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ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ತಾನಿರುವ ಉದ್ದೇಶವೇನೆಂಬುದನ್ನು ಅರಿಯುವ ಜಿಚ್ಚ್ವಾ 
ಸೆಯು ಮಾನವನ ಸೃಭಾವಧರ್ಮಪಾಗಿದೆ. ಈ ತೃಪ್ನೆಯು ಕೆಲಕಾಲ 


ಅಡಗಿಹೋಗಬಹುದು; ಆದು ನಿರ್ಮೂಲವಾಗಲಾರದು ಸಿತ್ಯಸ್ತರೂಪ 
4 ಧಿ) 
ನಾದ ಸೂರ್ಯನು ಅಸ್ಪನಾದರೂ ರಾತಿ ಕಳೆಯಲು ಮರಳಿ ಉದಯಿಸ, 
ವಂತ ಮನುಷ್ಟನಲ್ಲ ಆನ್ನ ಸುಖ ಸಮಾರ್ಧಾಗಳಿಂದ ಮುಸುಕಿ ಹೋಗುವ 
ಹ 


po 


ಗಳಲ್ಲ ಇದು ಸ್ಲಿರವಾಮಿದು-ಚಿರಂಬೇವಿಯಾದುದು. 
ಈ ತನ್ನೆಯನ್ನು ತಣಿಯ ಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಮಾನವ ಪ್ರಯತ 
೫1 ತ್ನ ರ ಲ ಲ್ಸ 
ಗಳು ಭಾವ (emotion), ಬಣ್ಣ ನ{ knowledge) ಹಾಗೂ ಕರ್ಮ (ction) 
೦ಬ ಮೂರು ಬಗೆಯ ಭೂಮಿಕೆಗಳನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವವು. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದೊಂದ. ಪ್ರಯೆತ್ತೆ ವೂ ಮಾನವ ಶಕ್ತಿಯ ಪರಾಕಾಷ್ಠೆಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಿ, ರು 


ಆ 
ಸ (ಘಿ $s ಅ — A a ದಿ ಹ 
ವಡಿಲದ ಅದು ತ ಫಲಿತಾಂಶಗಳನ್ನು ಪಡಿದವಿರುಪರಿು; ಜಗತ್ತಿ ನೂಳಗಿನ 


ಆಸ್ತಿಕನಾಸ್ತಿಕ ಧರ್ಮ ಪಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಯತ್ಪಗಳ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 


Fey ಲ್ಸ 
ಕಾಣಿಸದು. ಭಾವ ಪ್ರಢಾನವಾದ ಧರ್ಮಗಳು ಬಕ್ಕ್ಷಯೆಮು, ಗುರ 
( 3) ಗಿ (wes) ಲ್ಸ 

ಖನಿ ಆಂಡಿ ಚಾಕಿ ಭಷಕತಾರಗುವು ಚತಿಮಯ ತತ ಕ್ಷ 

ಟೆ ; ಗಿ J" ಲ ಗಾ 

ಷಣವನ್ನು ಯತ್ನಿ ಸಿವೆ; ಕರ್ಮ ಪ್ರಧಾನಮಾದುವ್ರ ಇಹಪರಗಳ ನಿಸ್ಸೀವ, 
ಸುಖವನ್ನು ಕರ್ತೃತೃದಿಂದ ಸಾಧಿಸಲೆಣಿನಿರು ವವು. 

ತಾನು ಹೇಳುವದೇ ಸದ್ದರ್ಮವೆಂದು ಸಾರದ ಧರ್ಮ ಪಂಥವಿಲ್ಲ 


ಆದರೂ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಮೂರು ಬಗೆಯ ಧರ್ಮ ಪಂಥಗಳ ಉಚಿತ 
ಸಂಯೋಗ (Synthesis)ದಳ್ಲಿಯೆ.೬ ಸತ್ಯವು ನೆ 

ವಂತರಾದ ಭಾವಿಕರಿಗೆ ತೋರದೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಸುಮಾರು ಇಪ್ಪತ್ತೈದು 
ವರುಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಈ ವಿಶ್ವಾಸವು ನಮ್ಮಲ್ಲ ಪ)ಬಲವಾಗಿದ್ದಿತು, ಅದೇ 
ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಲೋಕಮಾನ್ಯ ತಿಆಕರವರ ಉಪಕ್ರ್‌ಮದಿಂದ ಶ್ರೀ ಭಗವದ್ಗೀತೆ 
ಯಂ ಹೊಸನರಿಯಾಗಿ ಪರಿಚಿತವಾಗುತ್ತಲೂ ಇತ್ತು. ಆ ಗ್ರಂಥಕ್ಕೆ 


ವಿ 


ಆಗ ಮನಸೋತು ಅದನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡತೊಡಗಿದವರಲ್ಲಿ 
ನಾವೂ ಒಬ್ಬರು. ಗೀತೆಯ ಪರಿಚಯವು ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಹೋದಂತೆ, ನಾವು 
ಅಪೇಕ್ಷಿ ಸಿದ್ದ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮ ಪಂಥಗಳ ಸಂಯೋಗವು (Synthesis)Nೀeತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ತತ್ತಗಳಿಂದ ಬಹು ಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಾಧಿಸುವದೆಂದು ತೋರಿತು, 
ಇದೇ ಆಸಕ್ತಿಯಿಂದ ಮುಂದೆ ಸಾಗುವಾಗ ಗೀತೆಯು ಸ್ವತಂತ್ರ ಗ್ರಂಥ 
ವೇದೂ ಕಂಡು ಬಂದಿತು. ಅದನ್ನು ತಕ್ಸೂರ್ವದ ವೇದಾಂತ ಕಲ್ಪನೆಗಳ 
ಭಾಂಡಾಗಾರವೆಂದೂ ಆದರ್ಶಬಿಂಬನೆಂದೂ ತಿಳಿದು ಅವುಗಳನ್ನೇ ಅದರಲ್ಲಿ 
ಹುಡುಕಬಾರದು; ಆ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ತಿದ್ದಿ ಸರಿಪಡಿಸುವ ಅಧಿಕಾರವುಳ್ಳ 
ಗ್ರ೦ಥವೆಂದು ಅದನ್ನು ಭಾವಿಸಬೇಕು ಎಂಬ ವಿಶ್ವಾಸವು ಬಲಿಯಿತು. 
ಪೂರ್ವದ ವೇದಾಂತ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಸಂಜೆೊಗ(Synthesis) ನನ್ನು ಗೀತೆಯ 
ತನ್ನ ಪದ್ದತಿಯಿಂದ ಅಪ್ರತಿಮವಾಗಿಯೂ ಸಫಲವಾಗಿಯೂ ಸಾಧಿಸಿರು 
ವದು. ಈ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವು ಗೀತೆಯೊಳಗಿನ ಪ್ರಸಂಗಗಳ ಮತ್ತು ಪ್ರಮೇಯ 
ಗಳ ಓಚಿತ್ಯದಲ್ಲಿಯೂ ಭಾವಗಳ ಮೈಶಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಯೂ (ideology) ಶಬ್ದಗಳ 
ಅರ್ಥಗಳಲ್ಲಿಯೂ ವಿಚಾರಗಳ ದೈಷ್ಟಿ ಕೊ ನದಲ್ಲಿಯೂ ತುಂಬಿರುವದು. 


ಆಧುನಿಕರ ವಿಚಾರನೇದಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಪ್ರಕಟವಾಗಿ 
ಇನ್ನೂ ಒಂದು ತಲೆಮಾನವು ಪೂರ ಕಳೆದಿಲ್ಲ. ಈ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಅದರ 
ಗುಟ್ಟಿನ್ನು ಪ್ರಕಾಶಪಡಿಸಲು ಮತ್ತು ಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ತಿಳಿಸಿಹೇಳಲು 
ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ಅಥವಾ ಆಗುವ ಗ್ರಂಥಗಳ ಸುರಿಮಳೆಯು ಎಲ್ಲ ಭಾಷೆ 
ಗಳಲ್ಲಿಯೂ ನಡೆದಿದೆ; ಇದಲ್ಲದೆ ಅಧಿಕಾರ ಸಂಪನ್ನರಾದ ಪ್ರಾಚೀನ ಮತ್ತು 
ಅರ್ವಾಚೀನ ಭಾಷ್ಯಕಾರರು ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ಬರೆದ ಅಗಾಧ 
ಭಾಷ್ಯಗಳು ಇದ್ದೇಇರ.ವವು. ಆದರೂ ನಾವು ಮೇಲೆ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿರುವ 
ಗೀತೆಯ ಮೈತಿಸ್ಟ್ಯವು ಈ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಫುಟಿವಾದಂತೆ ನಮಗೆ ತೋರಲಿಲ್ಲ. 


ಪೂರ್ವಗ್ರಹಗಳನ್ನು ತೊರೆದು, ನಾವು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ವಿಚಾರಗಳ 
ಪಕ್ಚ ಪಾತವಿಲ್ಲದೆ ಸಮಬ.ದ್ಧಿಯಿ.೦ದಲೂ ಏಕನಿಷ್ಠೆಯಿಂದಲೂ ವರ್ಷಾನು 
ವರ್ಷ ಗೀತೆಯನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸಿದರೂ ಅದರ ವಿಶಿಷ್ಟತೆಯ ಕಲ್ಪನೆಯು ದೃಢ 
ವಾಗುತ್ತ ಹೋಗಿದೆ. ಗೀತೆಯು ಪಂಡಿತರಿಗಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಬೋಧನೆಯಲ್ಲ; 


ಪಿ 


ಬುದ್ಧಿ ಕುಶಾಗ್ರತೆಯಿಲ್ಲದವರಿಗೆ ಅದರ ಹೃದ್ಧ ತವು ಹೊಳೆಯದು ಎಂಬ 
ಮಾತುಗಳನ್ನು ನಾವು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಭಾವನೆಗಳಿಗೆ ಸುಲಭ 
ವಾಗಿ ಎರವಾಗುವ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನಪದವನ್ನೂ ಅವರ ಶಕ್ತಿಯ ಮರ್ಯಾದೆ 
ಯನ್ನೂ ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಗೀತೆಯನ್ನು ಬೋಧಿಸಿರುವನೆಂದು 
ನಾವು ಮನಗಂಡಿರುವೆವು. ಈ ವಿಶ್ವಾಸದಿಂದಲೂ ಗೀತೆಯ ಪ್ರಸಾದ 
ದಿಂದಲೂ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ದೃಢವಾದ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಯಥಾಯೋಗ್ಯವಾದ 


ಪಾಲನಪೋಷಣೆಗಾಗಿ ಜನತೆಗೆ ಒಪ್ಪಿಸುವದು ಆವಶ್ಯಕವೆಂದು ಹಲವು 
ಸ್ನೇಹಿತರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟುದರಿಂದ ಅವ್ರ ಈ ಗ್ರಂಥರೂಪವಾಗಿ ಜನತೆಯ. 


ಈ ಗ್ರಂಥರಚನೆಯ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಮಿತ್ರರು ನಮಗೆ ಪರಿಪರಿ 
ಯಾಗಿ ನೆರವಾಗಿರುವರು. ಅವರೆಲ್ಲರಿಗೂ ನಮ್ಮ ಕೃತಜ್ಞಿತೆಯ ನಂದನೆ 
ಗಳು. ವಿಶೇಷವಾಗಿ ನಮಗೆ ಮೊದಲಿನಿಂದ ಪ್ರೊತ್ಸಾಹವನ್ಪಿ ತು, ನಮ್ಮನ್ನು 
ಮುಂದುವರಿಸಿದವರು ಆಖಿಲ ಕರ್ನಾಟಕಕ್ಕೆ ಭೂಷಣರಾದ 
ದಿವಾಕರ ರಂಗರಾಯರು. ಪ್ರತಿ ಪುಟಿನನ್ನೂ ಓದಿ ಮಹತ್ತ 
ಗಳನ್ನಿತ್ತವರು ಶ್ರೀಯುತ ಸಾಲಿ ರಾಮಚಂದ್ರರಾಯರು. ಹಸ್ತಪ್ರತಿ 
ಯನ್ನೋದಿ ತಿದ್ದಿಕೊಟ್ಟಿವರು ಶ್ರೀಯುತ ಪಂಡಿತ ಪೂಚಾರರವರು. ಈ 
ಮಹನೀಯರುಗಳ ಉಪಕಾರವು ಚಿರಸ್ಮರಣೀಯವು. ಗ್ರಂಥದೊಳಗಿನ 
ಗುಣಗಳಲ್ಲ ಅವರಿಂದುಂಬಾಗಿವೆ; ದೋಷಗಳಿಗೆ ನಾವ್ರ ಹೊಣೆಗಾರರು. 
ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಅಂದವಾಗಿಯೂ ತೀವ್ರುವಾಗಿಯೂ ಆಜ್ಚು ಹಾಕಿಸಿಕೊಟ್ಟ 
ಮೋಹನ ಮುದ್ರಣಮಂದಿರದ ಒಡೆಯರಿಗೂ ನಾವು ಉಪಕೃತರಾಗಿರು 
ವೆವು. 


ಾಇರವಾಡ 
ಈಶ್ವರ ಸಂ. ಚೈತ್ರ ಶುದ್ದ ಪ್ರತಿಪದೆ. 
೧೨-೪-೬೭. 


ಗ್ರಂಥಕರ್ತ- 


ಡ್‌ ತ್ಯ 


ನಿಷಯಾನುಕ್ರಮಣಿಕೆ. 


ಎದಯ dp 


ಗಿ ದಲ್ಲಿ 

ಗಿ ದ್ಯ್ಯಾತ 

ಬುದಿಯೋಗ ಪರವಾದ ಗೀತಾವಿವೇಚನೆ 
ಅನುಬಂಧ 


ತಿದು ಪಡಿ 
೧ 


೧ ೫೯ 
೧ ೩೭೫% 
೩೭೬-೩೭೮ 


೩೭೪-೨೮೭ 


ಉಪೋದ್ಭಾತ. 


"00೦: 








‘“There is no evangel without worship: Throw your- 
selves, children of India, into the worship of tiese and your 
whole part. Strive passionately for knowledge. Yours are the 
spades and mattocks of this excavation; for with you ard not 
with the foreigner are the thought and language that will make 
it easy to unearth the old significance, India’s whole hope 
lies in a deeper research, a more rigid investigation of facta, 
With her, encouragement and not despair ison the side of 
truth” 


Sister Nivedita 


" ಉಪಾಸನೆಯಿಲ್ಲದೆ ತತ್ತದರ್ಶನವಿಲ್ಲ. ಭಾರತಮಾತೆಯ ಮಕ್ಕಳೇ, 
ನಿಮ್ಮು ಪುರಾತನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಆರಾಧನೆಯನ್ನು ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದ ಕೈಕೊಳ್ಳಿರಿ, 
ಆದಕ್ಕಾಗಿ ನಿಮ್ಮ ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ಧಾರೆಯೆರೆಯಿರಿ. ಉತ್ಸಾಹಭರಿತ 
ರಾಗಿ ಬ್ಲಾನಾರ್ಜನೆಯ ತಪವನ್ನಾ ಚರಿಸಿರಿ, ಈ ಉತ್ಪಲನಕ್ಕೆ ಬೇಕಾಗುವ 
ಸಾಧನಗಳು ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿಯೇ ಇವೆ. ನಿಮ್ಮ ಪ್ರಾಚೀನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಭಾವ 
ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಪ್ರಕಾಶಪಡಿಸಲು ಅವಶ್ಯವಾದ ಭಾಷೆಯೂ ವಿಚಾರಗಳೂ 
ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿರುವವೇ ಹೊರತು ವಿದೇಶೀಯರಲ್ಲಿಲ್ಲ. ದೀರ್ಫಸಂಶೋಧನೆ, 
ನಿಷ್ಠುರ ಸತ್ಯುಪರೀಕ್ಟಣೆ ಇವುಗಳಿಂದಲೇ ಭರತಖಂಡದ ಭವಿತವ್ಯತೆಯು 
ಸಾಧಿಸುವದು. ಈ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ನಿಮಗೆ ಈಗ ನಿಜವಾಗಿ ನೆರವಾಗುವದು 
ಉತ್ಸಾಹವೇ ಹೊರತು ನಿರುತ್ಸಾಹವಲ್ಲ.'' 


ಸಿ| ಪರ” ಸಿಸ್ಟರ ನಿವೇದಿತಾ. 


ವಿ 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಈಗಿನ ಸ್ಥಿತಿಯು, 

ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ವಿಷಯಕ ಗ್ರಂಥವು. ಈ ನಮ್ಮ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ದ ಮಹತ್ರವನ್ನು ಮನಗಾಣಿಸ ವದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಯಾಸ 
ಪಡುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಐಹಿಕವನ್ನು ಷೆರನರಟ್ರಿ ಮತಿಗೆಟ್ಟು, ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ 
ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪದಿಂದ ಮನಃಷ್ಯಜಾತಿಯು ಮತ್ತೊಂದು ಬಾರಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ದ 
ಕಡಿಗೆ ತಿರುಗುವ ಸಕತ! ಇದಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಪಶ್ಚಾತಾಪ ನ್ನ್ನ 
ಹೊಂದದವಶೂ ಅನೇಕರರಬಹುದು. ಭೌತಿಕ ಮಾರ್ಗವನ  ವಲಂಬಿಸಿ 
ಇತರರು ಪಡದ ಯಶಸ್ಸನ್ನೂ ಲಾಭಗಳನ್ನೂ ಆಜ್‌ ಪಡೆಯ 
ಬಹುದೆಂಬ ಹವ ಕ ವಿ ೫1 ಸತತ ಇಸು ನಂಬುಪೆ ಕು. 
ಆದರೂ ಕೇವಲ ಭೌ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸುವದರಿಂದ ಜೀವಿತವು 
ಬೋ ಜಂ ಸತೃವ್ರ ಜನಸಮ್ಮ ತವಾಗುತಲಿರುವದು. ಇಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ, ಆಧ್ಯಾತ್ಮವನ್ನು ಅಕ್ಸಿಸದ ಭೌತಿಕವು ವ್ಹಕ್ತಿಗಳಿಗೇ ಅಲ್ಲದೆ ಜನಾಂಗ 
ಗಳಿಗೂ ಸಮಗ್ರ ಮಾನವ ಜಾತಿಗೂ ವಿಪಶೃರವೆಂಬ ಅನುಭವವನ್ನು 
ಪಾಶ್ಚಾ ತ್ಯ೮೦ದ ಇತ್ಮಲಾಗಿ ಸ ಕೂ ಮನಗಂಡಿರುವರು. ಹೀಗಿರುವಾಗ 
ಭೌತಿಕ ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಪ ತಿಸ್ಪರ್ಧಿಯೆ.ನಿಸಿ ಮಾನವಚಾತಿಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಯಂತಿಕ 
ಶ್ರೇಯೆದ ಅಕಾಂಸ್ಸೆಯನ್ನು ಅನಾದಿ ಕಾಲದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ ಸು ೨ತಲಿರುವ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ವ. ಹತ್ತವನ್ನು ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ವರ್ಣಿಸುವುದು 
ಅಸವಶ್ಯವೇ ಸರಿ. ಇಧ್ಭಾತ್ಮವು ಮನುಷ್ಯ ಜಾತಿಯ ಭವಿತವ್ಯಕ್ಕೆ ಮೂಲಾ 
ಧಾರವಾಗಿದೆಯೆ.೦ಬ ವಿಶ್ವಾಸವು ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿಯೂ ಉಂಟಾಗುತ್ತಿರುವದು. 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮವು ಮಾನವ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಸಂಜೀವಿನಿಯೆಂಬದು ಸರ್ವ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿರ ವದು ನಿಜವು. ಆದರೂ ಅಂಥ ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ನಿಒ 
ಸ್ವರೂಪವೇನು ? ಕೆಲವರು ವೇದಗಳು, ಕೆ೨ನರು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು, ಕೆಲ 
ವರು ಶಾಸ್ತ್ರ ಪುರಾಣಗಳು, ಕೆಲವರು ಯೋಗಗಳು, ಕೆಲವರು ಗೂಢವಿದೆ 
ಗಳು, ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ ಆಂತರಂಗದ ಅನುಪಮ ಅನುಭವಗಳು, ಕೆಲವರು 
ಸರ್ಗದ ರಕಸ್ಯಗಳು, ಕೆಲವರು ಅಗೋಚರ ಸೃಷ್ಟಿಸ್ತಭಾವದ ಗೂಢ 


೪ 
ತತ್ತಗಳು, ಕೆಲವರು ತಾವು ಹುಟ್ಟಿದ ಅಥವಾ ಸೇರಿದ ಧರ್ಮಪಂಥಗಳು 


ಶಿ 


ಇವೇ ಆಧ್ಯಾತ್ಮದ ಸ್ತರೂಪಗಳೆಂದು ನಂಬಿ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವರು. ಇನ್ನು 
ಸೆೇಲವರು ಇವುಗಳೆಲ್ಲಾ ವ್ರದೂ ಯಥಾರ್ಥವಲ್ಲವೆಂದೂ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ಇಂಥ ಬಂಧನಗಳಿಗೆ ಒ ke ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು 
ತನ್ನ ಬುದ್ದಿಬಲದಿಂದ ಸಾಧಿಸಬಹುದಾದ ಆತ್ಯಂತಿಕ ನೈತಿಕ ಅಥವಾ 
ಲೌಕಿಕ ಶ್ರೇಯವೇ ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಸ್ತಯಾಪನೆಂದೂ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸ. ವರು. 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಸ್ವರೂಪವು ಹೀಗೆ ವಿಚ್ಛಿನ್ನ ವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಲ್ಲ ಟ್ರಿ ರುವಾಗ ಅದು 
ಎಂಥ ನಂಜೇ ವನಿಯಾಗಿದ. ಇತು ಸ್‌ ಷ್ಟನ ಉದಾ ರಕ್ಕೆ ನೆರವಾಗುವುದು 
ಹೇಗೆ? ಮರುಭೂವಿ. ಯಲಿ ಬಿತ್ತಿದ ಬೀಒದ ಹಾಗೆ ಅದು ವಿಫಲವಾಗುವುದ 
ರಲ್ಲಿ ಆಶ್ಚರ್ಯವೇನು? ಫಲಿಸದೆ ಹೋದ.ದಕ್ಕೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮವನ್ನು ಹಳಿದು 
ಫಲವೇನು? 


ಪರಿಸ್ಪಿತಿಯು ಹೀಗಿದ್ದ ರೂ ಆಧ್ಯಾತ್ಮದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ವಿಶ್ವಾ ಸವಿರು 
ವದು ಆಶ್ಚೆ 'ರ್ಯಕರವೂ ಶುಭಸೂಚಕವೂ ಚ. ಈಗಿನ ಸಮಾಜದ 
ಅತ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕಂಡು ಅದಕ್ಕು ಪಾಯವೆಂದು, ಈವರೆಗೆ ತಾನು ಸಂಗೃಹಿ 
ಸಿದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಅನುಭವಗಳ ಸಾರವನ್ನು ಪರಿಶೋಧಿಸಿ, ಪರಿಶ್ರಮ 
ದಿಂದಲೂ ನೂತನ ಅನುಭನಜನ್ಸವಾದ ಪ್ರಯತ್ನ ದಿಂದಲೂ ಅದರ ನ೬ವಾದ 
ನೆಲೆಯನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವ ನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು ಮಾಡುತ 
ಲಿರುವನು, ಈ ಅವನ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಸ್ಟಾಸವ ನಾವುದು, 
ಆದರ ಸಾಫಲ್ಯವೇನು ಎಂಬುದನ್ನು ಹೊಸ ದೃ ಷ್ಟ 05 ಸೂಚಿಸುವು ದೇ 
ನಮ್ಮ ಪ್ರಸ್ತುತ ಪ್ರಯತ್ನದ ಉದ್ದೇಶವು. 


ಭಗವದ್ಗೀತೆಯೂ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೂ. 
ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ರಾಜಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆ 
ದಿರುವುದು. ಇದನ್ನು ಕೊಂಡಾಡದವರೇ ಇಲ್ಲ. ಸನಾತನೀಯರಿಗೆ ಇದು 
ಪರಮ ಪೊಜ್ಯವು. ಅನ್ಯರಿಗೆ ಮಾನ್ಯವು. ಇದಕ್ಕೆ ಜನ್ಮವನ್ನಿತ್ತ ಸಂಸ್ಕೃತ 
WH ಮೃತಭಾಷೆಗಳಲ್ಲಿ pe ೨ವದುಂಟು. ಆದರೆ ತನ್ನ 
ತೃವಿನ 'ಮೃತತ್ತಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಟಿಯಾಗಿ ಇದು ಒಗತ್ತೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಸ 


೪ 


ಸುತ್ತಲಿರುವದು, ತಮ್ಮ ನಾಡು ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಅವತರಿಸಿದುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಭಾರತೀಯರು ಈ ಲೋಕಮಾನ್ಯವಾದ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು ನಿಸ್ಸೀಮ 
ಶ್ರದ್ಧಾಭಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಮನ್ಸಿಸಿರುವರು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಆ ಅನುಪಮ 
ರಾಜಗ್ರಂಥದ ಹಣದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗರುವರೆಂದೂ ಒಪ್ಪಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಏಕೆ ಫಲಿಸದೆ ಹೋಯಿತು? 
ವೈಭವ ವಿಜಯಾದಿಗಳು ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಫಲಗಳೆಂದು ಸಂಜಯನು 
ಪೂರ್ಣ ವಿಶ್ವಾಸದಿಂದ ಹೇಳುವನಲ್ಲ? ಇವುಗಳಿಗೆ ನಾವು ಎರವಾದುದೇಕೆ? 
ತನ್ನನ್ನು ನಂಬಿದವರಿಗೆ ಶಾಂತಿ ಸಮಾಧಾನ ಆತ್ಮಸುಖಗಳೇ ಫಲಿಸುವ 
ವೆಂದು ಗೀತೆಯು ತಾನೇ ಹೇಳುವದಲ್ಲ? ಇವು ನಮಗೆ ದೊರೆಯದೆ 
ಹೋದ.ದೇಕೆ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಈ ವರೆಗೆ ಅನೇಕರು ಅನೇಕ ರೀತಿಯಾಗಿ 
ಉತ್ತರವನ್ನು ಹೇಳಿರುವರು. ನಮ್ಮ ಅಲ್ಪಮತಿಗೆ ತೋರಿದ ಮತ್ತೊಂದ. 
ಉತ್ತರವನ್ನು ಹೇಳುವದೇ ನಮ್ಮ ಪ್ರಯತ್ನವು. 


ಪ್ರಸ್ಥಾನತ್ರಯಿಯೂ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯೂ 


ಉಪನಿಸತ್ತುಗಳು, ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳು ಮತ್ತು ಭಗನದ್ದೀತೆ ಇವು 
ಗಳಿಗೆ ಪ್ರಸ್ನಾನತ್ರಯಿಯೆಂದು. ಹೆಸರು. ಪ್ರಸ್ತಾನತ್ರಯಿಯಲ್ಲಿ ಭಗವ 
ಈ ೦ ೧ 
ದ್ಲೀತೆಯು ನೇರದ ಮೇಲೆಯೇ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ವಿದ್ಯೆಯ ಕ್ರಿತಿಜದ ಮೇಲೆ 
ಅದು ಉದಯಿಸಿತೆಂದು ಧಾರಾಳವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ತತ್ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ 
ಆದು ಇದ್ದುದು ನಿಒ, ವುತು ಅದರ ಆಗಿನ ಬಾಳಿಕೆಯು ಭಾಗ್ಯಹೀನವಾಗಿ 
ಅಥವಾ ನಿಸ್ನೇಒಜವಾಗಿ ಇದ್ದಿರುವ ಸಂಭನವಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಆ ಕಾಲದ 
ಅದರ ಜೀವನದ ಕ.ರುಹುಗಳಾಗಲಿ ಕಲ್ಪನೆಗಳಾಗಲಿ ಈಗ ಉಳಿದಿರುವದಿಲ್ಲ. 


ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಿಗೂ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ.ಗಳಿಗೂ ಅನ್ಯೋನ್ಯ ಸಂಬಂಧ 
ವುಂಟಿು. ಆದರೆ ಅದೇ ಬಗೆಯ ಸಂಬಂಧವು ಅವುಗಳಿಗೂ ಭಗವದ್ಗೀತೆಗೂ 
ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು ಗೌರನಪರವಾಗಿ ಉಪಸಿಷತ್ತೆಂದೇ 
ಹೇಳುವದುಂಟು, ಇದರಿಂದ ಗೀತೆಯು ಪ್ರಸ್ಥಾನತ್ರಯ ಯಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸ 
ಲೃಟ್ಟಾಗ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ತತ್ವಗಳು ಜನರ ಮನಸ್ಸಸ್ನ್ನು ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ 


೫ 


ಆಕರ್ಷಿಸಿದ್ದವೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವದು. ಹಾಗೆಯೇ ಭಗವದ್ಗೀತೆ 
ಯಾದರೂ ಆಗ ಅಷ್ಟೇ ಆದರಣೀಯ,ವಾಗಿತ್ತೆಂಬದನ್ನೂ ಊಹಿಸಬಹುದು. 
ಈ ಪ್ರಕಾರ ಉಪನಿಷಕ್ರು,ಗಳನ್ನೂ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಸ್ಟೂ ಒಂದೇ ಶರಗತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ತರುವವರು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಿಗೆ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಆಧಾರವನ್ನು 
ಕೋರಿದ್ದರೋ 'ಅಥವಾ ಭಗವದ್ಗೀತೆಗೆ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಆಧಾರವನ್ನು 
ಕೋರಿದ್ದರೋ ಎಂಬುದನ್ನುತಿಳೆಯುವದು ಸಂದಿಗ್ಹವಾಗಿದ್ದರೂ ಬೋಧಪ್ರದ 
ವಾಗಿರುವದು. ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ವೇದಾಂತ ತತ್ತಗಳನ್ನ್ನೇ ಅವರು ಪ್ರಸ್ತಾ 
ಸಿಸಬೇ ಕಾಗಿದ್ದುದರಿಂದ ಸ್ಪತಂತ್ರವಾಗಿದ್ದ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಆಧಾರವನ್ನೇ 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಕೋರಿದ್ದರೆಂದು ಧಾರಾಳವಾಗಿ ಊಹಿಸಬಹುದು. 
ಹೀಗೆ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು ಸ್ವತಂಕ್ರವೆಂದು ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ವೇನೆಂದರೆ ಪ್ರಸ್ನಾನತ್ರಯಿಯಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು 
ಅದಕ್ಕೂ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಿಗೂ ಸಂಬಂಧವು ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. ಅನಂತರ 
ದಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರಗಳು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಿಂದಲೇ ಉದಿಸಿದೆನೆಂದು 
ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವವು. ಆದರೆ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಉಲ್ಲೇಖವೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಒಂದೇ ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ 
ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳ ಉಲ್ಲೇಖವಿರುವದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಅದಾದರೂ ಗೀತೆಯ 
ಮಹತ್ತನಿಲ್ಲದ ಒಂದು ವಿಭಾಗ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವದು.; ಗೀತೆಯ 
ಸಮಗ್ರ) ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಸಂಒಂಧಪಟ್ಟಿಲ್ಲ. ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಂಥ ಪ್ರಧಾನ 
ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಜನ ಮಾನ್ಯತೆಯನ್ನು ಪಡೆದ ಉಪನಿಷತ್‌ಗ್ರಂಥಗಳ ಉಲ್ಲೇಖವು 
ಇಲ್ಲದಿರುವದೇ ಅದರ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಸಾರ್ಸಿ. 


ಗೀತೆಯೂ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳೂ 


ವೇದಗಳು ಅನಾದ್ಯನಂತವಾದವುಗಳೆಂದ: ನಾವು ನೆರೆನಂಬುವೆವು. 
ಹೀಗಿರುವಾಗ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳನ್ನು ವೇದಾಂತವೆಂದು ಏಕೆ ತಿಳಿಯಬೇಕು? 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ವಿಚಾರಗಳೆಲ್ಲ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸೃವಾಗಿ ಉಪನಿಸತ್ತುಗಳಲ್ಲಿಯೇ ವಿರಾಮ ಗೊಂಡಿದ್ದು 


೬ 


ನಾವು ವೇದಗಳ ಅಂಶವನ್ನು ಅವುಗಳಲ್ಲಿಯೇ ಕಲ್ಪಿನಿರುವೆನೆಂಬ.ದು 
ನಿರ್ವಿವಾದವು. ಈ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಒಲವಾದ ವಿರೋಧವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಉಂಟು 
ಮಾಡಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಆಡನ್ನು ಪ್ರಸ್ಥಾನತ್ರಯಯಲ್ಲ ಸೇರಿಸಿದ್ದ 
ರಿಂದ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವೇ ದೃಢವಾಯಿತು. ಉಪನಿಷತ್ತು, 
ಗಳ ಮಹತ್ತವನ್ನೂ ಉಪಯುಕ್ಕತೆಯನ್ಸೂ ನೂವು ಆದರಿಸುವದಿಲ್ಲವೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಅವು ಸದ್ದದ ವಿಷಯವಲ್ಲವಾದ. ದರಿಂದ ಆವ್ರಗಳ ಗುಣ 
ಗಳನ್ನು ನಾವು ಇಲ್ಲಿ ಪರಿಶೀಳಿಸ:ವದಿಲ್ಲ. ನಾವ್ರ ಒತ್ತಿ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿರುವ 
ಮುಖ್ಯಾಂಶವೇನೆಂದರೆ ಗೀತೆಯು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ತತ್ವಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಒರೆಗಲ್ಲಿಗೆ ಹಚ್ಚಿ ಅದರ ಸತ್ತಾಂಶವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸ 
ಹೋದುದರಿಂದ ಸನಾತನ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಬಹಳ ಹಾನಿಯುಂಬಾಗಿರುವದು. 
ಗೀತೆಯ ತತ್ತಬ್ಞಾನವು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಆಡಗಿ ಹೋಗದೆ ಅವ್ರಗಳ 
ತತ್ತಜ್ಞ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಸ್ಪರ್ಧಿಯಾಗಿ ಸಿಂತಿದ್ದರೆ ಸನಾತನ ಧರ್ಮದ 
ಇತಿಹಾಸವು ಬಹಳ ಉಜಲವಾಗುತ್ತಿತೆಂದು ನಮ್ಮ ನಂಬುಗೆ. ಉಪ 
ನಿಷತ್ತುಗಳೂ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯೂ ಖಕವಿಷಯಕ ಗ;೦ಥೆಗಳಾಗಿರುನದು 
ನಿಜವಾದರೂ ಅವುಗಳ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳು ಒಂದನ್ನೊಂದು ಬಿಟ್ಟಿ ರಬಾರದೆಂಬ 
ಮಾತು ನಮಗೆ ಅಗಾ)ಹ್ಯವಾಗಿ ತೋರುವದು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಅಭಿನ್ನತೆ 
ಯನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿ ಗೀತೆಯ ನ್ನ್ನ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಿಗೆ ಸ್ವಾಧೀನಪಡಿಸಿದಂತೆಯೇ 


ಇನ್ನಿತರ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಾದರೂ ಗೀತೆಯನ್ನು ತಮ್ಮ ಅನುಯಾಯಿ ಎಂದು 
ತಿಳಿಯುತ್ಕಲಿರುವವು. ಸಾಂಖ್ಯ ಶಾಸ್ತ್ರ ಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಈ ಮಾತಿಗೆ 
ಸಾಕ್ಸಿಯಾಗಿವೆ. ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಸ್ತಯಂಪ)ಕಾಶಿಯಾದ ರಾಜಗೆ,೦ಥವು. 
ಅದು ಪರ ಪ್ರಕಾಶಿತವೆಂದು ಬಗೆಯುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಅದು ಸ್ನಯಂ 
ಪ್ರಕಾಶಿಯೆಂದು ತಿಳಿದು ಅದರ ಸ್ವತಂತ್ರ ಬೋಧನೆಯ ಸತ್ಯಾಂಶವನ್ನು 


ಪರಿಶೋಧಿಸಿ ನಮ್ಮ ಅಲ್ಪಮತಿಗೆ ತೋರಿದಂತೆ ನಾವು ಅದನ್ನು ಜನತೆ 
ಯೆಂಬ ಜನಾರ್ದನನ ಮುಂದೆ ಮಂಡಿಸಿರುವೆವು. ಇದರಲ್ಲಿ ಹಲಕೆಲವು 
ನ್ಯೂನತೆಗಳು ಸೇರಿಕೊಂಡಿರಬಹುದು. ಅವುಗಳನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸುವ ಭಾರವು 
ವಾಚಕರದು. 


ಕೆ 


ಜನಸಾಮಾನ್ಯರೂ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯೂ 

ಇನ್ನು ಭಗನದ್ಗೀತೆಯ ಪರಿಚಯವು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರಲ್ಲಿ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ 
ಯಾವ ಸ್ವಿತಿಖೇಲ್ಲಿರುವದೆಂಬುದನ್ನು ವಿಚಾರಮಾಡ.ವ. ಮತಸ್ಥಾಪಕ 
ರಾನ ಆಚಾರ್ಯರು, ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಸುಭೋಧಪಡಿಸುವ 
ಟೀಕಾಕಾರರು, ಕವಿಗಳು, ವೇದವಿಶಾರದರು, ಚ ು ಪೌರಾಣಿಕರ., 
ತಾರ್ಕಿಕರು, ವೈಯ್ಯಾಕಂಣಿಗಳು ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಾಚೀನರೂ; ಐತಿಹಾಸಿ 
ಕರು, ಪ್ರಾಚ್ಯವಿದ್ಯಾವಿಶಾರದರು, ಅಂತರಂಗ ಬಹಿರಂಗ ಪರೀಕ್ಷಕರು, 
ರಹಸ್ಯ ಶೋಧಕರು, ಪೌವ ರ್ವಾತ್ಮ ಸಾಶ್ಚಾ ತ್ಯ ಪಂಡಿತರು, ಮತಾನು 
ಯ ಯಿ ುಗಳು ಆಚಾರ ವಿಚಾರ ಸ್ಪಾ ತಂತ ವಾದಿಗಳು, ನಿಯೆತಕಾಲಿಕ 
ವಿದ್ವಾಂಸರು ವಿದ್ಯಾನಿಭೂಪಿತ ಸ್ಥಿ Wie ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಕರು, 
ಸರಾ *ತಿ ಶಾಸ್ತ್ರಕಾರರು, ಅಧ್ಯಾತ್ಮಕರು, ಅನಧ್ಯಾಶ್ಮ 
ಕರು, ಸನಾತನಿಗಳು, ಜಬ ಚು: ನಿಬಂಧಲೇಖಕರು, 
ಮೊದಲಾದ ಅರ್ವಾಚೀನರೂ ಗೀತೆಯನ್ನು ಬಹುಜನ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಪರಿ 
ಚಿತವಾಗಿ ವಾಡುವ ಸತ್ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಸಾಯಾಸದಿಂದ ಯತ್ನಿಸಿಯೂ 
ಯತ್ನಿ ಸುತ್ತಲೂ ಇರುವರು. ಇವರ ನಾನಾವಿಧ ದೃಷ್ಟಿ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾವುದೊಂದನ್ನೂ ಗೀತೆಯು ತನ್ನದೆಂದು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ.. ಅದಕ್ಕೆ 
ಸ್ವತಂತ್ರವೂ ಅತ್ಯುಚ್ಚವೂ ಆದ ದೆ ೀಯದೃಷ್ಟಿಯ ಇರುವದು. ಈ ವಿವಿಧ 


ಟಿ 
ದ್ಯ ಹಿ ಗಳೇ ಅಲ್ಲದೆ' ವ್ರಗಳಂತೆ ಇನ್ನು ಡಿ ಉಂಟಾಗಬಹುದಾದವೂ 


ಗೀತೆಯ ಈ ಸರ್ವ ಸಂಗ್ರಾಹಕವಾದ ಧ್ವೀಯದೃ ಪಿ ಯಲ್ಲಿ ಸಮಾವೇಶ 
ವಾಗಿರುವದು ಸಹಒವು, ಇನ್ನೊಂದು ವಿಶೇಷವೇನೆಂದರೆ ಇವರಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ 
ಗೀತೆಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಕಕರಾಗುವರೀ ಹೊರತು ಅದನ್ನು ಮಾರ್ಗಶೋರಿ 
ಸಂದು ಕೇಳೆವವಮಿ ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ. ಗೀತೆಯನ್ನು ಪರಾಮರಿಸುವದರಲ್ಲಿ 
ಆವರ ಉದ್ದೇಶವು ಗೀತಾರ್ಥಗ್ರಹಣನಲ್ಲ. ತೆಮ್ಮನೆಂದು ತಾವು ಭಾವಿ 
ಓದ ಧರ್ಮತತ್ವ ಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯಾದರೂ ಒಪ್ಪುವದು; ಈ ಕಾರಣ ಗೀತೆಯ 
ಬನಮಾನ್ಯತೆಯ: ತಮ್ಮ ತತ್ವ ಗಳಿಗೂ ದೊರೆಯಬೇಕೆಂಬ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ 
ಗೀತೆಯನ್ನು ಆನೇಕರು ೫ ಬಾಗ ಗೌರವಿಸುವರು. ಇಂಥ ತಟ 


ಆ 


ಕೋವಿದರ ಕೋಲಾಹಲದಲ್ಲಿ ಈಗಿನ ಬಹುಒನ ಸಮಾಜವು ಗೀತೆಯ 
ಗುರಿಯನ್ನ ರಿಯೆಡೆ ದಿಜ್ಮೂಢವಾಗುವದು ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ಈ ತರದ 
ರಡ ಸನಂ ಬಹುಜನ ಸ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ನಿಶ್ಚಿತ ಜ್ಹಾನಕ್ಕಿಂತಲೂ ಗೀತಾ 
ವಿಷಯಕ ಸಂದೇಹಗಳೇ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಉಂಟಾಗಿರುವವು. ಗೀತೆಯು ಬಹು 
ಗಹನವಾದ, ಭವ್ಯವಾದ, ಅದ್ದು "ತವಾದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಗ್ರ೦ಥವೆಂದು ಎಲ್ಲರೂ 
ಒಪ್ಪುವರು, ಆದರೂ ತ ವಿಷಯವೇ ಸಾಧಾರಣ ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ 
ದುರ್ಗಮವಾದುದರಿಂದ ಅದನ್ನು ವಿವರಿಸುವ ಗೀತೆಯನ್ನು ವಿದ್ವಾಂಸರ 
ಗೊಪ್ಪಿನಿ ತಾವು ದೂರದಲ್ಲಿರ. ಜೆ ಉಚಿತವೆಂಬ ಭಾವನೆಯು ಸಾಮಾನ್ನ 
ವಾಗಿ "ದೃಢವಾಗಿರುವದು. ಇತೀಚೆಗೆ ಆಧುನಿಕ ಬರಹಗಾರರು ಗೀತೆಯು 
ವೇದಾಂತಕ್ಕಿಂತಲೂ ವ್ಯವಹಾರದ ಅಥವಾ ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರದ ಪ್ರಧಾನಗ್ರಂಥೆ 
ವೆಂದು ವಾದಿಸಿರುವರು. ಅದು ಬಹುಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಮರ್ಪಕನೆನಿಸಿ, ಬಹು 
ಜನಸಮಾಜವು ಆತ್ಮಹಿತ ದಕ್ಷತೆಯಿಂದ ಈಗೀಗ ಗೀತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಒಲೆ 
ಯುತ್ಕಲಿರುವದು, 


ಆತ್ಮತತ್ತಬೋಧನು ಶ್ರವಣಸುಖದಲ್ಲಿಲ್ಲ. 


ನಾವು ನೆಚ್ಚಿದ ವಿದ್ವಾಸರಿಂದ ಯಾವ ನಿಶ್ಚಿತ ಜ್ಹಾ ನವನ್ನು ಪಡೆದಿ 
ರುವೆವೆಂಬುದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಿಸುವ. ವೇದಾಂತ ವಾಜ್ಮಯದಲ್ಲಿ ತುಂಬಿ 
ರುವ ಗಂಭೀರವಾದ ಶಬ್ರಸಂಗ್ರಹವು ಈ ಮೂಲಕ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಜನ 
ರಲ್ಲಿ ರೂಢವಾಗಿರುವದು ನಿಜವು. ಆದರೆ ಇಂಥ ಶಬ್ದಭಾಂಡಾರದ 
ಪರಿಚಯದಿಂದ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸ ಜ್ಞಾ ನಲಾಭವು ಅವರಿಗೆ ಆದಂತೆ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. 
ಈ ಶಬ , ಭಾಂಡಾರವನ್ನು ಸಂಗ್ರ ಹಿಸುವಾಗಲೂ ಶಬ್ದಗಳು ಪರಿಚಿತವಾದ 
ಬಳಿಕ ಅವುಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವಾಗಲೂ ಸ ಸಮಾಧಾನವನ್ನೇ 
ಆಲ್ಲದೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮ pS ಸುಖವನ್ನೂ ಅನುಭವಿಸುವದು ನಿಜವು. ಚ. 
ಇಂಥ ಸುಖದೊಳಗಿನ ಸತ್ಯಾಂಶವನ್ನು ನಾವು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳದೆ ಹೋಗಿರು 
ವೆವು. ಇಂದ್ರಿಯ ಗ್ರಾಹ್ಯವಾದ ಸುಖಕ್ಕಿಂತಲೂ ಮನ ನಿನಿಂದ ಗ್ರಹಿ 
ಓದ ಸುಖವು ಸೂಕ್ಸ್ಮವಾಗಿಯೂ ತೀಕ್ಸವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು. 
ಹಾಗೆಯೇ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಸಲ್ಲುವ ಸುಖವು ಮನೋಗ್ರಾಹ್ಯವಾದ 


೯ 


2 


ಖಂ 


ಖಕ್ಕಿಂ ೦ತಲೂ ಶೆ ಷ್ಟ ವಾಗಿರುವದು ಸಹಜವು. ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವ 
ಮೀರಿದ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವದ ನೆಲೆಯನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವ ಪ್ರಯತ್ನ 


ತ್ರೆ 


ನ್ಟ 
೦ದ ಮ ನುಷ್ಕನ ಬುದ್ದಿಗೆ ಸಲ್ಲುವ ಸಖ ಉಚ್ಚ ತಮವಾಗಿರುವದು 
ಶ್ಚರ್ಯವಲ್ಲ. ಈಸು ಶ್ರ ಪ್ರಾಪ್ತ ವಾಗಲಕ್ಕೆ ಬುದ್ದಿ ಯು ವಿಚಾರಿ 
ುವ ಆತ್ಮ ತತ್ವಗಳು ಸತ್ಯವ. ಯೇ ಇತು ಅಗತ್ಯ ಲ. ಬುದ್ದಿಯ 
ವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಲು ಮಾಡಿದ ಕೇವಲ ಪ್ರಯತ್ನ ದಿಂದಲೇ ಆದು ಸುಖಿಸಿ 
ಸಮಾಧಾನಪಡುವದು. ಬುದ್ಧಿಯು ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪಡೆಯುವ 
ಸುಖವು ಅದು ಗ್ರಹಿಸಿದ ಆತ್ಮತತ್ತದ ಸತ್ಯತೆ ಸಾಕ್ಷಿಯೆಂದು ಊಹಿಸ 
ಬಾರದು. ಸತ್ಯವಾದ ಆತ್ಮತತ್ತಗಳನ್ನು ನಿಜವಾಗಿ ಅರಿಯುವದರಿಂದ 
ಆಶ್ಚರ್ಯವು ಅಳಿಯಬೇಕು, ಸಂದೇಹಗಳು ನಿಶ್ಶೇಷವಾಗಿ ನಷ್ಟವಾಗಬೇಕು. 
ಆತ್ಮ ತತ್ತಬೋಧವಾದುದರಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಶಾಂತಿ ಸಮಾಧಾನಗಳು 
ಆತ್ಮ, ಬುದ್ಧಿ, ಮನಸ್ಸು, ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವಗಳನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸಿ ನೆಲೆ 
ಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲಬೇಕು. ಅಲ್ಲದೆ ಬುದ್ಧಿಯು ತಾನು ಮಾಡುವ ಆಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಶೋಧನೆಯ ಚತುರತೆಯಿಂದ ಪಡೆಯುವ ಸುಖವು ಅದು ಗ್ರಹಿಸಿದ ತತ್ತ 
ಗಳ ಸತ್ಯೃತೆಗೆ ಎಂದಿಗೂ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಲಾರದು ಎಂದು ಗೀತೆಯು ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯ ಸಡುವದು. ವಿದ್ವಾಂಸರ ಪರಿಶ್ರವ.ದಿಂದ ಈ ಪ್ರಕಾರದ ಆತ್ಮ 


ತತ್ತ ಗಳ ಅನುಭವವು ಬಹುಜನಸಮಾಜಕ್ಕೆ ದೊರೆತ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳು ಎಲ್ಲಿಯೂ 


sd 


ತ್ರ 


A 


ಛಿ 


ಕಾಣಿಸ ಸುವದಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೆ ಬದಲು ವೇದಾಂತ ಶಬ್ದಗಳ ಸಾಂಕೇತಿಕ ಆರ್ಥ 
ದಿಂದ ಸತ್ಯದ ಚೋಧವಾಗದೆ ಸಂದೇಹಗಳೇ ಬಲಿತು ಬೇರೂರಿರುವವ್ರ. 
ಆತ್ಮ, ಬ್ರಹ್ಮ, ಕರ್ಮ, ಚ್ಹಾನ, ಸಂನ್ಯಾಸ, ಯೋಗ, ಆಧ್ಯ್ಯಾತ್ನ, ಅಧಿದೈವ, 
ಅಧಿಭೂತ, ಕರ್ಮವಿಪಾಕ, ನಿರ್ದ್ರಂದ್ವ ತೆ, ತಿಿಗುಣಾತೀತತೆ, ಬಿರ 

ಮೋಕ್ಸೃ ಕ್ಸರ, ಅಕ್ಬರ, ಸುಖದು8ಬಖ, ಸತ್‌ ಅಸತ್‌, ವಿನಾತಿ ಆವಿನಾತಿ, 
ಬಡ ಖಾ" bis ಕೃತಿ, ಜೀವಾತ್ಮ ಪರಮಾತ್ಮ ಇವೇ ಮೊದ 
ಲಾದ ವೇದಾಂತ ಮಾ ಬಯಡೊಳಗಿನ ಮನೋಹರ ಶಬ್ದಗಳ ಆರ್ಥ ಗಹ: 
ನತೆಯಿ೦ದ ಬುದ್ಧಿಯು ಆತ್ಯಂತಿಕ ಸುಖವನ್ನು ಪಡೆದು ತಾನು ಸತ್ಯದ 
ನೆರೆಯನ್ನು ಕಂಡು ಹಿಡಿಯಿತೆಂದು ಭಾವಿಸುವದು. ಆದರೂ ಈ ಶಬ್ದ 
ಗಳಿಂದ ತತ್ತಬೋಧವು ಆಗಿರುವದಿಲ್ಲವೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದು 


೧೦ 


ಶಬದ ಅರ್ಥವು -ವಿದ್ರಾಂಸರಿಗೇ ಅನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿಯೂ ವಾದಗ್ರಸ, 
ವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು ಸಾಕ್ಸಿ ಯಾಗಿದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ವಿದ್ವಾಂಸರ ಪರಿ 
ಶ್ರಮದಿಂದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ತತ್ತ್ವಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಬಹುಜನಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಯಾವ 
ನಿಶ್ಚಿ ತಜ್ಜಾ ನಿನವೂ ದೊರೆತಿಲ್ಲವೆಂಬುದು ಸ ಸ್ಫಷ ವು. 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮಜ್ಞಾನವಾಗದಿದ್ದುದಕ್ಕೆ ಇನ್ನಿತರ ಕಾರಣಗಳು, 


ಮಾನವಜಾತಿಯ ಆಧಾತ್ಮಪ್ರುಪಂಚದ ಅರುಣೋದಯಕಾಲದಿಂದ 
ಈ ವರೆಗಿನ ಅದರ ವಿವಿಧ ಅನುಭಾವಗಳ ಆದರ್ಶಗಳಂತಿರುವ ಶ್ರುತಿ ಸ್ಮೃತಿ 
ಪುರಾಣಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಕಾಲಭೇದವಿಲ್ಲದೆ ಕಾಪಾಡಿಕೊಂಡು ಬಂದುದ 
ಕ್ಕಾಗಿ ವಿದ್ವಾಂಸರಿಗೆ ಎಷ್ಟು ಧನ್ಯವಾದಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸಿದರೂ ಸಾಲದು, 
ಆದರೆ ಆ ಗ್ರಂಥಗಳ ಇಂಗಿತವನ್ನು ಆ ವಿದ್ಧಾಂಸರು ವಿವರಿಸಿದಂತೆಯೋ 
ಸ್ವಲ್ಪವೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸಮಾಡದೆ ಸಿ ಸೀ ಕರಿಸುವದು ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಯುಕ್ತಿಕ 
ವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ವಿದ್ವಾಂಸರಿಂದ ಬಹುಜನ ಸಮಾ 
ಜಕ್ಕಪ್ಪ ಪ ಯೋಜನವಿಲ್ಲದೆ. ಹೋದುದಕ್ಕೆ ವಿದ್ವಾಂಸರೇ ಹೊಣೆಗಾರರೆಂದು 
ಹೇಳಲಾಗದು. ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅಕ್ಕರೆಯಿಲ್ಲದೆ ಹೋಡುದ 
ರಂದ ಅದೂ ಹೊಣೆಯನ್ನು ಹೊರಬೇಕೆಂದು ನಾವು ಈ ಮೊದಲೇ ಸೂಚಿ 
ಸಿರ ವೆವು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮದೊಂದಿಗೆ ಕಾವ್ಯ, ಸಂಗೀತ, ನ್ಯಾಯ, 
ವಾಜ್ಮಯ, ಯೋಗ ಮೊದಲಾದವು ಅಪರಿಹಾರ್ಯವಾಗಿ ಕೂಡಿರುವವು, 
ಇವುಗಳಿಂದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮದಲ್ಲಿ ತೋರುವ ಸೌಂದರ್ಯಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅದು 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಪ್ರಿಯ ವಾದಂತೆ ಕಾಣುವದು. ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಕ್ಕಾಗಿ ಅಧ್ಧಾ 
ವನ್ನು ಸಮಾಜವು ಬಯಸಿದಂತೆ ಕಾಣಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಅದು ಸಿ” 
ಹೋದುದಕ್ಕೆ ಇದಾದರೂ ಒಂದು ಕಾರಣವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


ಆಧ್ಯಾತ್ಮ ತತ್ತಗಳನ್ನು ಮನಗಾಣುವದಕ್ಕೆ ಬುದ್ದಿಯ ಕುಶಾಗ್ರ 
ತೆಯು ಅವಶ್ಯವೆಂಬ ದೃಢವಿಶ್ವಾಸದಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು ಸಂಗ್ರಹಿಸುವ 
ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಸಾಮೂನ್ಸ ಜನರು ಯಪಿಗಳಿಗೂ ಕವಿಗಳಿಗೂ ಒಪ್ಪಿಸಿದಂತೆ 
ತೋರುವದು, ಯಪಿಗಳ ಜ್ಞಾನೋದ್ರೇಕವನ್ನಾಗಲಿ, ಕವಿಗಳ ಕಲ್ಪನಾ 


(೧ 


ತರಂಗಗಳನ್ನಾಗಲಿ, ವಾಕ್‌ ಪಟುತ್ವವನ್ನಾಗಲಿ, ನ್ಯಾಯ ತರ್ಕ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ 
ರುಸ ತಾಂತ್ರಿಕ ನಿಯಮಗಳನ್ನಾ ಗಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವ್ರ ಅವಲಂಬಿಸದಿದ್ದರೆ 
ಅದು ಬದುಕಲಾರದೆಂಬ ಭಾವನೆಯು ಜನರಲ್ಲಿ ದೃಢಮೂಲವಾದಂತಿರು 
ವುದು. ಅಧ್ಯಾತ್ಮವು ಒಂದು ಸ್ವತಂತ್ರ ಶಾಸ ದ್ರವೆನಿಸದಿದ್ದರೂ ಹೆಸರಿ 
ಗೋಸ್ಟರ ಅದನ್ನು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ «ಶಾಸ್ತ್ರ್ಯ''ವೆಂದು. ಗೌರವಿಸುವದುಂಟು, 
ಆದರೆ ಸ ತಂತ್ರ ಶಾಸ್ತ್ರ ದ ಯಾವ ಲಕ್ಷಣವೂ ಈ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಕಳುವು ಖ॥ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಸ ಸತಂತ್ರವಾದ ಹಾಗೆಲ್ಲ ಅದರ ಪ್ರಮೇಯ 
ಗಳು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಏಪ i pS ಈ ಫಲ 
ಮನುಷ್ಯನ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಎಂದಿಗೂ ವಿಪರೀತವಾಗಿ ತೋರಬಾರದು; ಅವು 
ಇತರ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಉಲ್ಲಂ ಸಬಾರದು; ಮತ್ತು, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತಾಳಕಟೀತು ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂದು ಈಗ 
ಭಾವಿಸಲ್ಪಡುವ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಈ ಲಕ್ಷ ಣಗಳು ಕಾಣಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂದರೆ ಸರಾ ಗೂಢತತ್ತಗಳ ವಿಚಾರಣೆಯೇ 
೦ಬ ತಸ್‌ ನೆಲೆಗೊಂಡಿರುವದು. ಇಂಥ ಸತ್ಯಗಳಿಗೆ ಸರ್ವ 
ಸಾಧಾರಣವಾದ ಅನುಭವದ ಬೆಂಬಲವು ದೊರೆಯುವದು ಸುಲಭವಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ ಅಲೌಕಿಕ ವೃಕ್ತಿಗಳ ಅಥವಾ ವಿಭೂತಿಗಳ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ ಆ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ರಚಿಸಬೇಕಾಯಿತು. ಇಂಥ 
ಅನುಭವಗಳು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ ವಾಗಿಯೂ ಇರುವವು. ಆದರೂ ಈ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ವಿಭೂತಿತ್ವವ್ರ ಅಬಾಧಿತವೆಂದು ಊಹಿಸಲ್ಪಡುವದರಿಂದ ಅವರ 
ಅನುಭವಗಳೊಳಗಿನ ವಿರೋಧವನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸದೆ ಅವು ಸತ್ಯ್ಯಾಂಶಗಳೆಂದೇ 
ಭಾವಿಸಬೇಕಾಯಿತು. ಇಂಥ ವಿರೋಧ ಯುಕ್ಕವಾದ ತತ್ವಗಳನ್ನು ಸತ್ಯ 
ಗಳೆಂದು ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು ಮತಗಳೆಂದು 
ಹೇಳಬೇಕಾಯಿತು. ಇಂಥ ಮತಗಳ ಕೊಲಾಹಲವೇ ಈಗ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಶಾಸ್ತ್ರ 
ವೆಂದು ಮೆರೆಯುತ್ತಲಿರುವದು. ಗೌರವಕ್ಕಾಗಿ ಇವುಗಳನ್ನು ಸತ್ಯ 
ಗಳೆಂದರೂ ಅವು ಊಹೆ ಅನುಮಾನಗಳೇ ಹೊರತು ಸನಾತನ ಸತ್ಯಗಳಲ್ಲ. 
ಇಂಥ ಅನುಮಾನಗಳ ಸಂದಣಿಯನ್ನು ಶಾಸ್ತ್ರವೆಂದು ಕರೆದರೂ ಅದಕ್ಕೆ 
ನಿಜವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಯೋಗ್ಯತೆಯು ಹೇಗೆ ಸಲ್ಲಬಹುದು? ನಿಜವಾದ 


೧೨ 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಬಾಹ್ಯಸೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯದೆ ಅದರ ತತ್ವಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ 
ವನ್ನು ನಿಚ್ಚ ಎ ತಿಳಿದು ಆತ್ಮತತ್ತಗಳಿ ಗಿ ಇರುವ ಅವುಗಳ ಸಂಬಂಧ 
ವನ್ನು ಸಾಧಾರಣ ಮನುಷ್ಯನ ಭಾವನೆಗೆ ತಿಳಿಯುವ ಹಾಗೆ ತೋರಿಸಿ 
ವು ಅದರೊಳಗಿನ. ಸಿದ್ದಾಂತಗಳು ಸಾರ್ವಕಾಲಿಕವಾಗಿಯೂ 

ತ್ರಿಕವಾಗಿಯೂ ಸಮ್ಮ ತ್ರ Io ಇರಲಿಕೆ ಬೇಕು. ಪುಸುನ್‌ 


ಭಾವದ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಭಾಗವನ್ನು ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ಅವನ ಸ್ವಭಾವ 
ಸರ್ವಸ್ರವನ್ನ್ನು ಅದು ತಿಳಿದು ಹೆಳುವಂತಿಂಬೇಕು. ಈ ತರದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಶಾಸ್ತ್ಯವ್ರ ಪ್ರಸ್ತುತದಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. ನಾಮ 
ಧಾರಿಯಾದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಶಾಸ್ತ್ಯಮೆದು ಒಪ್ಪದೆ ಸಂಪೂರ್ಣವೂ 
ಸರ್ವಾಂಗಸ:೦ದರವೂ ಆದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಬಯಸಿ ನಾವು 
ಹುಡುಕಲೆಳಸಿದೆವು. ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿ 
ದರೆ ಇಂಥ ಶಾಸ್ತ್ರವು ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವದೆಂದು ನವ.ಗೆ ಕಂಡ. ಬಂದಿತು. 
ಆ ನಮ್ಮ ಪರಿಶೋಧನೆಯ ಇತ್ಯರ್ಥವನ್ನು ನಮ್ಮ ಅಲ್ಲವ. ತಿಗೆ ಬೋಧ 


ವಾದಂತೆ ಈ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಬಹುಜನ ಸಮಾಜ ಸ್ಕೈ ಒಪ್ಪಿ ಸುತ ತ ಲಿರುವೆವು. 


ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಬಗೆಗೆ ಆಕ್ಷೇಪಗಳು. 


bl ಯ, 


ಛೆ 


ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ಚಿಕಿತ್ಸಾಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ವಿಚಾರ 
ಮಾಡುವಾಗ ಆರಂಭದಲ್ಲಿಯೇ ಆಕ್ಸೇಪಗಳು ಗ.ಂಪ್ರಗ.ಂಪಾಗಿ ಮುಸುಕು 
ವವು. ಅದು ಸ್ವತಂತ್ರವೋ ಅಥವಾ ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ ಸೇರಿದುದೋ? 
ಸ್ವತಂತ್ರ ವಾದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರತ ರೇವು ಯಾರು? ವ್ಯಾಸರಿಂದ ರಚಿತವಾದ 
ಮಹಾಃ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಅದು ಎಕೆ ದೊರೆಯುವದು? ಆದನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸಿದ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ವ್ಯಾಸನಿರ್ಮಿತ ಕಾಲ್ಪನಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿಯೋ ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ಪುರುಷನೋ? ಐತಿಹಾಸಿಕ ವ್ಯಕ್ಕಿಯಾದರೆ ಇವನ ಹುಟ್ಟ, ಚಾತಿ, 
ಗೋತ)ಗಳಾವವು? ಮಹಾಭಾರತವನ್ನು ರಚಿಸಿದ ವ್ಯಾಸರೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ನಾಗಿರಬಹುದೇನು? ಅಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಬರುವ ಅನೇಕ ಕೃಷ್ಣರಲ್ಲಿ 
(ತೆಯನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸಿದವನ ನು ಆವನು? ಗೀತೆಯು ಯಾವ ಸಂಕಟ 
ಸಂಗದಲ್ಲಿ ಜನ್ಮ ತಾಳಿತೆಂದು ವರ್ಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದು ಅದು ಐತಿಹಾಸಿಕ 


ಖೆ 


(2 
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ವಾಗಿರಬಹುದೇ? ಗೀತೆಯನ್ನು ತನ್ನ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ತಳೆದ ಮಹಾಭಾರತದ 
ಐತಿಹಾನಿಕತೆಯೇ ಸಂದೇಹಾಸ್ಫದವಾಗಿರುವಾಗ ಅದರೊಳಗೆ ಸನ್ನಿ ವಿಷ್ಟ 
ವಾಡ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಐತಿಹಾಸಿಕವೆಂದು ನಂಬುವದು ಹೇಗೆ? ಗೀತೆ 
ಯೊಳಗಿನ ವಿಶ್ವರೂಪ. ದರ್ಶನದಂಥ ಪ | ಸಂಗಗಳು ಅಸಂಭವನೀಯವಾಗಿ 
ಕಾಣ,ವವಲ್ಲ! 
ಈಗ ಉಪಲಬ್ರವಿರುವ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕ್ಷಿಪ್ತಭಾಗವಿರುವ 
ದೇನ? ಅಹುದಾದರೆ ಅದು ಯಾವ್ರದು? ಮೂಲ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವಷ್ಟು 
ಶ್ಲೋಶಗಳಿದ್ದಿರಬಹುದು ? ಆವ್ರಗಳ ಮೂಲಭೂತ ಕಲ್ಪನೆಯ ಸ್ಮರೂಪ 
ಸ ಈಗಿನ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ತತ್ಕೂರ್ವದ ಯಾವ ಯಾವ ಗ್ರ೦ಂಥಗ 
ಅನ್ನೂ ಪ೦ಥಗಳನೂ, ಅನುಸರಿಸುವುದು. ಆಥವಾ ಅವಲಂಬಿಸುವದು ? 
ಪನಿಷದಾದಬ ಜ.4. ಅನೇಕ ಶ್ಲೋಕಗಳು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದಿ 
ಸಸ್ಯ ಆವ್ರಗಳನ್ನೇ ಗೀತೆಯು ಆನ್ನಸರಿಸುವುದೆಂದು ಏಕೆ ಊಹಿಸ 
ಬಾರದು! ಗೀತೆಯ ಉಲ್ಲೇಖವೂ ಗೀತೆಯೊಳಗಿನ ವಚನಗಳ ಪುನರು 
ಕ್ರಿಯೂ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಹಲ“ಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಿರುವುಡರಿಂದ ಮಹಾಭಾರ 
ತದ ವಿಚಾರಸರಣಿಯನ್ನೇ ಗೀತೆಯ. ಆಸ.ಸರಿಸುವದೆಂದು ಏಕೆ ಬಗೆಯ 
ಬಾರದು? ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಯೋಗವೇ ವುಖ್ಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ, ಪಾತಂ 
ಜಲ ಯೋಗದ ಉಲ್ಲೇಖವು ನಿ8ಸಂದಿಗ್ಬವಾಗಿ ಬಂದಿರ. ವದ; ಹಾಗೆಯೇ 
ಸಾಂಖ್ಯಶಾಸ್ತ್ರದ ಉಲ್ಲೇಖವಾದರೂ ನಾಮನಿರ್ದೇಶದಿಂದ ಬಂದಿರುವುದು. 
ವಂದ ಮೇಲೆ ಗೀತೆಯು ಸಾಂಖ್ಯ ಮತ್ತು ಯೋಗಶಾಸ್ತಗಳ ಕೈಪಿಡಿ 
ಯೆಂದು ಏಕೆ ಹೇಳಬಾರದು? ಭಾಗವತ ಧರ್ಮದ ಪರಂಪರೆಯೂ 
ಗೀತೆಯ ಪರಂಪರೆಯೂ ಒಂದೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವತ 
ಧರ್ಮವೇ ಬಂದಿರಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಈ ಪಂಥಗಳೆಲ್ಲ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದಿರುವ 
ವೆಂದು ಹೇಳುವು ವುದಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದವಿರುವದು. ಅದರೆ ಬಾದರಾಯಣ ಸಂಬಂಧ 
ನ್ನು ಹೇಳಿ ಜ್ಞಾ ಕ್ಯ ಹ್‌ ಭ್ರ ದ್ವೈತ, ಅದ್ವೈತ, ಸಂನ್ಯಾಸ, ನೀತಿ 
ಚ SU ಸಾಹಸ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದೂ ಗೀತೆಯ ವ 
ತನ್ನ ಪ್ರಧಾನ ಗ್ರಂಥವೆಂದು ವಾದಿಸುವದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಗೀತೆಯನ್ನು 


ಏನೆಂದು ಬಗೆಯಬೇಕು ? ಇನ್ನಾವ ಗ್ರಂಥವಾಡದರೂ ಇಷ್ಟು ತೊಡಕಿನಲ್ಲಿ 


೧೪ 


ಸಿಲುಕಿದ್ದರೆ ಅದು ವಿಚಾರಾರ್ಹವಲ್ಲನೆಂದು ನಿರಾಕರಿಸಲ್ಲಡುತ್ತಿತ್ತು; ಆದರೆ 
ಲ [we ಡಿಪಿ 


ಗೀತೆಯ ಮಹಿಮೆಯೂ ಮಹತ್ತವೂ ಈ ತೊಡಕುಗಳಿಂದಲೇ ಏಕೆ 
ಬೆಳೆಯುವವು ? 


ನಮ್ಮ ಪರೆಶೀಲನೆಯ ಹೊಸದೃಷ್ಟಿಯು. 


ಮೇಲೆ ತೋರಿಸಿದಂಥ ಆಕ್ಸೇಪಗಳಿಗೆ ಆ೦ತವಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಸಾಧಕ-ಬಾಧಕ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಹೇಳಿ ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಸಮರ್ಥಿಸು 
ವದು ಅಥವಾ ಖಂಡಿಸುವದು ಉಂಟು. ಹೀಗೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿಸು 
ವುದರಿಂದ ಯಾವ ಉಪಯುಕ್ತ ನಿಷ್ಠರ್ಷೆಯೂ ನಿಷ್ಪನ್ನವಾಗಿಲ್ಲ; ಇನ್ನು 
ಮುಂದೆ ಆಗುವಂತೆ ನಮಗೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು ಇಲ್ಲಿ 
ಆಯಾ ಆಕ್ಲೇಪಗಳಾವವನ್ನೂ ಚರ್ಚಿಸುವ ಗೊಡವೆಗೆ ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ. 
ಅವುಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿ ನಮ್ಮ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಹೇಳಬೇಕಾಗಿ ಬಂದರೆ 
ಪ್ರಸಂಗಾನುಸಾರ ಅವುಗಳನ್ನು ನಾವು ಹೇಳುವೆವು, ಆದರೆ ಗೀತೆಯ 
ಗುಟ್ಟಿನ್ನಾ ಗಲಿ ಗುರಿಯನ್ನಾಗಲಿ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕೆ ಇಂಥ ಆಳ್ಟೇಪ 
ಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿಸುವುದು ಅನಾವಶ್ಯಕವೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವುದು. 
ಗೀತೆಯನ್ನು ಅಂತರಂಗವಾಗಿ ಬಹಿರಂಗವಾಗಿ ಪರೀಶ್ಸಿಸಿ ಅಥವಾ ಹೊರ 
ಗಿನ ಆಧಾರಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಸಿ ಈ ಆಳ್ಸೇಪಗಳಿಗೆ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೇಳುವ 
ಪರಿಪಾಠವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ತತ್ವಜ್ಞಾನದ ವಿಮರ್ಶೆ 
ಯಿಂದಲೇ ನಾವು ಅದರ ಇಂಗಿತವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು 


ಮಾಡಿರುವೆವು. ಇದೇ ನಮ್ಮ ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿಯ ಲಕ್ಷಣವು. 


ವ್ಯಾಸರ ಅಥವಾ ಮಹಾಭಾರತದ ಐತಿಹಾಸಿಕತೆಯನ್ನೂ ಗೀತೆ 
ಯನ್ನು ಸ್ವಮುಖದಿಂದ ಬೋಧಿಸಿದ ಶಿ ್ರೀಕೃಷ್ಣನೆಂಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಐತಿಹಾ 
ಸಿಕತೆಯನ್ನೂ ನಾವು ವಿಚಾರಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಈ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಕಾಲ್ಪನಿಕವೆಂದು 
ಬಗೆದರೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಶೇಖರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ತತ್ತಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಯಾವ ನ್ಯೂನತೆಯೂ 
ತಟು ) ವುದಿಲ್ಲವೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವುದು. ಶ್ರಿ (ಕೃಷ್ಣನೆಂಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಾಧನೆಗಳಿಂದ ಅಥವಾ ಅನ್ಯ ಸಾಧನೆ 


೧೫ 


ಗಳಿಂದ ನಿರ್ಣೈಸಿ ಗೀತೆಯ ತತ್ವಜ್ಞಾನದ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳದೆ 
ಗೀತೆಯ ತತ್ವಜ್ಞಾನ ನ್ನು ಪರಿಶೋಧಿಸಿ ಅದರ ಯೋಗ್ಯ ತೆಯಿಂದಲೇ 
ಅದನು ನುಡಿದ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ನಾವು ನಿರ್ಣಯಿಸಲಿರು 
ವೆವು. ಈ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಒಂದು ಪ್ರಮೇಯವನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ನಾವು ಗೃಹೀತವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವೆವು. ಅನ್ಯವೇದಾಂತ ವಾಜ್ಮ 
ಯಕ್ಕೂ ಗೀತೆಗೂ ಇರುವ ಒಂದು ಮಹತ್ವದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇನೆಂದರೆ ಇತ 
ರರು ತಾವು ಪಡೆದ ದಿವ್ಯ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಹೇಳಿರುವರು; ಆದರೆ 
ಗೀತೆಯ ಕರ್ತೃವು ತಾನೇ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದನನೆಂದು ಹೇಳಿಕೊ 
ಳ್ಯುವನು. ಐತಿಹಾಸಿಕತೆಯ ಅಥವಾ ಸಂಭವನೀಯತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಈ ಅವನ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು. ಇಲ್ಲವೆ ದುರ್ಲಕ್ಷಿಸಿ ಗೀತೆಯ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ ನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸುವದಕ್ಕಿಂತ ಅದು ನಿಜವೆಂದೇ ನಾವು ತಾತ್ಸೂ 
ರ್ತಿಕವಾಗಿ ಭಾವಿಸುವೆವು. ನಾವು ಕುರುಡರಾದ ಭಾವುಕರಲ್ಲ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ನೆಂಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ತತ್ವಜ್ಞ್ಞಾನವೂ ವಿಚಾರಾಂತ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಹುರುಳಿಲ್ಲದವುಗಳಾಗಿ ಕಂಡು ಬಂದರೆ ನಮಗೆ ಅದರ ಚಿಂತೆ ಇಲ್ಲ, ಆದರೆ 
ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಆ ತತ್ತಚ್ವ್ವಾನದಕ್ನಿ ಅಗತ್ಯಾಂಶಗಳಾಗಲಿ, ಮಹತ್ವಾಂಶ 
ಗಳಾಗಲಿ ದೊರೆತರೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಕೋಡಬೇ 
ಕೆಂಬುದೇ ನಮ್ಮ ಹವಣಿಕೆ. ಗೀತೆಯನ್ನು ನುಡಿದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೆಂಬ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯು. "" ಭಗವದ್‌ ವ್ಯಕ್ತಿ'' ಯೆಂದೂ ಪರಮಾತ್ಮನೆಂದೂ ಸೃಷ್ಟಿ 
ಕರ್ತನೆಂದೂ ಮುಚ್ಚುಮರೆಯಿಲ್ಲದೆ ನಾವು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿರುವದು ನಾವು 
ಕೈಕೊಂಡ ಸತ್ಯಾನ್ವೇಷಣೆಗಾಗಿಯೇ ಎ೦ಬುದನ್ನು ವಾಚಕರು ದಯವಿಟ್ಟು 
ಮರೆಯಬಾಂದು. 


ತತ್ವವೇ ದೇವರು, ಮನುಷ್ಯಾಕೃತಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲ. 
ಗೀತೆಯ ಕರ್ತೃವು ಹೀಗೆ ಒಬ್ಬ ವೃಕ್ತಿಯೆನಿಸದೆ ಪರಮ ತತ್ವವೆನಿಸಿ 


ಇ) 
ದರೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಪರಿಶೋಧನೆಗೆ ಅದು ಬಹು ಸಾಧಕವಾಗುವುದು. 
ಸೃಷ್ಠಿ ಗಲ್ಲ ದೇವರು ಒಬ್ಬನೇ ಎ೦ಬ ಮಾತು ಸರ್ವಸಮ್ಮತವಾಗಿದ್ದರೂ 


ಧರ್ಮಗಳು ಅಸಂಖ್ಯವಾಗಿವೆ. ಧರ್ಮದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ದೇವರು ಒಬ್ಬನೇ 


೧೬ 


ಎ೦ದು ಬಗೆಯ ಹೋದ ಪಂಥಗಳು ಉಳಿದ ಪೂರ್ವದ ಧರ್ಮಪಂಥಗಳನ್ನು 
ತಮ್ಮಲ್ಲಿ ಆಡಗಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಂದೆ ಅವ್ರಗಳನ್ನು ಹೊರಗಿಟ್ಟೆರುವವು. ಇದರಿಂದ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಧರ್ಮಪಂಥಗಳ ಸಂಖ್ಯೆಯು ಬೆಳೆಯುತ್ತಲೇ ಇರ.ವಮ, ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯನ್ನುಂಟುಮಾಡಿದ ಶಕ್ತಿಯು ಪೃತ್ಯಕ್ಷವಾದ ತನ್ನ ಕೃತಿಯೊಳಗಿನ 
ಕೌಶಲದ ತಿರುಳನ್ನು ಮಾನವರಿಗೆ ಯಥಾಸ್ಥಿತವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳುವುದು 
ಶಕ್ಕವಾದರೆ ಮತ್ತು ಆ ಹೇಳುವಿಕೆಯು ಸಮಂಜಸವೂ ವಿಶ್ವಸನೀಯ ವೂ 
ಆದರೆ ಈಗಿನ ಆಯಾ ಧರ್ಮಗಳ ನಡುವಿನ ಅಸೂಯೆಯೂ ಹೋರಾಟಗಳೂ 
ಮಾಯವಾಗಬಹುದೆಂಬ ಹಾರೈಕೆಯು ಯೋಗ್ಯವಲ್ಲವೇ? ಆ ಕಾರಣ ಗೀತೆ 
ಯನ್ನು ನುಡಿದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೆಂಬ ಮನುಷ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ನ್ನು (Personality) 
ಕಣ್ಣುಮರೆಮಾಡಿ ಅವನಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವ ತತ್ತ್ವವನ್ನು (Principle) ಕಣ್ಣ 
ಮುಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಅದನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸುವದು ಅಗತ್ಯವು. 
ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ ಭಗವಂತನೆಂದು ಹೆಸರಾದ ಶಿ ಕೃಷ್ಣನ ಚಾರಿತ್ರ್ಯಕ್ಕೂ 
ಪಾವಿತ್ರ್ಯಕ್ಕೂ ಪ ಪದ್ಧತಿಯ ತಾತ್ವಿಕ ವಿವೇಚನೆಯಿಂದ ಊಣೆಯೆಖಂಬನಗಿ 
ಮ್ಮ ಧರ್ಮವು ಮುಳುಗಿ ಹೋಗುವದೆಂದು ಸನಾತನಿಗಳು ಭಯಪಡುವ 
ದಿಲ. ಪ್‌ೌರುಷೇಯಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಅಪೌರುಷೇಯ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳನ್ನೇ 


)) 


ಉ 


ನಮ್ಮ ಧರ್ಮವು ಎಂದಿಗೂ ಅವಲಂಬಿಸಿರುವುದು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಪೌರುಷೇ 
ಯತ್ವದಿಂದ ದೊರೆಯಬಹುದಾದ ಪೋಷಣೆಯು ನಮ್ಮು ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಈ 
ವರೆಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು ದೊರೆತಿರುವದು. ಇನ್ನೂ ಬೇಕೆಂದು ಬಯಸಿದವರಿಗೆ 
ಅದು ಸಿದ್ದವಾಗಿಯೇ ಇರುವದು. ಆದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಅಪೌರುಷೇಯ 
ನಾದ ಪರಮ ತತ್ತರೂಪನೆಂದು (Impersonal principle) ಬಗೆದು ಅವನ 
ಉಕ್ತಿಗಳ ಹೃದ್ಧತವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ ಹಸಿವು ನಮ್ಮ ಒನರಲ್ಲಿಯೂ 
ಹುಟ್ಟಿರುವುದು. ಈ ಹಸಿವು ಹಿಂಗುವದರಿಂದ ಸನಾತನ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ನವ 
ಜೀವನವು ದೊರೆತು ಅದು ತನ್ನ ನಾಮಶೇಷವಾದ ಸನಾತನತ್ವನನ್ನು 
ಪುನಃ ಸಾರ್ಥಕವಾಗಿ ಪಡೆವುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 

ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಧರ್ಮದ (Universal Religion) ಅವಶ್ಯಕತೆಯು 
ದಿನದಿನಕ್ಕೆ ಬೆಳೆಯುತ್ತಲಿರುವದು. ಸನಾತನ ಧರ್ಮವು ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು 
ಸಾಕಷ್ಟ ವಿಶಾಲವಾಗಿ ಮಾಡಿ ತನ್ನ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಿಗೂ 


L 


[4 


೧೬೩ 


ಆಶ್ರಯ ಕೂಟ್ಟು ಅವ್ರಗಳಿಗೆ ಕಾಶ ಸೈತವೂ ತಾತ್ತಿಕವೂ ಆದ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ 
ಸಿದ್ದಾ ೦ತಗಳ ಉಪಪತ್ತಿ ಯನ್ನು ಆ ಜು ತಾನು ವಿಶ್ವಧರ್ಮ 
ಗ ಯೋಗ್ಯವಾಗಿರುವುದೆಂದು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವ ಸಮಯವು 
ಇದೀಗ ಬಂದಿರುವುದು. ಕೂಗೆ ಆಗುವುದಕ್ಕಾ ದರೂ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ 
ಎಷಯದ ನಾವು ನಿಖೀಕಿಸಿದ ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿಯ. ಸಹಾಯವಾಗಬಹುದು. 


ಮಹಾಭಾರತವೂ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಆದಿತತ್ತವೂ. 


ಗೀತೆಯ ಹೃದ್ಧತವನ್ಫು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲೇ 
ಸಾರಿದ ಅದರ ಕರ್ತೃವಿನ ಪರಾತ್ಬರಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಗ.ಹಿಸುವದು 
ಅವಶ್ನವು. ಗೀತೆಯ ಕರ್ತೃವ್ರ ಪರಾತ್ಸರ ಯೋಗ್ಯತೆಯವನೆಂಒದಕ್ಕೆ ಒಂದು 
ಕಾಲದ ಭಾರತ ಜನಾಂಗದ ಬೆಂಬಲನಿದಿ ತು. ಐತಿಹಾಸಿಕತೆಯ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಗೀತೆ ಮಹಾಭಾರತಗಳಿಗಿರುವ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧವಸೈ್ಫು ನಾವು 
ವಿಚಾರಿಸುವದಿಲ್ಲವಾದರೂ ಗೀತೆಯು ಕತ್ತ ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಕರ್ತೃವೆಂಬ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಹಾಭಾರತದ ಸಾಕ್ಷಿಯು ಬಹಳ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. 
ಗೀತೆಯನ್ನು ಬೋಧಿಸಿದ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಪ ಮಾತ್ಮನಹುದೆಂದೂ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ 
ಕರ್ತೃವಹುದೆಂದೂ ಹೇಳೆ ವದಕ್ಕೆ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು, ಆಧಾರ 
ಉಂಟು. ಕೌರವ ಪಾಂಡವರ ವಂಶವೃತ್ಯವು ವ.ಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ ನಯವು. 
ಪಾಂಡವರ ಸಚ್ಚ ರಿತೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಗುವದಳ್ಟೇ ರ ಚ ಇರುವರು. 
ಪಾಂಡವರಾದರೂ ಶ್ರೀಕೃ ಷನ ಮಹಿನೆ ಸುಯನ್ನು ಉಬ್ದ _ಲಗೊಳಿಸಿ ಆದಿನ 
ಹಬ್ಬಿಸುವುದಕ್ಕೇ ಇದ್ದ ಕ್ಕೆ ಧಾರಾಳವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದ.. bs 
ಭಾರತದ ವಿಸ್ತಾರ, € ಅದರ ಸಂಕೀರ್ಣತೆ, ಅದರೊಳಗಿನ ಮಹಾವ್ಯಕ್ತಿಗಳ 
ಸ್ವಭಾವಪರಿಪ್ತು (ಹಣೆ, ಅದರೊಳಗಿನ ಮೃದು ಅಥವಾ ಕಠೋರ ಪ್ರಸಂಗ 
ಗಳು ಇವೆಲ್ಲವೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಪರಮಾತ್ಮನೆಂಬ. ದನ್ನೂ ಆತನು ಆದಿದೈನತ 
ವೆಂಬುದನ್ನೂ ಆತನು ಜಗಚ್ಚಾಲಕ ಸೂತ್ರಧಾರನೆಂಬುದನ್ನೂ ಸಾರಿ 
ಸರ್ವಶ್ರುತವಾಗಿಯೂ ಸರ್ವಮಾನ್ಯವಾಗಿಯೂ ಮಾಡುವುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿತ 
ವಾಗಿರುವವು. ಮಹಾಭಾರತ ಕರ್ತೃವೆನಿಸಿದ ವ್ಯಾಸರಾಗಲಿ, ಆ ಕಾಲದ 
ಇನ್ನಿತರ ವುಹಾ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಾಗಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ತಾವ್ರ 


೧ಿಲೆ 


ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅರಿಕವರಲ್ಲವೆಂದ ಇ ಅದನ್ಟು ಹಾಗೆ ಅರಿಯುವದು ಯಾರಿಗೂ 
ಶಕ್ಕವಲ್ಲವೆ೦ಂದೂ ಮುಕ್ತಕಂಠದಿಂದ ಹೇಳುತ್ತಲಿರುವರು. ಜಗತ್ತಿಗೆಲ್ಲ 
prised ಪರಮಾಕ್ಮನು ಮನುಷ್ಯದೇಹಧಾರಿಯಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ಕೆ ಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಪ್ರಪಂಚದ ಹವ್ಯಾಸವನ್ನು ಹಿಡಿದು ಅದರ ದೈವಿಕ 
ಸಾತ ಕೊನೆಗಾಣಿಸುವದಕ್ಕಾಗ] ಹುಟ್ಟಿ ಬಂದಿರುವನೆ೦ಬ ನಂಬು 
ಗೆಯು ಆ ಕಾಲದ ಭಾರತ ಜನಾಂಗದ ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿ ನೆಲಸಿತ್ತು. 


ವ್ಯ್ಯಾಸರಂತಹ ವಿಭೂತಿಗಳು ಆಂಥ ವ್ಯಕ್ತಿಗಾಗಿ ಮಹಾಭಾರತವನ್ನೇ 
ಧಾರೆಯೆರೆದುದನ್ನು ನೋಡಿ ಈ ಭಾವನೆಯೆ ಎಷ್ಟ್ಟು ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ತೈ೦ಬು 
ದನ್ನು ಊಹಿಸಬಹುದು. ಇಂಥ ಅವರ ವಿಶ್ವಾ ಸವನ್ನು ಈ ಕಾಲದ ನಮ್ಮ 
ತತ್ತಜ ಜ್ಞಾನ ಆಥವಾ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಜ್ಞಾನಗಳ 2 RS ಅಳೆದು 
ನೆ ಮೋಡವು ದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಅವರ ಭಾವನೆ ನೆಗಳನ್ನೂ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನೂ 
ಪರೀಕ್ಷಿ ಸುವಾಗ ವೃಕ, ಪರಮಾತ್ಮನ ವಿಷಯದ ಈ ಪ್ರಬಲ ತೃ ಷೆ ಯನ್ನು 
ಅಲಕ್ಷ ಮಾಡಿ ನಡೆಸಲಾಗದು. ಈ ಅವರ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಮುನ ಸಿಜೆ. 
ಆ ಕಾಲನ ಭಾರತನಮಾಜದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಧಾರ್ನಿಕ, ನೈತಿಕ, 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವೈಭವ ವದ ಹ.ರುಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದು ಉಚಿತವು. 


ಶ್ರಿ ಕೃಷ್ಣನೆಂಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಆ ಕಾಲದ ಜನತೆಯ ಅಂತ8ಕರಣವನ್ನು 
ಸಮಗ್ರವಾಗಿ ಆಕ್ರುಮಿಸಿದ್ದಾಗ ಅದು ಮಹಾಭಾರತವನ್ನು ಮೀಸಲಾಗಿ 
ಪಡೆದುದರಲ್ಲಿ ಆಶ್ಚರ್ಯವೇನು? ಇಂಥ ಅದ್ವಿತೀಯ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಉಕ್ತಿ 
ಗಳನ್ನು ವ್ಯಾಸರ ಅಥವಾ ಬೇರೆ ವಿಭೂತಿಗಳ ಆಧಾರಗಳಿಂದ ತಿಳಿಯುವದ 
ಕ್ತ ೦ತಲೂ ಆತನು ಸಾರಿದ ತತ್ವ ಗಳ ಹೃ ದಯದಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕು ಆತನ ಉಕ್ಕಿ 
ಗನ ಹೃದ್ಧ ತವನ್ನು ತಿಳಿಯು ವ್ರದು ಒಳೆಶಲ್ಪವೇ? ಕೇವಲ ಅವನ ಉಕ್ತಿಗಳೊಳ 
ಗಿನ 5ಒ'ಗಳಾಗಳಿ ಕ್ಲೋಕಗಳಾಗಲಿ ಅನ್ಯ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಬಂದು 
ಹೋಗಿರುವದರಿಂದ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಆಚೆಯದಾವುದು ಈಜೆಯದಾವ್ರದು 
ವಿ೦ಬದನು ಶ್ರ ಈ? ನ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸೂಕ ಕ್ರ ದೃಷ್ಟಿ ಹಿ.ಯಿಂದ ನಿರ್ಣಯಿಸಿ 
ಗೀತೆಯು ಬೇರೆ ಗ್ರಂಥಗಳ ಉಚ್ಚಿ ಪ್ಪ ವಾಗಿರುವದೆಂದ. ನಿರ್ಧರಿಸುವದು 
ಅವಿವೇಕದ ಲಕ್ಷ್ಮ ಸಪೆಂಡು ನಮಗೆ “ತೋರುವದು. 


೧೯ 


ಗೀತೆಯು ಪರಪ್ರೆಕಾಶಿತವೇ? 





ಹೀಗೆ, ಇತರ ಗ್ರಂಥಗಳಿಂದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದವುಗಳೆಂದು ಆರಿಸಿ 
ತೆಗೆದ ಎಷ್ಟೋ ಶಬ್ದಗಳನ್ನೂ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನೂ ನಾವು ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ನೋಡಿರು 
ವೆನು, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವ್ರ ಮಾತ್ರ ತತ್ತಪ್ರಧಾನವಾದುವೆಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಬಸಳವಾಗಿ ವರ್ಣನಾತ್ಮಕ ಮತ್ತು ಆಲಂಕಾರಿಕ ವಚನಗಳೂ 
ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಬಳಕೆಯಲ್ಲಿರುವ ನೈತಿಕ ಇಲ್ಲವೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸೂತ್ರ 
ಗಳೂ ಇಂಥ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ತುಂಬಿರುವವು. ಗೀತೆಯ ಗಹನ ತತ್ವ 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಪೋಷಕವಾದ ಒಂದು ಶ್ಲೋಕವೂ ನಮಗೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ದೊರೆಯ 
ಅಲ್ಲ, ಪರೀಕ್ಸಿಸುವವರಿಗೆ ಈ ಪ್ರಮೇಯವು್ರ ಅತಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಿರುವದರಿಂದ 
ಇಂಥ ಶಬ್ದಗಳನ್ನೂ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನೂ ಇಲ್ಲಿ ಉದಹರಿಸಿ ಚರ್ಚಿಸುವದು 
ಅನವಶ್ಯವು. ಪೂರ್ವಗ್ರ)ಹವಿಲ್ಬದೆ ಇವುಗಳನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷೆ ಸುವವರಿಗೆ ನಮ್ಮ 
ಹೇಳಿಕೆಯು ಸರಿಯೆಂದು ತೋರುವದು ಖಂಡಿತ. ಪೂವರ್ವಗ್ರೃಹದೂಸಿತ 
ರನ್ನು ಸಮಾಧಾನ ಪಡಿಸುವದು ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಸಿಯೂ 
ವಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಗೂ ತತ್ತೂರ್ವದ ಇತರ ಗ್ರಂಥಗಳಿಗೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ 
ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಹೊಸ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಬೋಧಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಬಳಸಿರುವರೆಂಬದು ಲಕ್ಸ್ಯದಲ್ಲಿಡತಕ್ಕೆ ಸಂಗತಿಯು. ಉದಾ: ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಬಂದಿರುವ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳೊಳಗಿನ ವಚನಗಳೂ ಶಬ್ದಗಳೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ಸವರ್ಥನೆಗಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಬುದ್ಧಿ 
ಯೋಗ, ಕರ್ಮಯೋಗ, ಬ್ರಹ್ಮಯೋಗವೆಂಬ ಗೀತಾವಿಶಿಷ್ಟ ತತ್ತಪ್ರತಿ 
ಪಾದನೆಗಳೂ ಗೀಶೆಯ ಭಕ್ತಿ, ಪುರುಷೋತ್ತಮ, ಪುರುಷತ್ರಯ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ, 
ವ್ಯವಸಾಯ, ವ್ಯಭಿಚಾರ, ದೈವಾಸುರ ಸಂಪತ್ತು ಇವೇ ಮೊದಲಾದ 
ಕಲ್ಪನೆಗಳೂ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ದೊರೆಯವು. ಗೀತೆಯೂ ಉಪನಿಷತ್ತು 
ಗಳೂ ಒಂದೇ ವಿಷಯವನ್ನು ಸಂಒಂಧಿಸಿದ ಗ್ರಂಥಗಳಾದರೂ ಇವುಗಳ 
ವಿಚಾರ ಪ್ರವಾಹಗಳು ಸಮಾಂತರವಾಗಿ (0n parallel lines) ಹರಿ 
ಯುವವು. ಈ ಕಾರಣ ಶಬ್ದ ಸಾದೃಶ್ಯ ಮಾತ್ರದಿಂದ, ಒಂದನ್ನೊಂದು 
ಅವಲಂಬಿಸುವವೆಂದು ಊಹಿಸಲಾಗದು; ಮತ್ತು ಗೀತೆಯು ಉಪನಿಷತ್ತು, 


© 


ಪಿಂ 


ಗಳಿಂದ ಪೋಷಿತವಾಗಿದೆಯೆಂದೂ ಆವುಗಳನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸುವದೆಂದೂ 
ಬಗೆಯುವದು ಸಮಂಜಸವಲ್ಲ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ತೆಗೆದು 
ಕೊಳ್ಳುವಾಗ ಅವುಗಳೊಳಗಿನ ಶಬ್ದಗಳನ್ನಾ ಗಲಿ ರಚನೆಯನ್ನಾ ಗಲಿ ತೆಲ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಮಾರ್ಪಡಿಸಿರುವದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಈ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು 
ಕೆಲವು ತತ್ತ ಪರವಾದ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಬಹು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ಮಾಡಿದೆ. 
ಆದರಿಂದ ಗೀತೆಯ ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿಯೂ ತತ್ತಜ್ಞಾನದ ಗಹನತೆಯೂ ಒಡ 
ಮೂಡುವವು (ಲೆ-೬,೩- ೪೧೫-೬). ಶ್ಲೋಕಗಳ ವಿಷಯವೇ ಈ ಪರಿ 
ಯಾಗಿರುವಾಗ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಬೇರೆ ಗ್ರಂಥಗಳಿಂದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ತೆಗೆದು 
ಹೊಂಡಿರುವರೆಂದು ವಾದಿಸುವದು ಆಕ್ಸರಗಳನ್ನು ತೆಗೆದು ಕೊಂಡಿರುವರೆಂದು 


ವಾದಿಸುವಷ್ಟೇ ಸಮಂಜಸವು. 


ಗೀತೆಯನ್ನು ತಿಳಿಯಲು ತತ್ವದೊಂದಿಗೆ ತಾದಾತ್ಮ್ಯ ಹೊಂದಬೇಕು. 





ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಗೀತೆಯ ಹದಿನೆಂಟು ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಹೃದಯ 
ವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತೆರೆದು ಭಾರತೀಯರ ಅಂತಃಕರಣಕ್ಕೆ ತೋರಿಸಿರು 
ವನು. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಗೀತೆಯು ವಿಫಲವಾದುದಕ್ಕೆ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ವಿವರಣೆಯೇ ಕಾರಣವೆಂದು ಬಗೆಯುವದಕ್ಕಿಂತ ನಮ್ಮ 
ಭಾವನೆಗಳು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಭಾವನೆಗೆ ಹೊಂದದಿರುವದೇ ಕಾರಣವೆಂದು 
ತಿಳಿದು ಪುನಃ ಪ್ರಯತ್ತ ಸಡುವದು ಲೇಸು. ಗೀತೆಯೆೊಳಗಿನ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ 
ಒತ್ತಿಗಳು ಎಲ್ಲಿಯೂ ನಿಜವಾಗಿ ದುರ್ಬೋಧವಾಗಿರುವದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. 
ಅರ್ಜುನನು ಸರ್ವಸಾಧಾರಣ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯವನಾಗಿದ್ದನು. ಇದು ಅವನು 
ಕೇಳಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಂದ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವದು. ಇಂಥವನಿಗೆ ಗೀತೆಯು ಸುಲಭ 
ವಾಗಿಯೂ ನಿ॥ಸಂದೇಹವಾ!'ಯೂ ತಿಳಿಯಿತೆಂದ ಮೇಲೆ ಅದು ನಮಗೆ 
ಹಾಗೆ ಏಕೆ ತಿಳಿಯಬಾರದು? ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಪರವಾತ್ಮುನಲ್ಲಿ ಆರ್ಜುನಸಿಟ್ಟೆ 
ನಿರ್ವ್ಯಾಜವೂ ವಿಶ್ವಾಸಪೂರ್ಣವೂ ಆದ ಭಾವವನ್ನು ಅನುಕರಿಸಿ ಭಗವ 
ದ್ಲೀತೆಯನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸಿದರೆ ಅರ್ಬುನನಿಗೆ ತಿಳಿದಂತೆಯೇ ಅದು ನಮ 
ಗಾದರೂ ತಿಳಿಯುವನೆಂದು ನಾವು ನಂಬಿರುವೆವು. ಹೀಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ 
ತಾದಾತ್ಮ್ಮ ಹೊಂದಿದ ಹೊರತು ಆತನ ಗೀತೆಯ ಗುಟ್ಟು ತಿಳಿಯುವುದು 


೨೧ 


2] 


ಇಧ್ಭವಲ್ಲ. ಅಂಥ ಭಾವವನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಪರಿಶೀಲನೆ 
ಯನ್ನು ನಾವು ಯಥಾಮತಿ ಪ್ರ ತಿ  ಸಿರುವೆವು. 


ಕೃಷ್ಣನೆಂಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮನುಷ್ಯಾಕೃತಿಯನ್ನು ತಿಳಿದು ಫಲವಿಲ್ಲ. 
ಆವನ ೫ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಭಾವಿಸಿಯೂ ಉಪಯೋಗವಿಲ್ಲ. 
ಅವನನ್ನು ತತ್ತ್ವತಃ ತಿಳಿಯುನದೇ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ತಿಳಿಯುವದು (೧೮-೫೫) 
ಹೀಗೆ ತನ್ನ ವಿಷಯವನ್ನು ತತ್ತ ತಃ ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅವನು 
ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು ಬೋಧಿಸಿದನು; ಅರ್ಜುನನನ್ನು ಹೇಗಾದರೂ ಯುದ್ದಕ್ಕೆ 
ಎಬ್ಬಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅಲ್ಲ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ತತ್ವತಃ ತಿಳಿದುದರಿಂದಲೇ 
ಅರ್ಜುನನ ವ್ಯಾಮೋಹವೂ ಸಂದೇಹಗಳೂ ನಿಶ್ಶೇಷವಾಗಿ ನಷ್ಟವಾದವು. 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ವಾಗ್ದಾಲದ ಪ್ರಭಾವದಿಂದಲ್ಲ. ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು ಯಧೂೋ 
ಚಿತವಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಿಚ್ಚಿ ಸುವವರು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಹಾಗೆಯೇ (! ಶತ್ರ ತ$'' 
ತಿಳಿಯಲು ಯತ್ನಿ ಸಬೇಕು. ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸ ಸ್ತಭಾವವನ್ನೂ ಅಧಿಕಾರವನೂ 
ತಿಳಿಯುವದೇ ತತ್ತ ತೂ ತಿಳಿಯುವದು (೪-೯). ಆದುದರಿಂದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ನ ಅಧಿಕಾರವನ್ನೂ ಸ್ವಭಾವವನ್ನೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಯಾವ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ 


೧ 


ಹೇಳಿರು ಸ ನೋಡುವ. 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಕ್ಷಿತಿಜ, 


ಸಂಭೂತ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಆದಿಯುಂಟಿ. ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ಅದಕ್ಕೆ 
ಉತ್ಪತ್ತಿಕರ್ತ್ಯವು ಆ ಜೇ ಸರ್ವಸಮ್ಮತವು. ಆದರೆ ಇಂಥ 
ಕರ್ತೃವು ತ ಸ್ತಭಾವವುಳ್ಳವನೋ ಅಥವಾ ಅಚಿತ್‌ ಸ್ವಭಾವವುಳ್ಳ 
1! ಅವನಿಗೆ ಇಚ್ಛಾ ಶಕ್ತಿ PSN ಇರಬಹುದೋ ಚ ಇರಲಿಕ್ಕಿ 
ಲ್ಲವೋ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳು ಉಂಟಾಗಿರುವವು. ಸೃಷ್ಟಿಯ ಉತ್ಪತ್ತಿಗೆ 
ಕಾರಣವಾಗಿರುವ ತತ್ತೆವನ್ನು ಆತ್ಮವೆಂಬ ಹೆಸರಿನಿಂದ ವೇದಾಂತಿಗಳು 
ಸಂಬೋಧಿಸಿರುವರು.. ಈ ಆತ್ಮತತ್ರವನ್ನಾ ಗಲಿ ಬೇರೆ ಹೆಸರಿನ ಅದಕ್ಕೆ 
ಸಮಾನವಾದ ಮತ್ತಾವದಾದರೊಂದು ತತ್ವವನ್ನಾಗಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಉತ್ಪತ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಕುರಿತು ವಿಚಾರಮಾಡುವವರೆಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಲೇ ಬೇಕಾಗುವದು, 


೨.೨ 


ನೇದಾಂತದ ಆತ್ಮ ತತ್ತವಿಷಯದ ವಿಚಾರಗಳು ಇನ್ನುಳಿದ ಮತಗಳಿಗಿಂತಲೂ 
ಹೆಚ್ಚು ಶೋಧಕವೂ ಮುಂದುವರಿದುವೂ ಆಗಿರುವದರಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನೇ 
ಇಲ್ಲಿ ನಾವು ವಿಚಾರಿಸುವ. 


ವೇದಾಂತದ ದೂರವೀಕ್ಷಣ ನಲಿಕೆ, 





ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಜೇತನಾಜೇತನ ತತ್ತಗಳನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ಇ 
ಗಳಿಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿರುವ ಆತ್ಮತತ್ವವೇ ನಿಜನೆಂದೂ ಶಾತ್ರತ 
ವೇದಾಂತವು ಕಂಡು ಹಿಡಿದದ್ದು ಶ್ಲಾಫ್ಯುಮೇ ಸರಿ. ಅದು ಬಹಳ ಮಹ 
ತ್ವದ ಶೋಧವಾಗಿರುವದು. ಆದರೆ ಈ ಶೋಧವನ್ನು ಪೂರ್ತಿಗೊಳಿಸ.ವ 
ಷ್ಟರಲ್ಲಿಯೇ ಅದರ ಶೋಧಕ ಶಕ್ತಿಯು ಉಡುಗಿ ಹೋದಂತೆ ತೋರ, 
ವ್ರದು. ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಕಂಡು ಹಿಡಿವುದರಲ್ಲಿ ಅವರ ಸ್ವಭಾವಸ ಹಒಜವಾದ 
ಆಂತರ್ದೃಷ್ಟ್ರಿಯೇ (Intuition) ವೇದಾಂತಿಗಳಿಗೆ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ನೆರವಾ 
ದುದು, ಆತ್ಮದಂಥ ತತ್ತವೊಂದು ಇರಲೇಬೇಕೆಂಬ ವಿಶ್ವಾಸವು ಇತರ 
ಜನಾಂಗದ ತತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳಿಗೂ ಇಂಥ ಅ೦ತರ್ದ್ಯಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೇ ಹೊಳೆದಿರು 
ವ್ರದ ಈ ತತ್ವವನ್ನು ವೇದಾಂತಿಗಳು ತಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಯ ಬಲದಿಂದ 
ತರ್ಕದ ಮಾರ್ಗವನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿ ಮಿಗಿಲಾಗಿ ದೃಢಪಡಿಸಿರುವರು. ಹಾಗೆಯೇ 
ತಮ್ಮ ಸಂಶೋಧನೆಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿ ಈ ಆತ್ಮ ತತ್ವವು ಸಮಷ್ಟಿಯೊ 
(ವಿಶ್ವದೊ)ಳಗೆಲ್ಲ ಒ೦ದೇ ಆಗಿರುವುದೆಂದೂ ಅವರು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿರುವರು. 
ಇತರರು ಇಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಾಧಿಸಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ವೇದಾಂತಕ್ಕಿ 
ರುವ ಮಾನ್ಯತೆಗೆ ಇದೇ ಕಾರಣವು. 


ಅಂತರ್ದೃಷ್ಟಿಯೇ ಮುಖ್ಯವು, ಬುದ್ಧಿಯ ಜಾಣತನವಲ್ಲ, 

ಆತ್ಮವು ಒಂದೇ ಎಂಬ ತತ್ವವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ್ದರಲ್ಲಿ ವೇದಾಂತಿಗಳಿಗೆ 
ಒಂದು ಭ್ರಮೆಯುಂಟಾಯಿತು. ತಮ್ಮ ತರ್ಕಶುದ್ದತೆಯ ಮತ್ತು ಸಾಧ 
ನೆಯ ಒಲದಿಂದಲೇ ಆ ಸತ್ಯವನ್ನು ಶೋಧಿಸಿದೆವೆಂಬ ವಿಶ್ವಾಸವು ಅವರಲ್ಲಿ 
ಬಲಿಯಿತು. ಸ್ವಭಾವ ಸಹಜವಾದ ಅಂತರ್ದೃಷ್ಟಿಯ ( Intuition ) 
ಕಾರ್ಯವನ್ನೂ ಸಹಾಯವನ್ನೂ ಈ ವಿಸ್ವಾಸದ ಭರದಲ್ಲಿ ಅವರು ಮರೆತು 


ವಿಶಿ 


ಬಿಟ್ಟಿರು. ತರ್ಕವು ಚೇತನಾಚೇತನದ ವಾದವನ್ನು ಪರಿಹರಿಸಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಆದರಾಜೆಗೆ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಗತಿಯು ಶಕ್ಸವಲ್ಲ. rN ವೇದಾಂ 
ತವು ತನ್ನ ಒಂದೇ ಶೋಧವನ್ನು ಅವಚಿಕೊಂಡು ಕೂತಿರುವದು ಮತ್ತು 
ಅದರ ಸುತ್ಕಲು ನಿತ್ಯ ನೂತನವಾದ ತರ್ಕದ ಆಧಾರಗಳನ್ನು ಕಾವಲಾಗಿ 
ನಲ್ಲಿಸುತ್ತಲಿರುವುದು. 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಕ್ಷೇತ, 


ಜೇತನಾಜೇತನಗಳ ಅಂತಿಮ ಸತ್ಯವನ್ನು ವ ಈ ಬಗೆಯ ಆತ್ಮ ತತ್ತದ 
ಪರಿಶೋಧನೆಯಿಂದ ಕಾಣುವುದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ಜೇತನಕ್ಕೂ ಆಚೇತನಕ್ಕೂ 
ಇರುವ ಬಲ್ಲ ಸಂದರ್ಭಗಳೊಳಗಿನ ಸಂಬಂಧವನು ಮನುಷ್ಯನು ಚ 
ಲಿಚ್ಚಿಸುವಸು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಅವನು ಜೀತ ಆಜೆಗಿರುವ ಭಾವನಾ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ದ ಉಗಮವನ್ನೂ ಸತ್ಯೈಸ್ತ ರೂಪವನ್ನೂ ಒಗೆಯಲೆಳಸುವನು. 
ಭಕ್ಕಿಯೆಂದರೇನು, ಅದರ ಉಗಮವೆಲ್ಲಿ ಜೀವನಲ್ಲಿರುವ ದೇವತಾ ವಿಷ 
ಯಕ ಭಾವನೆಯು ಕೃತ್ರಿಮವೋ ಸ್ರಾಭಾವಿಕವೋ ? ಕೃತ್ರಿಮವಾದರೆ 
ಅದು ಸಮಷ್ಟಿಯೆಲ್ಲೆ ಲ್ಲ ನೈಸರ್ಗಿಕವಾಗಿಯೇ ಏಕೆ ಕಂಡು ಬರುವದು? 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ಭಾವನೆಗೆ ಆದರ ಸತ್ಯವು ಏಕೆ ನಿಲುಕುವ 
ದಿಲ್ಲ? ಜೆೇವ ಜೀವರಲ್ಲಿ ಬಲವಾದ ಪ್ರೇಮದ್ರೇಷಾದಿ ಭಾವನೆಗಳು 
ಎಲ್ಲಿಂದ ಹುಟ್ಟುವವು? ತಂದೆ ತಾಯಿ, "ಮಕ್ಕಳು, ಒಂಧ. ಬಳಗವೆಂಒ ಆಸ 
ಕ್ತಿಯು ಏತರಿಂದ? ಇವು ಕೇವಲ ಮನೋಧರ್ಮಗಳಾಗಿರಬಹುದೇ ? 
ಇವೇ ಮೊದಲಾದ ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಪ್ರಮೇಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವ 
ತೃಷ್ಣೆಯು ಅವನಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚುತ ತ್ಮಲಿರುವುದು. ಈ ಅವನ ಸಂದೇಹಗಳನ್ನು 
ಇತ್ತ ಈಗಿನ ತನ್ನ ನತರ್ಕವ್ಪ ಧಾನ (Intellectual) ಮಾರ್ಗದಿಂದ 
ಪರಿಹರಿಸಲು ಅಸ EE ವೇದಾಂತಿಗಳನ್ನುಳಿದು ಮಿಕ್ಕ 
ವರೆಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪುವರು 


ಅಂತರ್ದೃಷ್ಟಿಯೇ ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಸಾಧನೆಯು, 


ವೇದಾಂತದ ಈ ವ್ಯಂಗವನ್ನು ತೋರಿಸಿ ಅಂತರ್ದ್ಯಷ್ಠಿ (Intuition) 


೨೪ 


ವಿಚಾರ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ತಿಗೆ ಗೀತೆಯು ಒಲವಾದ ಚಜಲನವನ ಟ್ರ ಕೊಡುವದು. ಈ 
ದೃಷ್ಟಿಯು ಸ ಹಾತ್ತುಂಗೆ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯವೆಂದು ಗೀತೆಯು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. 
ಇದು ಹುಷಡಿಗಳ ಅಥವಾ ಯೋಗಿಗಳ ಪರೋಕ್ಷ ದೃಷ್ಟಿ ಯೆ 
ಅಥವಾ ಅನುಭಾವಿಗಳ ಸೂಸ್ಟ್ಮ್ಮಅನುಭವ ದೃಷ್ಟಿ ಯೂ ಅಲ್ಲ. ಸರ್ವಸಾಧಾ 
ರಣ ಮನುಷ್ಯಪ್ರಾಣಿಗೆ A ಸುಲಭಸಾಧ್ಯವಾಗಿರುವುದು. ಇದನ್ನು 
ಪಡೆಯುವ ಸುಲಭ ಮಾರ್ಗವನ್ಸಾ ದರೂ ಗೀತೆಯು I 
ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಬದ್ದೀಂದ್ರಿಯವು ಅವನ ಆಸ್ಸಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಆ೦ತರ್ದ್ಯ 
ಹ್ಟ್ರಿಯಿ೦ದ ಕಂಡುತೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಇರುವುದು. ಆದರೆ ಆದರ ಈ 
ಶಕ್ತಿಯು ಸಾಧಾರಣ ಮನ್ನಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಕುರುಹಿಲ್ಲದೆ ಕಳೆದುಹೋಗಿರುವುದು. 
ಇದನ್ನು ಪುನಃ ಪಡೆಯುನದು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದೆ. ಮನುಷ್ಯ 
ನಲ್ಲಿರುವ ಸ್ನಾತಿಕ ಶ್ರದ್ಧೆಯೆ. €- ಅದು ಎಷ್ಟೇ ಅಲ್ಪ ಸ್‌ 

ಈ ಅಂತರ್ದೃಷ್ಟಿ! ಯ ಬೀಜವು. ಅದನ ಲ ಯೋಗ್ಯ ವಾಗಿ ಪೋಷಿಸಿ ಬೆಳೆಸಿದ 
ಬಕ; ವಿಜ್ಞಾನ ನ, ಯೋಗನೆಂಬ ಕಜ ಸಿರ ಮೆಟಿ ಗಳನ್ನು ಆವನು 
ಎ ಈ ಅಂತನ; ಫಷ್ಟ್ರಿಯ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ಸಾಮಾನ್ಯ ವ.ನುಷ್ಕನ 

ುನಸ್ಸಿಗೆ ತೋರುವ ಸೃಷ್ಟಿ ವಿಷಯಕ ಸಂದೇಹಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲನನ್ನೂ ಗೀತೆಯು 
ಪಾ (೭-೨) ಪರಿಕರಿಸುವದಲ್ಲದೆ ಅವುಗಳಿಗೆ. ಹೇಳಿದ ಸಮಾಧಾನ 
ಗಳನ್ನು ಅವನ ಬುದ್ದಿ ಗೆ ಆಂದರೆ ತರ್ಕಶುದ್ಧ ಜ್ಞಾ ನದ ಸ ಗೆ ಅದು ನಿಲುಕಸಿ 
ಕೊಡುವುದು. ಹೀಗ ಮಾಡುವಾಗ ಗೀ ಕತೆಯು pr ಹೆಳಗಿನಿಂದೆ 
ಮೇಲಕ್ಕೆ ಹೋಗದೆ-ಅಚೇತನದಿಂದ ಜೇತನಕ್ಕೆ ಸಾಗದೆ-ಮೇಲಿಂದ 
ಕೆಳಕ್ಕಿಳಿಯುವದು. ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಕರ್ತೃವು ಇರುವನು. ಅವನು ಜೇತನನಲ್ಲಃ 
ಅಜೇತನನಲ್ಲ; ಇವೆರಡನ್ನೂ ಮೀರಿದವನು. ಅವನು ಅವ್ಯಕ್ಕ ಆತ್ಮನು 
ಮಾತ್ರನಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ತಃ ವನೆ | ಅವನ್ನೂ ಒ ಚ ೂಾತಾ ಅವನು ಇಚ್ಚಾ 
ಶಕ್ತಿವಿಹೀನನಲ್ಲ. ಸೃಷ್ಟಿಯೇ ಅವನ ಮನೆ ಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಮಾಯಾ (ಇಚ್ಚಾ) 
ರೂಪವಾಗಿ ಉದ್ಭವಿಸಿದೆ ಭಾವತರಂಗವು. ಬೂ ವಿರಾಟಿಸ ರೂಪ 
ದಲ್ಲಿ ಅವನು ಪ್ರಕಟಿನಾಗಿರು ವವನು. ತಾನೇ ಯುಗಯುಗಾಂತರದಲ್ಲಿ 

ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ರೂಪಗೊಂಡು ಅವನು ಸ ಸೃಷ್ಟಿ ಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವವನು, ಅವನು 
ಪುರುಷನು ಪುರುಷೋತ್ಯಮನು. We ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು 
ಬೋಧಿಸಿದ ಮನುಷ ದೇಹಧಾರಿಯಾದ ಶ್ರೀಕೃ ಷ್ಠ ನು ಅವನೇ!” 
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೨೫1 
ಈ ಅಂ ತರ್ದೃಷ್ಟಿಯೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಶ್ರದ್ದೆಯು, 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಈ ಪ್ರಕಾರ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನೆಂದು ಒಪ್ಪುವುದೂ ಒಪ್ಪ 
ದಿರುವದೂ ಜೇವನ ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ ( ೩, ೩೧-೩೩). ಹಾಗೆ ಒಪ್ಪದವರಿಗೆ ಅಂತರ್ದ್ಯಷ್ಟಿಯು-- 
ಶ್ರದ್ಧೆಯು-- ಇರುವದಿಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ ಅವರಿಗೆ ಉಪ 
ದೇಶಿಸುವದನ್ನು ಕೂಡ ಗೀತೆಯು ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಹೇಳಿ ನಿರಾಕರಿಸು 
ವ್ರದು. ಆದರೆ ಸ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನೆಂದು ಒಮ್ಮೆ 
ಒಪ್ಪಿದೆ ಬಳಿಕ ತಾನು ಸೃ ಸಿಯನ್ನು ಉತ್ಪನ್ನ ಮಾಡಿದ ಕ್ರಮವನ್ನು 
ಯಥಾರೀತಿಯಾಗಿ ಅವನು ಹೇಳಿರುವಾಗ ಅವನ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ನಂಬುಗೆ 
ಸಾಲದಿರುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಬುದ್ದಿಗೆ ನಿಲುಕುವಂತೆಯೇ ಅವನು 
ಅವುಗಳನ್ನು ಭಗವದಿ ತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವನು, ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನು ತಿಳಿ 
ಯುವದಕ್ಕೆ. ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ತರ್ಕವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಲಾಗದು. 
ಬುದ್ದಿಯ ಚಿಕಿತ್ಸಕತೆಗೆ ಶ )ದ್ದೆಯೆ ಬೆಂಬಲವನ್ನಿ ತ್ತು, 'ಅವುಗಳನ್ನು ಗ್ರಹಿಸ 
ಹೇಗು. ಹೀಗೆ: ಮಾಡದೆ ಅಶ್ರದ್ದೆಯನ್ನೇ ಅವಲಂಬಿಸಿದರೆ 
ಸೃ ಪ್ರಿಯ ಗೂಢವು ಸ್ಫುಟಿವಾಗದು. ಇದ. ಜೀವನಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಹಾನಿಕರ 
ವಾಗುವ್ರದಲ್ಲದೆ ಗೀತೆಗಾಗಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗಾಗಲಿ ಯಾವ ಹಾನಿಯೂ 
ಇದರಿಂದ ತಟ್ಟಿದು. ಜೀವರಲ್ಲಿ ಸುಹೃದ್ಧಾವವನ್ನಿ ಟ್ಟ ಸೃ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಪ್ರಭುವು 
ಇದನ್ನು ಸಹಿಸದೆ ತನ್ನ ಉದಾಸೀನತೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ೫1 ಅವತಾರ 
ಗಳನ್ನಿತ್ರಿ ಅವರ ಸಹಾಯಕ್ಕೆ ಊತ ಚಃ ಇಂಥವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾದ ಕೃಷ್ಣಾವತಾರದಲ್ಲಿ ಶಾಶ್ವತ ಸತ್ಯವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಅವನು ಆರ್ಜುನನ 
ನಿವಿತ್ಕದಿಂದ ಆವರಿಗೆ ಸುಭೋಧವಾಗಿ ತಿಳಿಯ ಹೇಳಿರುವನು. ಅದನ್ನು 
ಯಥಾರ್ಥವಾಗಿ ತಿಳಿದನರೇ ಧನ್ಯರು. 


ಶ್ಲೋಕಾರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಯುವ ನಿರ್ದೋಷ ಪದ್ದತಿಯು. 





ಶ್ರದ್ಧೆ ಯು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಜ್ಞಾ ನವು ಬುದ್ಧಿಗೆ ಗೋಚರಿಸ 
ದೆಂಬ ಗೀತೆಯ ಮತವನ್ನು ವಿವರಿಸಿದುದಾಯಿತು. ಇನ್ನು ಗೀತೆಯ 


೨೬ 


ಶ್ಲೋಕಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥಮಾಡುವ ಸರ್ವಸಾಧಾರಣ ಪದ್ದತಿಯಲ್ಲಿರುವ ಕೆಲವು 
ಅಪ್ಪಾಶಸ್ತ್ತಗಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ. ಶ್ಲೋಕಗಳೊಳಗನ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ 
ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಘಂಟುಗಳಿಂದ ತೆಗೆದು ಹೇಳುವದ.ಂಟಿ. ಇಲ್ಲವೆ 
ವೇದಾಂತ ವಾಜ್ಮಯದೊಳಗೆ ರೂಢಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಅರ್ಥವನ್ನೇ ಸ್ವೀಕರಿಸು 
ವ್ರದುಂಟು, ಇವೆರಡೂ ತಮ್ಮ ಉದ್ದೇಶಕ್ಕೆ ಸರಿಬಾರದಿದ್ದರೆ ಅನ್ಕ ಆಧಾರ 
ಗಳನ್ನು ಶೋಧಿಸಿ, ಇಲ್ಲವೆ ವ್ಯಾಕರಣದ ಅಡ್ಡಹಾದಿಯ ನಿಯಮಗಳ 
ನ್ನಾದರೂ ಶೋಧಿಸಿ ತಮಗೆ ಅನುಕೂಲವಾಗಿರುವ ಅರ್ಥವೇ ಗ್ರಾಹ್ಯ 
ವೆಂದು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವದುಂಟು. ಇಷ್ಟು ಮಾಡಿಯೂ ಶ್ಲೋಕಗಳ 
ಅರ್ಥವು ನಿಸ್ಸಂದಿಗ್ದವಾಗಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದೇ ? ಹಾಗೂ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಈ 
ಮೂಲಕ ವಿದ್ವಾಂಸರಲ್ಲಿ ಮತಬೇಧಗಳಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಹೋಗಿರುವವು. 
ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಅನ್ಯಗುಣಗಳಿಗಾಗಿ ಹೇಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ವಾಜ್ಮಯದಲ್ಲೆಲ್ಲ 
ಹೆಸರುವಾಸಿಯಾಗಿರುವದೋ ಹಾಗೆಯೇ ಅದರೊಳಗಿನ ಎಷ್ಟೋ ಶ್ಲೋಕ 
ಗಳ ಅರ್ಥದ ದುರ್ಬೋಧಕೆಗಾದರೂ ಅದು ಈಗ ಅದ್ಮಿತೀಯವಣಇಗಿರುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಅದರ ಶೈಳಿಯು ಬಹು ಸುಲಭವಾಗಿದೆ: ಆಬಾಲ 
ವೃದ್ಧಸ್ವ್ವಿ*ಪುರುಷರಿಗೆ ಅದು ಸುಗಮವಾಗಿಯೂ ಚಿತ್ಕಾಕರ್ಷಕವಾ 
ಗಿಯೂ ಇದೆ. ಆದರೂ ಎಷ್ಟೋ ಶ್ಲೋಕಗಳು ಹೀಗೆ ದುರ್ಬೋಧವಾ 
ಗುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನೆಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಯೋಚಿಸಬೇಕು. ಅಥದಿಂದ 
ಇತಿಯವರೆಗೆ ಗೀತೆಯನ್ನು ನುಡಿದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಕಾ 
ರದ ಅರ್ಥದ ಗಲಿಬಿಲಿಯಾಗುವದು ಸಂಭವನೀಯವಲ್ಲ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಆತ್ಮ 
ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಹೀಗೆ ಉಊಹಿಸಬೇಕಾಗುವದು. ಅವನ 
ಬೋಧನೆಯನ್ನು ಕೇಳಿ ಸುಬುದ್ಧನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೂ ಇಂಥ ಶಬ್ದಾರ್ಥ 
ಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಸಂಶಯವು ಕೊನೆಗೆ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಉಳಿಯಲಿಲ್ಲ. ನಮಗೆ 
ಅದು ದುರ್ಬೋಧವಾಗಿರುವದಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ ಕಾರಣಗ 
ಳನ್ನು ನಾವು ಮೇಲೆ ವಿಶದ ಮಾಡಿರುವೆವು. 

ವೇದಾಂತದ ಎಲ್ಲ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ರೂಢಿಯಲ್ಲಿರುವ ಅರ್ಥ 
ದೊಳಗಿನ ಅಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನೂ ದೋಷವನ್ನೂ ತೆಗೆದೊಗೆದು ನಿಶ್ಚಿತವೂ 
ಖಂಡಿತವೂ ಆದ ಹೊಸ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅವುಗಳಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿದೆ. 


೨೭ 


ಈ ಬಗೆಯ ಹೊಸ ಭಾವವನ್ನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ' ತಿಳಿಸಿಹೇಳುವುದಕ್ಕೆ ಆ 
ಶಬ್ದಗಳ ಹಳೆಯ ಮತ್ತು ಹೊಸ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು . ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ವಿಸ್ಮರಿಸಿರುವನು. ಇದರಿಂದ ಅವುಗಳೊಳಗಿನ ತಾರತಮ್ಲವು ಅರ್ಜುನನ 
ಲಕ್ಸಕ್ಟೈ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಒಂದಿತು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ಲೋಕಗಳ 
ಲ್ಲಿಯೇ ಅಲ್ಲದೆ ಶ್ಲೋಕಗಳೊಳಗಿನ ಒಂದೊಂದು ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ಬದೊಳಗೂ 
ತತ್ವವು ತುಂಬಿರುವದು. ಇಂಥ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಘಂಟುಗಳಿಂದಾ 
ಗಳಿ ಹಳೆಯ ಆಧಾರಗಳಿಂದಾಗಲಿ ಪಡೆಯಲು ಹವಣಿಸುವದರಿಂದ ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ತೋರುವ ದುರ್ಬೋಧತೆಯು ಬಲಿತಿರುವುದು. ಹೀಗೆ ಮಾಡದೆ 
ಆಯಾ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ಗೀತೆಯಿಂದಲೇ ಪಡೆಯಲು ಯತ್ನಿ ಸಿದರೆ ಈ 
ಸಂದಿಗ್ನತೆಯೆಲ್ಲವೂ ಮಾಯವಾಗುವದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದಿರುವ ಎಲ್ಲ 
ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲೂ ಹೀಗಾಗಿರುವದರಿಂದ ನಾವು ಮುಂದೆ 
ಮಾಡಿರುವ ಗ್ರಂಥವಿಮರ್ಶೆಯಿಂದಲೇ ಅದರ ಧೋರಣೆಯನ್ನೂ ದೃಷ್ಟಿ 
ಕೋನದ ಪ್ರಮಾಣವನ್ನೂ ವಾಚಕರು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದು ಲೇಸು. 
ಆದರೂ ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಒಂದೆರಡು ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ 
ವಿವರಿಸುವೆವು. 


ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಪುರುಷ. 





ಈ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಗೀತೆಯು ಕಲ್ಪಿಸುವ ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು 
ವಿಚಾರಿಸುವ, ವೇದಾಂತವು ಈ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು ಭಾವಿಸುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳನ್ನು ಸಮಾನಾರ್ಥಕಗಳಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವುದು. 
ಆದರೆ ಗೀತೆಯು ಹಾಗೆ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನೆಂದರೆ ಪುರುಷ 
ನೆಂಬ ಅರ್ಥವು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವದ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮ ತಾತ್ವಿಕ ಭೇದವುಂಟು, ಆತ್ಮವು ಮೂಲತತ್ವವು, ಈ ಮೂಲ 
ತತ್ವವು ತನ್ನ ಸ್ವಭಾವಸಹಜವಾದ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಸುಖವನ್ನು ಬಯಸುವದು. 
ಹೀಗೆ ಸುಖದ ಬಯಕೆಯು ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವನಕ ಆದು 
ಆತ್ಮವೆನಿಸುವುದು. ಆ ಅಭಿಲಾಷೆಯು ವ್ಯಕ್ತವಾದ ಬಳಿಕ ಅದಕ್ಕೆ ಪುರುಷ 
ನೆಂಬ ಸಂಜ್ಞೆಯು ಬರುವುದು. ಈ ಪುರುಷನ ಪುರುಷ ಸ್ವಭಾವವು ಮೂಲ 


೨೮ 


ಭೂಕವಾದ ಅವನ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದರಿಂದ ಅವನನ್ನು 
ಸ್ಕೂಲವಾಗಿ ಆತ್ಮನೆಂದೂ ಹೇಳಒಹುದು. ಆದರೆ ಪುರುಷ ಸ್ವಭಾವ 
ಲಕ್ಕ ವಾದ ಸುಖಾಭಿಲಾಷೆಯು ಯಾವ ಆತ್ಮತತ್ತದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗಿರುವ 
ಜು ಆ ಆತ್ಮತತ್ತವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಪುರುಷನೆಂದು ಸರ್ವಥಾ ಹೇಳುವ 
ದಿಲ್ಲ. | 

ಆತ್ಮ ತತ್ವವು ಆದಿಯಲ್ಲಿ ನಿಷ್ಠ್ರ್ರಯವು, ನಿರ್ಗಣವ್ರ, ಅವ್ಯಕ್ತವು, 
ಅಜವು, ಅಚಿಂತ್ಯವು ಎಂಬುದನ್ನು ಗೀತೆಯು ಒಪ್ಪುವುದು. ಇದೇ 
ಅವ್ಕಯವಾದ ಆತ್ಮತತ್ವ ವು. ತನ್ನಸೆ ಚ್ಚ ಯಿಂದ ಮಾಯೆಯಿಂದ 
ಪುರುಷಸ ಭಾವವನ್ನು ನಡೊಡನೆಯೆನ ಅದು ಕಾರ್ಯಕ್ಸಮವಾಗುವದು, 
ಗಜ ೫೫ರ ಬಜ ವ್ಯಕ,ವಾಗುವದು, ಜನ್ನವಾಗುವದು, ಚಿಂತ 
ನೀಯವಾಗುವದು ಎಂಬ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವದು. 


ಹೀಗೆ ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ಶಬ್ದಿಗಳಲ್ಲಿ ಗೀತೆಯು ಕಲ್ಪಿಸುವ ವ್ಯತ್ಯಾಸವು 
ಬಹಳ ಮಹತ್ತದ್ದಾ ಗಿದೆ. 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನೆಂಬ ಹೆಸರಿನ ಸಾ ಿರಸ್ಯವು. 


ಅಯಿ 


ಸ ಷ್ಟಿ ಯೆೈನ್ನು೦ಟು ಮಾಡಿದವನು ನಿಷ್ಟಿಿಯ ಆತ್ಮನಲ್ಲ, ಸಕ್ರಿಯ 
ಪುರುಷನ ಕಹ ಮನು. ಹೀಗೆ ಅವನನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
bi ತಿಳಿಯುವದರಲ್ಲಿ ಸ ಸೃ ಷು ತತ ಯ ಜ್ಞ್ಯಾನಸಾರನೆಲ್ಲವೂ ಹುದುಗಿ 
ಕೊಂಡಿರುವುದು (೧೫- ೧೯). ಈ ನಮ್ಮ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜರ್ಮನ್‌ ತತ್ವವೇತ್ತ 
ನೊಬ್ಬನು ಮನುಷ್ಯನ ಉತ್ಕರ್ಷೆಯ ಮೆಟ್ಟೊಂದನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿ ಆದನ್ನು 
ಪಡೆದವನನ್ನು ಅತಿ ಮಾನುಷ ( Superman) ನೆಂದೂ ಆ ನ್ಸು ಪಡೆದ 
ಜನಾಂಗವು 'ತಿತಿರಾಷ ವೆಂದೂ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಸಾರಿರುವನು. ಪುರು 
ಸೋತ್ಕಮನೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ A ಇದೇ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು 
ಸರಿಸಿದೆ ಎಂದು ನಮ್ಮ ಆಧುನಿಕ ವಿದ್ವಾಂಸರಲ್ಲಿ ಕೆಲವರು ಆಭಿಪ್ರಾಯ 
ಪಟ್ಟಿರುವರು. ನಮ್ಮ ವೇದಾಂತ ಶಾಸ ಸ್ವದಲ್ಲಿಯೂ ಇಂಥ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಅತಿಮಾನುಷರ ಒಂದು ವರ್ಗವನ್ನು ಊಹಿಸಿರುವರು. ಯಖಹಿಗಳು, 
ಯೋಗಿಗಳು, ಪರಮಹಂಸರು, ತಿ_ಕಾಲಜ್ಞರು, ಅನುಭಾವಿಗಳು, ಧರ್ಮ 


೨೯ 


೨ಕ್ಕೆ 


ಲು 


A 
ಯೋ ಗೃತೆಯುಳ್ಳ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ಫು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಪುರುಷರಲ್ಲಿ 
ತೃಮರೆಂದು--ಪುರು ಷೊೋತ್ಕವುರೆಂದು ಎಜಿಸುವದುಂಟು, ಈ ಭಾವವು 
ಳಾ ವಿಧಾನವು ಸರ್ವಥಾ ಗೀತೆಯದಾಗಲಾರದು. ಸೃಷ್ಟಿಗೆಲ್ಲ 
ಪುರುಷೋತ್ಕಮನಾದ ಭಗವಂತನಾದ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಒಂದೇ (೧೦-೧೪). 
ಅವನೇ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು SUI. ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಶಾಶ್ವತ ಅಧಿ 
ಹಾರಿಯು. ಬೇವನು ಎಷ್ಟು ಪ್ರಗತಿಶೀಲನಾಗಿ ಯಾವ ಪದವಿಯನ್ನು 
ಪಡೆದರೂ ಅವನು ಗೀತೆಯ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನಾಗಲಾರನು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಯಥಾಕೃಮವಾಗಿ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನ ನಿಷಯದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲವನ್ನೂ 
ತೆ ವಿಶದ ಪಡಿಸಿದೆ. ಅದನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಚರ್ಚಿಸುವದಕ್ಕೆ ಇದು 
ಸ್ನಳವಲ್ಲ, ಕೇವಲ ದಿಗ ರ್ಶನವೇ ಈಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಮುಂದೆ 
ಸಮಗ್ರ ವಿವರಣೆಯನ್ಸೇ ವಾಚಕರು ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವಾಗಿ 2 ಜೂಸು 
ನಾವು ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳುನೆವು. 
ಮೇಲೆ ತೋರಿಸಿದ ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ಶಬ್ದಗಳೊಳಗಿನ ಭೇದವು 
ಎಷ್ಟ್ಟು ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ಮನಗಾಣಿಸುವದಕ್ಕೆ ಒಂದು 
ಪ್ರಮೇಯವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುವೆವು. ಈ ಸೃಷ್ಟುತ್ಸತ್ತಿಗೆ ಪರಮ 
ಆತ್ಮ ತತ್ವದ ಪರಿವರ್ತನೆಯಿಂದುಂಬಾದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನೇ ಆದಿ ಕಾರಣ 
ನಲ್ಲದೆ ಪರಮ ಆತ್ಮ ತತ್ತವಲ್ಲವೆಂದು ಗೀತೆಯು ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಪಡುವದು. 
ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತ ಪುರುಷೋತ್ತವಮನಿಗಿದ್ದ ಮಹತ್ವವೂ 
ಗೌರವವೂ ಆತ್ಮತತ್ತಕ್ಕೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗಿರುವ 
ಎಲ್ಲ ಜೀವಭೂತ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳೂ ಈ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನನ್ನು ಅನುಸರಿಸಬೇಕೇ 
ಹೊರತು ಅವ ಕ್ರೈವೂ ಅಚಿಂತ್ಯವೂ ಆದ ಆತ್ಮತತ್ವವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿದರೆ 
ಕ್ಲೇಶಕಾರಕವೆಂದು ಗೀತೆಯು ಹೇಳುವದು (೧೨- ೨,೩). 


ಗೀತೆಯ ಪರಿಭಾಷೆಯು ಮೇದಾಲತದಲ್ಲಿ ರೂಢವಾದುದಲ್ಲ. 


೦ಸ್ಕ್ಥಾಪಕ ಮತಸಂಸ್ಟಾಪಕ ವಿಭೂತಿಗಳೇ ಮುಂತಾದ ಅಲೌಕಿಕ 





ಮೇಲೆ ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ಶಬ್ದಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿ ತೋರಿಸಿ 
ದಂಥ ಅರ್ಥ ಭಿನ್ನತೆಯು ವೇದಾಂತ ವಾಜ್ಮಯದಿಂದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ತೆಗೆದು 


೩೦ 


ಹೊಂಡ ಒಂದೊಂದು ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದದಲ್ಲಿಯೂ ಕಂಡುಬರುವದೆಂದು 
ನಾವು ಒತ್ತಿ ಹೇಳೆನೆವು. ಗೀತೆಯ ಸಾಂಖೃವ್ಪ ್ರ ಕಾಹಿಲ ಸಾಂಖ್ಯವಲ್ಲ, 
ಗೀತೆಯ ಯೋಗವು ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗವಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದ ಜ್ಞ್ಯಾನ, 
ಕರ್ಮ, ಸಂನ್ಕಾಸ, ಬ್ರಹ್ಮ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ, ಅಧಿಭೂತ, ಅಧಿದೈವ, ಅಧಿಯಜ್ಞ, 
ಕರ, ಅಕ್ಬರ, ಕ್ಸೇತ್ರ, ಸ್ಲೇತುಜ್ಞ ಮೊದಲಾದ ಶಬ್ದಗಳು ನಮಗೆ 
ಪರಿಚಿತವಾದವ್ರಗಳಲ್ಲ. ಇವೆಲ್ಲವುಗಳೊಳಗಿನ ಗೀತೆಯ ಗಹನಮಾದ ಅರ್ಥ 
ಸ್ಟಾ ರಸ್ಕವನ್ನು ಧಂದೆ: ಬರುವ: ಬುಡಿ ಯೋಗದ ವಿವೇಚನೆಯಲ್ಲಿ 
ಜಾ ಬಾಕ್‌ ಸಾರವಾಗಿ ಗೀತೆಯ ಆಧಾರದಿಂದ ನಾವು ವಿಸ್ಮರಿಸಿರುವೆವು. 
ಅವುಗಳನ್ನು ವಾಚಕರು ಅಲ್ಲಿಯೇ ದಯವಿಟ್ಟು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 


ಗೀತೆಯ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಘಂಟುಗಳಿಂದ 
ಪಡೆಯುವದು ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲವೆಂಬುವದಕ್ಕೆ ಇನ್ನೊಂದು ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ 
ಈ ಶಬ್ದ ಗಳನ್ನು ಅನೇಕ ಪರ್ಯಾಯಾರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದ 
ಕೊಡ ದೆ ಪ ; ಯೋಗಿಸ ುವಶಿ ಶ್ರೀಕೃ ಷ್ಞನ ಕೌಶಲವು. ಇದು ಅವನು ಮಾಡಿ 
ರುವ ಆತ್ಮವೆಂಬ ಶಬ್ದದ i Ji ಚೆನ್ನಾಗಿ ಪ್ರತ್ಯಯಕ್ಕೆ ಬರು 
ನದು. ಈ ಶಬ್ದವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಹು ಮಹತ್ವದ್ಧಾಗಿರುವದೆಂದು ಹೇಳ 
ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಬಹು ಕೌಶಲದಿಂದ ವಿವಿಧ ಅರ್ಥ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಯೋಗಿಸಿರುವನು. ಈ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ 
ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬಹುದೇ ಹೊರತು ನಿಘಂಟುಗಳಿಂದಲ್ಲ. (ಆತ್ಮ್ಮ'' ವೆಂಬ 
ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಐದು ಪರ್ಯಾಯಾರ್ಥಗಳು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಉಂಟು, ಅವು ಯಾವ 
ವೆಂದರೆ: 
(೧) ಸಾಂಖ್ಯ ಪದ್ದತಿಯ ವಿವರಣೆಯಲ್ಲಿ ಮೂಲ ಆತ್ಮತತ್ವನೆಂದು. 
ಛ ಕ ಅ 
ಉದಾ:- ೧೦-೨೦,೧೩-೩.೨, 
(೨) ಪ್ರಭುತ್ವ, ಭೋಗ, ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿತ್ವ, ಸರ್ವಜ್ಞತ್ವ ಇವುಗಳನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುವಾಗ ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನೆಂದು. ಉದಾ:-೨-೫೫,೩-೪೩, 
೪-೨೩೫, ೬-೧೮, ೨೧,೩೨೨೯; ೫-೭, ೯-೫, ೧೩-೨೨೪, ೧೫-೧೧. 


(೩) ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಭಾವ, ಯೋಗಭಾವ, ವಿಜ್ಞಾನ, ಯುಕ್ತ ಕ ಸ್ಥಿತಿ, ಸಮತ್ವ, 


೩೧ಿ 


ಇವನ್ನು ಅಥವಾ ಇವುಗಳ ಅಭಾವವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವಾಗ ಜೀನ 
ಅಥವಾ ಜೀವನ ಆತ್ಮೆಸ್ವಭಾನನೆಂದು. ಉದಾ:- ೨-೪೩, ೫೫,೬೪, 
೩ಿ-೧೭,೪೩, ೪ -೩ಲೆ ೪೦, ೫-೭, ೨೧,೨೬, ೬-೫,೭,೮,.೨೫, ೨೬,೨೯, 
೪೭, ೭-೧೮, ೯-.೨೬,೨೮,೩೪, ೧೩- ೨೪, ೨೮, ೧೫-೧೧, ೧೮-೩೭, 
೫೬, 

(೪) ವಿಶುದ್ಧತೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುವಾಗ ಬುದ್ಧಿ ಎಂದು. ಉದಾ:- 
೫-೭,೧೧,೨೫. 

(೫) ಅಚ್ಚಾನ, ಜಯಿಸೋಣ, ನಿಗ್ರಹ, ವಶಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳೋಣ ಇವ್ರ 
ಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುವಾಗ ಮನಸ್ಸು ಆಥವಾ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೆಂದು. 
ಉದಾ:-೨-೬೪, ೩-೪೨೩, ಔ-೭, ೨೫, ೬-೫೭, ೧೦,೧೪. 

ಇನ್ನು ಗೀತೆಯ ತತ್ವಜ್ಞಾನದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಆಲೋಚಿಸುವ. 


ಗೀತೆಯ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನದ ಸ್ವರೂಪವು. 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಪರಾತ್ಸರ ಆತ್ಮತತ್ವನು (೧೦-೨೦). ಇವನು ತನ್ನ 
ಸ್ತೇಜ್ಛೆ __ಮಾಯೆ--ಯಂದಲೂ ಆತ್ಮತಕ್ಕಿಯಿ೦ದಲೂ ಪುರುಷೋತ್ತ ಮ 
ನಾಗುವನು(೧೨-೨,೩). ಎಂದರೆ ತನ್ನಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಒಂದು 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಸುಖವನ್ನು ಬಯಸಿ ಅದನ್ನು ಪಡೆಯಲು ಉಪಕುಮಿಸುವನು 
ಹೀಗೆ ಅವನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನಾದೊಡನೆಯೆ ಕರ್ಮ ತತ್ವವೂ ಪ್ರವೃತ್ತ 
ವಾಯಿತೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಏಕೆಂದರೆ ಸುಖವನ್ನು ಕೋರಿ ಅದನ್ನು 
ಪಡೆಯುವ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯೇ ಕರ್ಮತತ್ವದ ಸ್ವರೂಪವು (೮-೩). ಸುಖವನ್ನು 
ಕೋರುವ ಜ್ರನ್ನತಿ, ತ್ತಿಯು ಪುರುಷ ಚೆ ತ್ಸ ಸೇರಿದೆ. ಹೀಗೆ ಕೋರಿದ 
ಸುಖವನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಪ)ವೃತ್ತಿಯೇ ಪ್ರಕೃ ತಿ ಎನಿಸುವದು (೧೩-೨೦). 
ಇವೆರಡೂ ಮೊದಲು ಪುರುಷೋಕ್ಕಮನಲ್ಲಿಯೇ ಉಗಮವಾಗುವವು. 
ತಾನು Fe ಸತತ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕ್ತಮನಾಗಿ ಅವನು ಕೋರುವ 
ಸುಖ ವ್ರ (೯-೨೪, ೫-೨೯). 


ಏಕಮೇವಾದ್ವಿತೀಯವಾದ ಆತ್ಮ ತತ್ವದ ಪರಿವರ್ತನೆಯಿಂದ ಈ 


೩೨ 


ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನು ಉದಯಿಸಿ ತಾನೂ ಏಕಮೇವಾದ್ವಿತೀಯನಾಗಿರು 
ವನು, ಇವನು ಪ್ರಭುವೆಸಿಸುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? ಇವನಿಗೆ ಪ್ರಜಿಗಳೆಲ್ಲರುವರು? 
ಪುರುಷನಾದವನಲ್ಲಿ ಸುಖಾಭಿಲಾಷೆಯು ಆಂಕುರಿಸಿದೊಡನೆ ಕರ್ಮತತ್ವವು 
ಆನಿವಾರ್ಯವಾದುದರಿಂದ ಆ ಸುಖವನ್ನು ತನ್ನ ಪ್ರಕೃತಿ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ 
ಸಾಧಿಸಲು ಅವನು ಉಪಕ್ರಮಿಸುವನು. ತನ್ನ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಕೊನೆ 
ಗಾಣಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನಾದರೂ ತನ್ನ ಪ್ರಕೃತಿ ಶಕ್ತಿಗೆ 
ಒಂದು ಮೂರ್ತಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಕೊಡುವನು (೩-೪೫, ೯-೭,೮,೧೪- ಶಿ ೪). 
ತಾನು ಎಣಿಸಿದ ಕಾರ್ಯಸಿದ್ಧಿಗೆ ಅನುರೂಪವಾದ ಪ್ರಕೃತಿ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ತನ್ನ ಒಂ೦ದ೦ಶದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿ ಅದನ್ನು ಆ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ನನಸಿನ 
(೧೦-೪೨). ಪ್ರಕೃತಿ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಈ 
ಅಂಶವೇ ಬ್ರಹ್ಮನೆನಿಸುವದು(೩-೧೫). 

ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಹೀಗೆ ಪ್ರಕೃತಿಮಯನಾದರೂ ಈ ಬ್ರಹ್ಮನು ಪುರು 
ನೋತ್ಮಮನ ಪುರುಷ ಸ್ವಭಾವದ ಆಂಶನಾಗಿರುವನಷ್ಟೇ. ಆದುದರಿಂದ 
ಅವನಲ್ಲಿ ಪುರುಷ ಸ್ವಭಾವವೇ ಮುಖ್ಯವು. ಪುರುಷೋತ್ಮಮುನ ಕಾರ್ಯ 
ಕ್ಕಾಗಿ ನಿಯತನಾದುದರಿಂದ ಇವನ ಪುರುಷ ಸ್ವಭಾವವು ಸ್ಪತಂತ್ರವಾದು 
ದಲ್ಲ. ಅದು ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಮೂಲ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರು 
ವದು ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅವನ ನಿಯತ ಪುರುಷ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಸತ್‌ ಭಾವ 
ವೆಂಬ ಹೆಸರು. ಪುರುಷನಾದುದರಿಂದ ಇವನು ಸುಖಾಭಿಲಾಹಿಯೇ,; 
ಆದರೆ ತಾನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಯಾವ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಉಂಟಾದನೋ 
ಆ ಕಾರ್ಯದ ಹೊರಗೆ ಅವನು ತನ್ನ ಸುಖವನ್ನು ಬಯಸುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಅವನು ಈ ಕಾರ್ಯನಿರತನಾಗಿ ಪಡೆಯುವ ಸುಖಕ್ಕೆ ಆನಂದವೆಂಬ 
ಹೆಸರು. ಸು್ರರುಷೋತ್ತಮನಿಗಾಗಿ ಮಾಡುವ ಯಜ್ಞ ಕಾರ್ಯವನ್ನು 
ಏಕಾಗ್ರತೆಯಿಂದ ಲಕ್ಸ್ಮಿಸಿ ಈ ಆನಂದವನ್ನು ಅವನು ಪಡೆಯುವದರಿಂದ 
ಅವನ ಈ ಭಾವವು «ಚಿತ್‌'' ಎನಿಸುವದು, ಅವನ ಈ ಚಿತ್‌ ಸ್ವಭಾವ 
ವನ್ನೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ('ಅಧ್ಯಾತ್ಮ''-ಆತ್ಮನನ್ನು (ಪುರುಷೊತ್ತಮನನ್ನು) 
ಲಕ್ಷ್ಮಿಸುವ ಭಾವ-ಬಂದು ಹೇಳಿದೆ(ಲ೮-೩). ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಸ್ವತಂತ್ರ ಪುರುಷ 
ಸ್ವಭಾವಕ್ಕಾಗಿ ಉತ್ತಮ ಪುರುಷನೆಂಬ ಸಂಜ್ಞೆಯು ಪ್ರರುಷೋತ್ಕ್ತಮನಿಗೆ 


೩೩. 


ಬಂದಂತೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವಯುಕ್ತ ಪುರುಷರಿಗೆಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಶ್ರೇಷ್ಠನಾದುದ 
ರಿಂದ ಇವನು ಕೂಟೆಸ್ಕ ಪುರುಷನೆಂದು ಹೇಳಿದೆ (೧೫-೮೬). ಪುರುಷೋ 
ತ್ರಮನಿಗೂ ಕೂಟಿಸ್ಮನಾದ ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೂ ಇರುವ ಭೇದವು ಇದೇ. 


ಪ್ರಜೆಯನ್ನು ಬಯಸಿದ ಪ್ರಭುವಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನೊಬ್ಬನಿಂದ ಹೇಗೆ ತೃಪ್ತಿ 
ಯಾದೀತು? ಪ್ರಜೆಯೇ ಪ್ರಭುವಿನ ಸಂಪತ್ತು. ಹ.ಟ್ಬಿದವನು ಸುಪುತ್ರ 
ನಾದರೆ ಏಕಪುತ್ರಭಾವವೇ ಸಾಕೆಂದು ಸುಭಾಸಿತಕಾರರು ಹೊಗಳಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಪುಸುಷೋತ್ತಮನ ಪ್ರಜೋತ್ಸತ್ಕಿಯ ಸಂಕಲ್ಪವು ನಿರ್ದೋಷಿಯೂ 
ನಿಶ್ಚಲ ಸ್ವಭಾವವುಳ್ಳವನೂ ಆದ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ ಸಮಾಪ್ಮವಾಗುವದು 
ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ಅವನಿಂದ ಪ್ರಜಿಗಳ ವೃದ್ಧಿಯಾಗಬೇಕು (೩-೧೦) ನಾವು 
ನೋಡುವ ಸೃಷ್ಟಿಪ್ರಪಂಚವು ಪ್ರಸ್ಥಾಪಿತವಾಗಬೇಕು(೧೪-೩,೪). ಪ್ರಾಜ್ಞ 
ನಾದ ಬ್ರಹ್ಮನ ಭಾವಸ್ಥಿರತೆಯಲ್ಲ ಕೌತುಕವಿಲ್ಲ. ಸೂಜ್ಲರಾದ ಪೌಢರ 
ಸದ್ರ ೯ನೆಗಿಂತಲೂ ಶಿಶುಗಳ ಬಾಲಕೇಳಿಗಳೇ ಹೆಚ್ಚು ಸಂತೋಷವನ್ನು 
ಕೊಡುವವು. ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಈ ಪ್ರಕಾರ ಹುಟ್ಟಿಸಿ ನಡೆಯಿಸುವದೇ 


ಟ್ಟ 
ಪ್ರುರುಷೋತ್ಕಮನಿಗಾಗಿ ಬ್ರಹ್ಮನು ಮಾಡತಕ್ಕ ಕರ್ತವ್ಯವು. ಚಿನ್ಮಯ 
ನಾಗಿ ಭಾವಸಂಕುಷ್ಟಿಯನ್ನು ತಾನು ಮಾತ್ರ) ಸು್ರರುಷೋತೃಮನಿಗೆ 


ಅರ್ಪಿಸುವದು ಸಾಲದು. ಈ ಸೃಷ್ಟ್ಟ್ಯತ್ಪತ್ತಿ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸಿ 
ಅಂತಹ ಯಜ್ಞ ವನ್ನೇ ಮಾಡಿ ಅವನು ಪುರುಷೋತ್ಕಮನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು 
(೩-೧೫). 


ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮನು ಹೇಗೆ ಉಂಟುಮಾಡುವನು? ಪುರು 
ಷೋತ್ತಮನಿಂದ ತನ್ನ ಪುರುಷಸ್ತಭಾವವನ್ನು ಪಡೆದಂತೆ ಕರ್ಮತತ್ವವನ್ನು 


ಅನುಸರಿಸುವ ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನೂ ಬ್ರಹ್ಮನು ಪಡೆದಿರುವನು. ಸೃಷ್ಟಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವ ಯಾವ ಆತ್ಮ ವ್ಯಕ್ತಿಯೇ ಆಗಲಿ ಪುರುಷ ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂಬ 
ತತ್ವಗಳಿಂದ ಅದು ಕೂಡಿರಲಿಕ್ಕೋ ಬೇಕು. ಏಕೆಂದರೆ ಈ ತತ್ತಗಳ ನಿರಂತರ 
ವಾಗಿ ಒಂದನ್ನೊಂದು ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿರುವವು. ತನ್ನ ಈ ಪ ಕೃತಿ 
ಸ್ವಭಾವದ ವಿಕಾಸದಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನು ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಸೃಜಿಸುವನು. 


ಪ್ರಕೃತಿ ತತ್ವವು ಬ್ರಹ್ಮ ಪುರುಷೋತ್ತಮರಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೂ ಆದರ 


೩೪ 


ಬಳ ಅವರಲ್ಲಿ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವ್ಯಕ ಕೃವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ 
ಸೃ ಸ್ಟುತ್ಸತ್ತಿ ಕ್ರಮವು ಮುಂದೆ ಸ ಸಾಗು ವುದರಲ್ಲಿ ಅದು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ವ್ಯಕ್ತ ಪಾಗುವದು. ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿ ಅಹ೦ಕಾರ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನೊಳ 
ಗೊಂಡ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಶಬ್ದ, ಸ್ಪರ್ಶ, ರಸ, ರೂಪ, ಗಂಧಗಳೆಂಬ 
ತನ್ಮಾತ್ರಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಪಂಚಮಹಾಭೂತ ತತ್ತಗಳು ಸಮಾವೇಶ 
ವಾಗುವವು. ಇವುಗಳಿಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅಷ್ಟಧಾ ಪ್ರಕೃತಿಯೆಂಬ ಸಂಜ್ಞೆ 
ಯುಂಟು (೭-೪). ಇವಲ್ಲದೆ ಸತ್ರ, ರಜ, ತವು ಎಂಬ ಮೂರು ಗುಣಗಳು 
ಈ ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಕೂಡಿರುವದೊಂದು ಮಹತ್ವದ ಲಕ್ಸಣವಾಗಿದೆ 
(೧೪-೫). ಈ ಎಂಟು ಪ್ರಕಾರದ ತತ್ವಗಳೂ ನ ಗುಣಗಳೂ ಕೂಡಿ 
ನಡೆಯಿಸುವ ವ್ಯವಹಾರಗಳಿಗೆ ಪ್ರಕ ತಿಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಅಥವಾ ಸಂಸಾರ 
ವೆಂಬ ಹೆಸರು. 


ತತ್ವ ಶೋಧನೆಗಾಗಿ ಪುರುಷಪ್ರಕ ಗತಿಗಳು ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಎಂದು 
ಭಾವಿಸಿ "ಚಾರ ಮಾಡಿದರೂ ರ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಚಟ ವಟಿತೆ 
ಗಳು ಸಾಗವು. ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಹ ಚಲನವನ್ನು ಕೊಡುವ ಮೂವರು 
ಪುರುಷರನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕ್ರರಾಕ್ಸರರೆಂದು ವಿಭಾಗಿಸಿರುವರು. ಪುರು 
ಸೋತ್ತಮನು ಅಕ್ಬರನು. ಹಾಗೆಯೇ ಕೂಟಸ್ಥ ಪುರುಷನಾದ ಬ್ರಹ್ಮನೂ 
ಅಕ್ಸರನೇ. ಆಕ್ಬರರೆನಿಸುವ ಇವರಿಬ್ಬರ ಅಕ್ಷರತ್ವವು ಒಂದೇ ತರಗೆತಿಯದಲ್ಲ. 
ಪುರುನೋತ್ತಮನು ಉತ್ತಮ ಅಕ್ಬರನು; ಬ್ರಹ್ಮನು ಪರವಮ(ಲೆ-೩)ಆದರೂ 
ಮಧ್ಯಮ ಅಕ್ಸ್ಮರನು (೧೫-೧೮). ಸೃಷ್ಟಿಯ ಆಸ್ಕಿತ್ತಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧವುಳ್ಳ 
ಪುರುಷರಿಗೆಲ್ಲ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾದ ನಿಯತ ಭಾವಗಳುಂಟು, ಪುರುಷೋತ್ತಮನ 
ಭಾವವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಯೋಗಭಾವವೆಂದು (೧೦-೭) ಹೇಳುವದು ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯನ್ನು ಕಾಣು ಅದರಲ್ಲಿ ಆತ್ಮ pe ಜಂಬ ಭಾವವನ್ನಿಟ್ಟು 
Me ನಡೆಯುವವನು. ಈ ಭಾವವನ್ನು ಆ ನು ಎಂದಿಗೂ ಕಳೆದು 
ಕೊಳ್ಳು ವದಿಲ್ಲ. ಇದರಿಂದ ತನ್ನ ಸ ಇವನು ಅಕ್ಬರನು. 
ಟಟ ತ ಬ್ರಹ್ಮನ ನಿಯತ ಭಾವ ವನು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ವೆಂದು ಸೀಡಿ. 
ತನ್ನ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲೇ ಆಲ್ಲದೆ ಆಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿಯೂ .ಪುರುಷೋತ್ತಮನನ್ನೇ 
ಇವನ ಲಕ್ಷಿ ಸುವನಾದುದರಿಂದ ಜಿವನ. ಭಾವಕ್ಕೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂದು 


೩.೫ 


ಹೆಸರು (ಲೆ-೩). ಈ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವವನ್ನು ಇವನು ಎಂದಿಗೂ ಕಳೆದ. 
ಕೊಳ್ಳುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಇವನು ಅಕ್ಬರನು. ಹೀಗೆ ಬ್ರಹ್ಮ ಪುರುಷೋ 
ತ್ರಮರಿಬ್ಬರಿಗೂ ಅಕ್ಸುರರು. ಅಂದರೆ ತಮ್ಮ ನಿಯತ ಸತ್ವವನ್ನು 
ಕಾಯ್ದುಕೊಳ್ಳುವವರು. ಆದರೆ ಮೂರನೆಯ ಪುರುಷನನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಗೀತೆಯು ಕ್ಸರನೆಂದು ಹೇಳುವದು, ಇವನಾರು ? ಕ್ಸರನು ಹೇಗಾಗು 
ವನು? ಎ೦ಬುದನ್ನು ಸ್ಪಲ್ಪ ವಿಚಾರಿಸುವ, 

ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಸಲ್ಲುವ ಪ್ರಭುತ್ತವೂ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಭಾವವೂ ತಪವೂ ನಿರ್ದೋಷವಾಗಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಭಾವ ಪ್ರಾಬಲ್ಯವಿರುವದೇ ಹೊರತು ಕರ್ತೃತ್ರವಾಗಲಿ, ಕರ್ವ 
ವಾಗಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ... ಪುರುಷೋತ್ಕಮನು ಪಡೆಯಬೇಕಾಗಿರುನ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವಯಜ್ಞವು ಕರ್ಮಹೀನವಾದುದಲ್ಲ. ಅಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಕರ್ವಗಳನ್ನು ( ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ) ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಅವನು ಪಡೆನು 
ಲೆಣಿಸಿರುವನು. ಅಸಂಖ್ಯ ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನುಂಟುಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿಯೂ 
ಅವರಲ್ಲಿ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಬೇಕಾದ ಯೋಗಭಾವವನ್ನೂ ಯಚ್ಚ 
ಗಳನ್ನೂ ತಪಸ್ಸುಗಳನ್ನೂ ಬಿತ್ತಿಬೆಳೆದು ಅವನಿಗೆ ಅರ್ಸ್ಷಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೂ 
ಬ್ರಹ್ಮನು ಸೃಷ್ಟುತ್ಸತ್ತಿ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಬೇಕಾಗುವದು. 
ಈ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅವನು ತನ್ನಿಂದ ಉಂಟುಮಾಡುವ 
ಪುರುಷನೇ ಕ್ಲರನು. 

ತನ್ನ ಪುರುಷಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನು ಒಂದು ಅಂಶ 
ವನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸಿ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದಸು. ಹಾಗೆಯೇ ಬ್ರಹ್ಮ ನಾದರೂ 
ತನ್ನ ಒಂದು ಅಂಶವನ್ನು ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಂಬುಮಾಡುವುದಕ್ಕೆ ಉಪ 
ಯೋಗಿಸುವನು. ತಾನು ನಿರ್ಮಿಸಬೇಕಾಗಿರುವ ಸೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಆನಂತ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿರೂಪವಾದ ಯಜ್ಞವು ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಸಲ್ಲಬೇಕಾಗಿರು 
ವ್ರದು. ಇಡು ಸತ್ವದಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಲವಾಗಿ ನಿಂತ ತನ್ನ ಅಂಶದಿಂದಲೇ ಸಾಧಿ 
ಸದು. ಅದರಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯಾಗಬೇಕು. ಈ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವಕ್ಕೆ ನಿಯತವಾದ ತನ್ನ ಪುರುಷ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವದು 
ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಅದನ್ನು ತನ್ನ ಅಂಶದ ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಬ್ರಹ್ಮನು 


೩೬ 


ಕು 

ವಾದ ರಜೋಗುಣವನ್ನೂ ಅಂತಃಕರಣಗಳಲ್ಲಿ ತತ್ಸಮಾನವಾದ ಅಹಂಕಾರ 
ತಕ್ತವನ್ನೂ ಕೈಹಿಡಿದು, ಅವುಗಳಿಗೆ ಪ್ರಧಾನ ಪಟ್ಟಿವನ್ನು ಕಟ್ಟಿ, ಪ್ರಕೃ 
ತಿಯ ಉಳಿದ ತತ್ವಗಳನ್ನು ಜೊತೆಗೊಳಿಸಿ ತನ್ನ ಪುರುಷಸ್ತಭಾವದ ಅಂಶ 
ವನ್ನು ಈ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಯಜಮಾನನನ್ನು ಮಾಡಿ, ಮುಂದಿನ 
ಸೃಷ್ಟ್ಟ್ಯತೃತ್ತಿಕ್ರಮವನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮನು ಆಂಂಭಿಸುವನು. ಬ್ರಹ್ಮನ ಅಂಶ 
ಭೂತ ಪುರುಷನು ಹೀಗೆ ಅಹಂಕಾರ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಅಸಂಖ್ಯ 
ಜೀವರೂಪವಾಗಿಯೂ ಬೆನ್ನು ಬಡದ ರಾಜಸ ಪುವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿ 
ದನನಾಗಿಯೂ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯ ರಚನೆಗೆ ಸಾಧನನಾಗುವನು, ಬ್ರಹ್ಮನ 
ಸತ್‌ ಸ್ವಭಾವವು ಈ ಜೀವನಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯಾಗಿಯೂ ಆನಂದ ಸ್ವಭಾವವು 
ಮನೋರೂಪವಾಗಿಯೂ ಪರಿಣವಮಿಸುವವು. ಮುಂದೆ ಈ ಮನಸ್ಸಿ ನಿಂದಲೇ 
ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯ ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವದರಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಯ 
ವಿಕಾಸವು ಇವನಲ್ಲಿ ಪೂರ್ಣವಾಗುವದು. ಹೀಗೆ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸಂಸಾರ 
ಗ್ರಂಥಿಯಲ್ಲಿ ಭಗವತ್‌ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ- ವಾಯೆಯಿಂದ- ಸಿಲುಕಿದ 
ಪುರುಷಪ್ರಾಣಿಯನ್ನು ತನ್ನ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವವು ಒಂದು ಕಡೆಗೂ ಪ್ರಕೃ 
ತಿಯ ಅಂತಃಕರಣ ಮೂಲಕವಾದ ಭಾವಗಳು ಮತ್ತೊಂದು ಕಡೆಗೂ ಎಳೆ 
ಯುವವು, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಜೀವ ಪುರುಷರು ಅವಶರೆಂದೂ ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಆಧೀನ 
ರೆಂದೂ ಅವರ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಜಕ್ವಿನದ ಮೇಲೆ ಅಜ್ಜಾ ನದ ಆವರಣವಿರುವ 
ದೆಂದೂ ಅವರು ಯದೃಚ್ಛೆಗೆ ವಶವಾಗಿರುವರೆಂದೂ ಹೇಳಿದುದು ನಾವು 
ಮೋಲೆ ಮಾಡಿದ ವಿನಂಣೆಯಿಂದ ವಿಶದವಾಗಬಹುದು. ಅಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವದ 
ಮತ್ತು ಪ್ರಕೃತಿ ಸ್ವಭಾವದ ಈ ಹೋರಾಲದಲ್ಲಿ ಬೇವ ಪುರುಷನು ಅಸಾ 
ಮಾನ್ಯವಾದ ಧೃತಿಯಿಂದ  ಆಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವವನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳದೆ 
ಹೋದರೆ, ಪ್ರಕೃತಿಯ ಆಜ್ಞ್ಯಾನರಯ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಒದ್ಬಾಡುತ ದುಃಖ 
ಗಳಿಗೆ ಈಡಾಗುವನು. ಹೀಗೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಸ್ತಭಾವವನ್ನು ಕಳೆದು ಕೊಳ್ಳುವದ 
ರಿಂದಲೇ ಇವನಿಗೆ ಕ್ಚರನೆಂದು ಹೆಸರು. 

ಹೀಗೆ ಕ್ಪರನಾದನೆಂದು ಇವನು ಹಲುಬುವ ಅಥವಾ ಹತಾಶ 
ನಾಗುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮ ಪುಶುಹೋತ್ಸಮರಿಗೆ ಅಕ್ಬರ ಸ್ಥಿತಿಯು 


ಮಾಡುವನು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಗುಣಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಜ್ಜಳ್ಕೆ ಅನುಕೂಲ 


ಛ 


೩೭ 


ಅಥವಾ ನಿತ್ಯ ಸತ್ತಸ್ಯೃ ಸ್ಥಿತಿಯು ಸ್ವಭಾವಸಹಒವಾಗಿರ:ವಂತೆ ಇವನಿಗೆ 
ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಅದೇ ಸಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸ್ತಯಂ ಪ್ರೇರಣೆಯಿಂದಲೂ 
ಬುದ್ದಿಪುರಸ್ಸರವಾಗಿಯೂ ಕ್ಷ ಕ್ಲ್ಮಣವಣತ್ರದಲ್ಲಿ ನವನು ಪಡೆಯಬಹುದೆಂದು 
ಗೀತೆಯು ಸಾರುವನು (೯-೩೧). ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಅವನು ಮಾಡಬೇಕಾಗುವ 
ಪ್ರಯತ್ನವು ಸುಕರವಾದುದೆಂದೂ ನಿರಾಯಾಸವಾದುದೆಂದೂ ಇಂಥ 
ಪ್ರಯತ್ನವೇ ಅವ ಸ್ವಭಾವಸಹಜವಾದುದೆಂದೂ ಹೇಳಿದೆ. ಇಂಥ 
ಪ್ರಯತ್ನ ದಿಂದ ಅನಸಿಗೆ ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸ್ಥಿತಿಯು ಸುಲಭವಾಗಿ ಸಾಧಿಸುವದು. 
ಅವನು ಕ್ಸರನಾಗಿ ಅನಾತ್ಮನಾಗಿ ಆಸುರ ವೃತ್ತಿಯಿಂದ ವರ್ತಿಸುವಾಗಲೂ 
ಅವನು ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ ಸ್ಪಿತನಾಗಿ ಇರುವನು. ಏಕೆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ 

ಯಾವ ವನು ವಂ ಆಗಲು ಬ್ರಹ್ಮಾ ೦ಶರ್ಗತವಾಗಿರಬೇಕಲ್ಲದೆ ಅವನೆ ಹೊರ 


ಗಿರುವದ. ಕಕ್ಕವಲ್ಲ ಹಾಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಆಯುಕ್ತ ಸ್ಟಿತಿಯಲ್ಲಿಯೂ 
ಆಸುರ ಸಿ ೃತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವದು ನ್ಯಾಯವಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯನು ಆತ್ಮ ಸತ್ರ 
ನಾಗಿ "ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಭಾವದಲ್ಲಿ ಅಖಂಡವಾಗಿ ನಿಂತು ನಿತ್ಯ ಸತ್ತಸ | ನಾಗು 


ವಡೇ ಅವನಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮ ನಲ್ಲಿ ನಿಜವಾದ ಸ್ಥಿತಿಯು. ಈಸ್ಕಿ ತಿಯನ್ನು 'ಅವನು 
ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಪಡೆದರೆ ಅವನಲ್ಲಿ 'ನಾಪಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪ ಡಿವಿದಾಗುವದು. 
ಅವನು ಹೇಗೆ ವರ್ತಿಸುತ್ತಿದ್ದರೂ ಬ್ರಹ್ಮ ತವರ 
ನಿರ್ದೋಷಿಯಾಗಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಸಾಧನೆಯಿಂದ ಅಕ್ಟೃಯ ಸುಖನನ್ನು ಪಡೆದು 
ನಿತ್ಯ ನಿರ್ಮುಕ್ಕೆನಾಗುವನು 

ಕ್ಸರ ಪುರುಷನಾದ ಜೀವಭೂತನ ಉತ್ಪತ್ತಿಯನ್ನು ನಾವು ಮೇಲೆ 
ವರ್ಣಿಸಿದಷ್ಟು ವಿವರವಾಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿರುವದಿಲ್ಲವೆಂಬದು ನಿಜ, 
ಅದರಲ್ಲಿ ತತ್ತ ಸ ಮಾತ್ರ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ವಾಗಿವೆ. ಜು 1೫ ಬಹು ಸಂಕೆ ಕ್ಷೇಪ 
ವಾಗಿರುವದು. ತತ್ತಗಳನ್ನು ಯಥಾರ್ಥವಾಗಿ ತಿಳಿದರೆ ನಾವು ವಿವರಿಸಿದ 
ಸಂದರ್ಭಗಳೆಲ್ಲ ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಕಾಣಿಸದಿರವು. 

ಇನ್ನು ಇದೇ ವಿಚಾರ ಸರಣಿಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿ ಸ್ಭೃ ಷ್ಟ ಯೊಳ 
ಗಿನ ಚಿತ್‌, ಅಚಿತ್‌ ಮತ್ತು ಚೇತನಾಜೀ 1೪ ಸಂಬಂಧವ ತ ಆದು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಿದ್ದಂತೆ. ಇಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸುವುದು ಅಗತ್ಯವು. 
ಏಕೆಂದರೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ನಾವ್ರ ತೋರಿಸಿದ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಉತ್ಪತ್ತಿತತ್ತಗಳು ಇವು 


೩೮ 


ಗಳಿಗೆ ಹೇಳುವ ಸಮಾಧಾನದ ಯಥಾರ್ಥತೆಯಿಂದಲೇ ಸಿದ್ದವಾಗುವವು. 
ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಚಿತ್‌ ಅಚಿತ್‌ ಜೇತನಾಜೇತನ ವೊದಲಾದ ವಿವಿಧ ಆಸಿ, ತೈ 
ಗಳೂ ಈ ಜೀವಭೂತನಿಂದ ಆಕೃ ತಿಗೊಂಡಿರುವವೆಂದು ಗೀತೆಯಿಂದ ಊಹಿ 
ಸಬಹುದು. ಅದು ಹೇಗೆಂಬುದನ್ನು ನೋಡುವ. 


ಪ್ರಕೃತಿಯು ಎಂಟು ತತ್ವಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದು ಯಾವಾಗಲೂ ಪುರುಷ 
ನ್ನು ಹೊಂದಿರುವದೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಎಂಟು ತಗ ಅಹಂಕಾರ 
ತತ್ವವು ರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ  ಚೇತನಾಜೇತನ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನೊಳೆ 
1 ಕು ವ್ಯಷ್ಟಿ ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು (Individualities) ಇಂಟುಮಾಡು 
ವದು. ಉಳಿದ ' ತತ್ವಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದು ತನ್ನ ತನ್ನ ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಪ್ರಧಾನತ್ತವನ್ನು ಪಡದು ಇತರ ತತ್ವಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯಾಗಿ 
ಕೂಡಿಕೊಂಡು ತ್ರಿಗುಣಗಳ ಉತ್ಕರ್ಷಾಪಕರ್ಷೆಯಿ೦ದ ಅಸಂಖ್ಯ ಆಕಾರ 
ರೂಪ ಗುಣಗಳನ್ನು ತೋರಿ ಈ ವೃಷ್ಟಿ ಮೂರ್ತಿಗಳ ಪ್ರಕೃತಿ ವ್ಯಾಪಾರ 
ಗಳನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುವುದು. ಸಕಾ ಬುದ್ಧಿ ತತ್ವವು ಉಳಿದ ಆರು 
ತತ್ವಗಳೂಂದಿಗೆ ತಾನಿರುವ ಮೂರ್ತಿಯನ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯ ವ್ಯಾಪಾರಗಳನ್ನು 
ತೋರ್ಪಡಿಸುವದು, ಐರಡನೆಯದಾದ ಮನಸ್ಸು ತನ್ನನ್ನು ಮೀರಿದ 
ಬುದ್ದಿ ತತ್ಸವನ ನ್ಲೂ ಶನಗಧೀನವಾದ ಪಂಚ ಸೂಕ್ಷ್ಮಮಹಾಭೂತಗಳನೂ 
ಕೂಡಿಕೊಂಡು ಮನಃಪ್ರಧಾನವಾದ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡು 
ವದು. ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಆಂತಭರ್ಭೂತವಾದ ಇಂದ್ರಿಯ ವಿಷಯಕ ವ್ಯವಸಾ 
ಯವೇ ಇಂಥ ಮೂರ್ತಿಯ ಧರ್ಮವು. ಇದಕ್ಕೂ ಕೆಳಗೆ ಸೂಕ್ಶ್ಮ 
ಮಹಾಭೂತ ತತ್ನಗಳಿಂದೊದಗುವ ಮೂರ್ತಿಗಳ ಪ್ರಾಂತವಿರುವುದು, 
ಆಕಾಶ, pis ಆಪ್‌, ಪೃಥಿವಿ ಇವೇ ಮೊದಲಾದ ತತ್ತ ಗಳು 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ತನ್ನನ್ನು ಳಿದ ಏಳು ತತ್ತ ಕೈಗಳನ್ನು « ಅವ್ಯಕ್ತವಾಗಿ ಧರಿಸಿ ತನ್ನಿ ೦ದ 
ಸಂಕೇತಿತಮವಾದ ಸ್ಕೂಲ ಜಸ! ಸಂಚಯವನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡು 
ವದು. ಈ ಪ್ರಕಾರ ಪ್ರಥ್ವಿಯ ಸ್ಕೂಲ ರಜ8ಕಣದಿಂದ ಬುದ್ದಿ ಯುಕ್ತ ವ್ಯಷ್ಟಿ 
ಅಸ್ತಿತ್ವದ ವರೆಗಿನ ಸೃಷ್ಟಿ “ರಚನೆಗೆ 'ಜೀವಭೂತರೇ ಸಾಧನರು, ಈ ವಿವರಣೆ 
ಯನ್ನು ಕೇವಲ ದಿಗ | ರ್ಶನಕ್ಕಾಗಿ ಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವೆವು. ಇನ್ನು ಈ ಪ್ರಕಾರ 


೩೯ 


ವಾಗಿ ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಗುವ ಸೃಸಿ ಸಯೊಳಗಿನ ವ್ಯಕ್ತಿ ವೈಚಿತ್ಛ್ಯವನ್ನು ಒಂದೊಂ 
ದಾಗಿ ಇಲ್ಲ ಸ ಅಳುವುದು ಸಾಧ್ಯವೂ ಆಲ; ಅಂಥ ಅಗತ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ. ತತ್ತ 
ವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿದರೆ ಸಮಾಧಾನ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಒಂದೊಂದರ ಷ್ಟ ಕ್ರಮವನ್ನು. 
ಕೆಲವು ಮಟ್ಟಿಗೆ ಊಹಿಸಬಹುದು. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಆಮೂಲಾಗ್ರವಾಗಿ 
ತಿಳಿಯುವದು, ವಿಕ್ವನೆಲ್ಲವನ್ನೂ ತನ್ನಲ್ಲಿಯೇ ಸಹೇತುಕವಾಗಿ ಉಂಟು 
ಮಾಡಿ ಸರ್ವಮೂರ್ತಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಕ್ಪೇತ್ರಬ್ಞನೂ ಅಧಿ 
ಯಜ್ಞನೂ ಆಗಿ ನಿಂತ ಪ್ರಭುವಿಗಲ್ಲದೆ ಅನ್ಯರಿಗೆ ಶಕ್ಕವಲ್ಲ(೪-೫,೭-೨೬). 
ನೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ಸಮಾನೇಶವಾಗುದ ಇನ್ನೊ ೦ದು ವಿಷಯವನ್ನ ಚರ್ಚಿ 
ಸುವದು ಉಳಿದಿದೆ. ಮರಣಾನಂತರ ಜೀವನಿಗೆ ಸಂಭವಿಸುವ ಗತಿಯಾವ್ರ 
ದೆಂಬುದೇ ಈ ವಿಷಯವು ಇದರ ವಿವಂಚನೆಯಿಂದಲೇ ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ 
ಮನುಷ್ಯನು ವೇದಾಂತ ವಿಷಯವನ್ನು ಸ್ಮರಿಸುವನು. ಅವನ ಈ ಹಂಬಲ 
ವನ್ನರಿತು ವೇದಾಂತ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ bo. ila ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ 
ಪಾರಲ್‌ಕಿಕ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕೆ ತಾವು ಮಧ್ಯ ಸ್ಕರೆಂ ೦ಒ೦ತೆ ಈವರೆಗೆ ವರ್ತಿಸಿರು 
ವರು. ಆಯುಷ್ಯದೊಳಗಿನ ಮಾಸ ಪಕ ಳಿ ಗೂ ಕ್ಸೇಮಾಕ್ಸೆ ಮಗಳ 
ಭವಿಷ್ಯವನ್ನು ಬ್ಲೋ ತಿಪಿಯು ಹೇಳುವಂತೆ ನವ ಮ್ಮ ಬ ಜಾ ನಗಳು 
ಮೃತ ಮನುಷ್ಯನ ಪರಲೋಕದ ಯಶಾಪಯಶಗಳನ ನ್ನು i 
ಪಾಂಗವಾಗಿ ಚಿತ್ರಿಸುವರಲ್ಲದೆ ಅವುಗಳ ಯಶಕ್ಕಾಗಿ ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿ 
ಸಿರುವರು. ಆದರೆ ಈ ವಿಧಾನಗಳಾವವೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಕಂಡು 
ಬಂದಿ ವದಿಲ್ಲ. ಮರಣಾನ೦ತರದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಪರಲೋಕ ವಾಸವು 
ಇರುವದೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ಗೀತೆಯಲ್ಲುಂಟು. ಈ ವಾಸವು ಸ್ಥಾನಬದ 
ವಾಗಿರದೆ ಸಿ ಬದ್ದ ವಾಗಿರುವದೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. ಹ 
ಹೇಗೆಯೇ ಬಂಕ i ವಾಸವು ಸೃ ಸ್ಟಿಬಾಹ್ಯವಾಗಿರುವದು ಶಕ್ಯವಲ್ಲ. 
ಮನುಷ್ಯನ ಮರಣಾನಂತರದ ಗತಿಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಬೇಕಾದುದೆಲ್ಲ 
ವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಒಂದೇ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಕಿ ತಿಯನ್ನು 
ಪಡೆದವರಿಗೆ ಆಥವಾ ಬುದ್ಧಿಯೋಗೆ ಯ.ಕ್ಕರಿಗೆ ಇಹದಲ್ಲಿ ಕವ. ಒಂದ 
ವಿಲ್ಲದಂತೆ ಪರಲೋಕದ ಇಿಷ್ಟಾನಿಷ್ಟ ಅನ.ಭವಗಳಾದರೂ ಇರುವದೇ 
ಇಲ್ಲ (೧೮ ೧೨). ಈ ಕಾರಣ ಇಂಥವರ ಪರಲೋಕದಜಿ ಜೀವನ ಕ್ರಮವನ್ನು 
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ಗೀತೆಯು ವಿಚಾರಿಸುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಅವರು ನಿರ್ನಿಚಾರರಾ?ಿ ಇಹದಲ್ಲಿ 
ಹೇಗೆ ಸುಖಿಗಳೋ ಹಾಗೆಯೇ ಪರದಲ್ಲಿಯೂ ಸುಖಿಗಳೆಂದು ಅದು 
ಸೂಚಿಸುವದು. ಯೋಗಯುಕ್ತರಲ್ಲದವರಿಗೆ --ಅತ್ಯಾಗಿಗಳಿಗೆ-- ಫಲ 
ತ್ಯಾಗವನ್ನು ಮಾಡದೆ ಕಾಮಸ೦ಂಕಲ್ಪದಿಂದ ಕರ್ಮಪ್ರವೃತ್ತರಾಗುವವರಿಗೆ 
ಮರಣಾನಂತರದ ವಾಸವ್ರ ತಾವು ಈ ಕರ್ಮಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಸಂಚಯ 
ಮಾಡಿದ ಪಾಪ ಪುಣ್ಯಗಳ ಫಲವನ್ನುಂಡು ಸವಿಸುವದಕ್ಕೇ ಇರುವದೆಂದು 
ಅದು ಹೇಳುವದು. ಪರಲೋಕದ ಕೇಮ ಸಾಧನೆಗೆ ಗೀತೆಯ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ವಿಧಿಯು ಬಹು. ಲಘುವಾಗಿರುವದು. ಆ ವಿಧಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಯತ್ಚಿತ್ರಗಳಿಲ್ಲ; ಸಂಸ್ಕಾರಗಳ ಆಡಂಬರವಿಲ್ಲ; ಕಲ್ಪನೆಗಳ 
ಗಾಳಿಗೋ ಪುರಗಳಿಲ್ಲ. ಕಾಮ ಕ್ರೋಧ ಲೋಭಗಳೆಂಬ ತ್ರಿವಿಧ ನರಕ 
ದ್ವಾರಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು, ನಿರ್ಭೀತನಾಗಿ, ಆತ್ಮ ಬುದ್ಧಿ ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿಂದುಂಬಾದ ಶಕ್ತಿ ಸರ್ವಸ್ತದಿಂದ ಪುರಮೋತ್ತಮನಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸವಿಟ್ಟು 
-ಅಥವಾ ಇಡದೆಯೂ- ಸಾತ್ತಿಕ ನಿಯತಕರ್ಮಗಳನ್ನು -ಯಜಬ್ಬ ದಾನ ತಪ 
ಗಳನ್ನು -ಮಾಡುವದೇ ಈ ವಿಧಾನವು. ಇದಕ್ಕಿಂತ ಸುಲಭವಾದ ಸರಸ 
ವಾದ ಸಮರ್ಪಕವಾದ ಧರ್ಮ ದೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಗಹನ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ತತ್ವಗಳೊಂದಿಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಲ್ಲದೆ ಜಗತ್ತಿನ ಇನ್ನಾ ವ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿಯೂ 
ಹೇಳಿರುವದಿನ್ಲ, 


ಭಕ್ತಿಸಂಥಗಳೂ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯೂ 


ಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮದೃಷ್ಟಿಯಂದ ವೇದಾಂತ ತತ್ವಗಳನ್ನು ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ 
ಮುಖಾಂತರವಾಗಿ ಗ್ರಹಸಲು ಅಪೇಕ್ಸಿಸುವವರನ್ನು ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಈ 
ವರೆಗೆ ಈ ಉಪೋದಸ್ವಾತದಲ್ಲಿ ನಾವು ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿರುವೆವು. 
ಆದರೆ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು ಪೂಜ್ಯವೆಂದು ಭಾವಿಸುವವರಲ್ಲಿ ಇಂಥ ತತ್ವಾ 
ರ್ಥಿಗಳಲ್ಲದೆ. ಇನ್ನೊಂದು ವರ್ಗದವರೂ ಇರುವರು. ಅವರ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿ೦ದಲೂ ಭಗದ್ಗೀತೆಯನ್ನು ಪರ್ಯಾಲೋಚಿಸುವದು ನಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯವು. 
ಇವರು ಭಕ್ತರು. ಭಕ್ತಿಯು ಇವರಿಗೆ ಸ್ವಭಾವ ಸಹಜವು. ತಲೆತಲಾಂತರ 
ವಾಗಿ ಭಕ್ಕಿಭಾವನೆಯ ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಇವರು ಅನುಭವದಿಂದ ಕಂಡಿರು 
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ವರು. ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ತಮ್ಮ ಐಹಿಕ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಯೋಗಕ್ಸೇಮಗ 
ಳನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ, ಅನುಭವಿಸಿ, ಇವರು ತೃಪ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿರುವ್ರದರಿಂದ 
ಇವರಿಗೆ ಭಕ್ತಿಯೇ ಸತ್ಯವೆಂದೂ ಜ್ಞಾನ ಕರ್ಮಗಳು ಉಪೇಕ್ಸಣೀಯ 
ವೆಂದೂ ತೋರುವವು. ಇವರು ಭಕ್ತಿಪಂಥದಲ್ಲಿ ಅಗ್ರಗಣ್ಯರು. ಸುಸಂಸ್ಕೃತ 
ರಲ್ಲಿ ಇವರನ್ನು ಆನುಸರಿಸುವವರು ಅನೇಕರು. ಮತ್ತು ಸ್ತ್ರೀ ವೈಶ್ಯ 
ಶೂದ್ರ ಮೊದಲಾದವರಿಗೆ ಈ ಮಾರ್ಗವೇ ಪ್ರಶಸ್ತೃವೆಂದೂ ಸಾಕಷ್ಟು 
ಪರಿಣಾನುಕಾರಕವೂ ಫಲಪ್ರದವೂ ಆಗಿರುವದೆಂದೂ ಗೀತೆಯು ಸಾರಿ 
ಹೇಳುವುದರಿಂದ ಇವರಾದರೂ ಈ ಭ್ರಕ್ತಿಪಂಥಳ್ಕೆ ಸೇರಿದವರು. ಹೀಗೆ 
ಕೇವಲ ಭಕ್ತಿಯನ್ನೇ ಅವಲಂಬಿಸುವವರಿಗೆ ಪ್ರಸ್ತುತದಲ್ಲಿ ನಾವು ಮಾಡಿ 
ರುವ ಗೀತೆಯ ಪರಿಶೀಲನೆಯಿಂದ ಉಪಯೋಗವೇನು? 


ಮಿ 
ಭಜನೆ, ಕೀರ್ತನೆ, ಕಥಾಶ್ರವಣ, ಜಪ, ಪ್ರತೀಕ ಪೂಜನಾದಿ ಭಗವದಾ 


ರಾಧನೆಯ ಸಾಧನೆಗಳು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಾಗಿರುವವು. ಆದರೆ ಈ ಸುರ 
ಸವೂ ಸುಲಭವೂ ಆದ ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಜನರು ಆಸಕ್ಕಿವಿಹೀನರಾಗಿರುವಂತೆ ಕಾಣಿಸುವುದು. 
ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಯು ಸಾಕಾಗುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬಂದ. ದರಿಂದಲೇ 
ತೆರ್ಮಯುಕ್ಕ ಭಕ್ಕಿ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಯುಕ್ತ ಭಕಿ ಎಂಬ ಪಂಗಡಗಳು 
ಉಂಟಾಗಿರುವವು. ಈ ಪಂಗಡಗಳ ತತ್ವಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸುವುದು 
ನಮ್ಮ ಪ್ರಸ್ತುತ ಉದ್ದೇಶವಲ್ಲ. ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿರುವ ನವವಿಧ ಭಕ್ತಿಯ 
ವಿಧಾನಗಳು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಪರಿಚಿತವಾಗಿವೆ. ಭಕ್ತರು ಈಗ ಈ ವಿಧಾನಗಳೇ 
ಭಕ್ತಿತತ್ನದ ಪರಿಸೀಮೆಯೆಂದೂ ಭಕ್ತಿಯ ಪರಮಾವಧಿಯೆಂದೂ ಭಾವಿಸು 
ವರು. ಆದರೆ ಭಕ್ತಿಯ ಈ ವಿಧಾನಗಳು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ, 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದಿರುವ ಭಕ್ತಿವಿಷಯಕ ತತ್ವಜ್ಞ್ವಾನದಲ್ಲಿ ವೈತಿಷ್ಟ್ಯವುಂಟು. 
ಅದನ್ನೇ ನಾವು ಇಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸುವುದರಿಂದ ಪ್ರಚಲಿತ ಭಕ್ಕಿಮಾರ್ಗಗಳ 
ಕುಂದುಕೊರತೆಗಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವದು ಸುಲಭವಾಗಬಹುದು. 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಮಾರ್ಗವು ಉಂಟಿಂದು ಹೇಳುವದಕ್ಕಿಂತ ಭಕ್ತಿಯೇ 


ಭಕ್ತಿಯ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿ ಅದನ್ನು ಬೆಳೆಸುವ ಸಂಗೀತ, 
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ಗೀತೆಯ ಗುಟ್ಟಿಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಯೋಗಯುಕ್ತ 
ವಾಗಿ ಮಾಡಿ ಮನುಷ್ಯನು ಸಾಧಿಸ ಬೇಕಾದುದು ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನಲ್ಲಿಯ ಭಕ್ತಿಯೇ ಸರಿ. ಆದರೆ ಈ ಭಕ್ತಿಯ ಮಾರ್ಗವು ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿದೆ. 
ಇದು ಕುರುಡಭಕ್ತಿಯಲ್ಲ; ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾದ ತೆತ್ವಜ್ಞಾನದ ತಳಹದಿ 
ಯುಂಟು. ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಜ್ಞಾನ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಸಮಾನವೆಂದೆಣಿಸಿ ಗೀತೆಯು 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಪರ್ಧೆಯನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ಭಕ್ತಿಯನ್ನೆ ( ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದೂ 
ಪರಮಥ್ಲೇಯವೆಂದೂ, ನಿರುಪಮಯೋಗವೆ ಸಿಂದೂ ನಿಸ್ಸೀಮಧರ್ಮವೆಂದೂ 
ನಿರ್ಧರಿಸಿ ಜ್ಞಾನ ಕವ. ೯ಗಳನ್ನು ೮ ಭಕ್ಕಿಗೆ ನೆರವಾಗುವ ನಿಷ್ಠೆಗಳೆಂದ. 
ಅದು ಬಗೆಯುವದು. ಗೀತಾರಹಸ್ಥಕಾರರು, ಭಕ್ತಿಯುಕ್ತ ಕರ್ವ 
ಪ್ರಧಾನ ಜಾ _ನಯೋಗವೇ ಗೀತೆಯ ನಿಷ್ಠ ರ್ಷೆಯೆ೦ದು ಹೇಳಿರುವರು. 
ಇದನೆ ಹ ಜ್ಲಾ ನಯುಕ್ತ ಕರ್ಮಪ್ರಧಾನ ಭಕ್ತಿಯೋಗವೆಂದು ಹೇಳುವದು 
ಹೆಚ್ಚು. EE ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾ ನಕ್ಕಿಂತಲೂ ಭಕ್ತಿಯೇ 
ಮುಕ್ತಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಕಾರಣವು. ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನ ವಿಷಯದ 
ಸರಿಯಾದ ಭಾವವು ಅಗತ್ಯವು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿರುವ ಪುರುಷೋತ್ತ 
ಮನೇ ಈಸ ಷ್ಟಿ ಗೆ ಕತ ವು, ಇವನಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಭಕ್ತಿಯೇ ಭಕ್ತಿಯು, ಅನ್ನ 
ಡೀವತೆಗಳಲ್ಲಿಟಿ " ಚ್‌ ನ್ನು ಗೀತೆಯು ಅವಿಧಿಪೂರ್ವಕವೆಂದೂ "ವ್ಯಭಿ 
ಚಾರ'ವೆಂದೂ ಮುಚ್ಚು ಮರೆಯಿಲ್ಲದೆ ಹೇಳುವುದು. ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿ ಕರ್ತನೆಂದೂ ಪ್ರಭುತ್ವ ಯಜ್ಞ್ವಾದಿಗಳ ಏಕ ಏವ ಭೋಕ್ತ 
ಜ್ರ ಯಥಾಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಭಾವಿಸುವದರಿ ದ. ಅವನ ಭಕ್ತಿಯು ಚ 
ವದು. ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ತ್ಕಾಗವೂ ತ್ಯಾಗದಿಂದ ಶಾಂತಿಯೂ ಶಾಂತಿ 
ಯಿ.೦ದ ಸುಖವೂ ಸುಖದಿಂದ ದುಃ8ಖನಾಶವೂ ದುಃಖನಾಶದಿ೦ಂದ ಬಂಧನ 
ವಿಮುಕ್ತಿಯೂ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗುವವು. ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಭಕ್ತಿಯು ಈ ಸೋಪಾನ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಆಕ್ಟ 
ವಿ.ಸಿ ಅದನ್ನು ಮೀರಿದ ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಥಿತಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣಗಳಲ್ಲಿಯೂ ನೆಲೆ 
ಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವದು. ಜೀವ ಪ್ರುರುಷೋತ್ಕ್ತಮರು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿರುವವರೆಗೂ- 
ಕಲ್ಫಾದಿಯಿಂದ ಕಲ್ಬಾ ೦ತ್ಯದ ವರೆಗೂ- ಅವರಲ್ಲಿ ಸಂಯೋಗವನ್ನು ಅಥವಾ 
ದ್ವ ೦ಡೆ ಸ )ಕ್ಯವನ್ನು ModE ಜೀವರಲ್ಲಿರುವ ಭಕ್ತಿಭಾವವೇ 


೪೨, 


ಹೊರತು ಅವರೊಳಗಿನ ಆತ್ಮತತ್ರ ಸಾದ ಶ್ಯ ಮಾತ್ರನಲ್ಲ; ಜೀವನಲ್ಲಿರುವ 
ಲೆ ಆತ್ಮತತ್ತ ಸಾದ ೈಶ್ಯದ ಜಸ್ಲಾನವ ವಂತೂ ಅಲ್ಲವೇ ಅಲ್ಲ. ಇದೇ ಗೀತೆಯ 
ಬುದ್ದಿಯೋಗದ ನಿಷ್ಕರ್ಷೆಯು. 


ಭಕ್ತಿಯು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಪ್ರಧಾನ ತತ್ತವಾದರೂ ಅದರ ಪ್ರಚಲಿತ 
ಪ್ರಕಾರಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಪ್ರಪಂಚದೊಳಗಿನ ಬಾಲಕ್ರೀಡೆ 
ಗಳಂದು ಬಗೆಯುವದು; ಪ್ರೌಢರ ಜ್ಞ್ವಾನಪೂರ್ಣ ಇತಿಕರ್ತವ್ಯತೆಯೆಂದಲ್ಲ. 
ಈ ಪಂಥಗಳು ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ಆರಂಭಮಾಡಿ ಜ್ಞಾನದ ಮುಖಾಂತರ 
ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಸೇರುವವು(೧೨-೧೨). ಧ್ಯಾನವೇ ಈ ಪಂಥಗಳ ಪ ಯತ್ನದ 
ಪರಿಸೀಮೆಯು. ನವವಿಧ ಭಕ್ತಿಗಳೆಲ್ಲ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿರುವ ಪ್ರ. 
ಇಂಥ ಧ್ಯಾನದ ಮೇರೆಯನ್ನು ಮೀರಿ ಭಕ್ತಿಯು ಬಹಳ ಮುಂದುವರಿಯ 
ಬೇಕೆಂದು ಗೀತೆಯು ವಿಧಿಸುವದು. ಭಕ್ತಿಯ ದೃಢತೆಯನ್ನು ಧ್ಯಾನದ 
ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ಗೀತೆಯು ಅಳೆಯುವದಿಲ್ಲ; ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಮೀರಿ ಪರಿ 
ಪಕ್ತತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯಲಿರುವ ಭಕ್ತಿಯು ಕರ್ಮಫಲ ತ್ಯಾಗದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು ಸಾರುವದು. ಇದೇ ಭಕ್ತಿಯ ವಿಷಯದ ಗೀತೆಯ ಹೊಸ 
ದೃಷ್ಟಿಯು. ನವವಿಧ ಭಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಫಲತ್ಯಾಗದ ಪ್ರಯೋಗವಎಲ್ಲ-- 
ಪರೀಸ್ಲೆಯೂ ಇಲ್ಲ; ಪುರುಷೋತ್ತಮನೇ ದೈವತವೆಂಬ ನಿರ್ಬಂಧವೂ 
ಇಲ್ಲ. ಇವೆಲ್ಲವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಜು ಬಜ] ನಿರ್ಧರಿಸುವದು., 
ಭಕ್ತಿ ಯುಕ್ತ ಧ್ಯಾನವು ಎಷ್ಟು ಮುಂದುವರಿದರೂ ಅದರಿಂದ ಶಾಂತಿಯು 
ದೊರೆಯದು. ಧ್ಯಾನದಿಂದ ಹೆ ನು ಪಡೆಯಬೇಕಾದುದು ಕರ್ಮಫಲ 
ತ್ಥಾಗವೇ. ಇಂಥ ತ್ಯಾಗದಿಂದ ಶಾಂತಿಯು ಒನಿಸುವುದು; ಮತ್ತು ಶಾಂತಿ 
ಇಲ್ಲದೆ ಮುಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಆದಷ್ಟು ಬೇಗನೆ ಶಕ ಕ್ಲೋನುರೂಪ 
ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಫಲ ತ್ಯಾಗದ ಕಡೆಗೆ ಭಕ್ತನು ತಿರುಗಬೇಕು. ಹಾಗೆ 
ತಿರುಗದೆ ಭಕ್ತಿಯು ಎಷ್ಟು ಪ್ರಬಲವಾದರೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮವಾದರೂ ಪ್ರತಾಪ 
ಶಾಲಿಯಾದರೂ ಅದು ವಿಧಿಪೂರ್ವಕವಲ್ಲ. ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯು ಎಷ್ಟು 
ಉತ್ಕೃಟವಾಗಿದ್ದರೂ ಅದು ನಮಗೆ ಶಾಂತಿಪ್ರದವಾಗದೆ ಇರುವದಕ್ಕೆ 
ಗೀತೆಯು ಹೇಳುವ ಕಾರಣವು ವಿಚಾರಾರ್ಹವಲ್ಲವೇ! 


೪೪ 


ಕರ್ಮಫಲ ತ್ಥಾಗವೆಂದರೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಫಲವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸು 
ವದೆಂಬ ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಇದಂ ನ ಮಮ'' ಎಂಬ ಕುರುಡತನದ ತ್ಯಾಗ 
ವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಬೋಧಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ ತ್ಥಾಗದಲ್ಲಿ ಫಲವನ್ನು 
ಬಿಡುವದಕ್ಕಿಂತ ವಿಶಿಷ್ಟ ಭಾವನೆಯಿಂದ ಆದನ್ನು ಸ್ತೀಕರಿಸುವದೇ ಉದ್ದಿಷ್ಟ 
ವಾಗಿದೆ. ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನೇ ಎಲ್ಲ ಫಲಕ್ಕೂ ಅಧಿಕಾರಿಯು, ಅವನೇ 
ಎಲ್ಲ ಫಲಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಇಚ್ಛೆ ಯಂತೆ ಕೊಡುವವನು; ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನಿಂದ ಸೂಟ ಫಲವು ಪ್ರಿಯವಾಗಲಿ ಅಪ್ರಿಯವಾಗಲಿ ಅದನ್ನು 
ಅವನಿಗಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ತ್ಯಾಗವೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ತಳ್ಳಾಗವು. 
ಭಕ್ತಿಯು ಇಂಥ ಕರ್ಮಫ೨ ತ್ಕಾಗದಲ್ಲಿ ಪರಿಣಮಿಸಿದರೆ ಭಕ್ತನು ಪುರು 
ಷೋತ್ತಮನಿಗಾಗಿ ಕರ್ಮ ಮಾಡಿದಂತಾಗುವದು. ಭಕ್ಕನಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಫಲ 
ವನ್ನು ಕುರಿತು ಸ್ಪೃಹೆಯು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಕರ್ಮ ಕರ್ಕ್ಯತ್ತ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಉತ್ಸಾಹವು ತಗ್ಗು ವದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಯೋಗ ಕ್ಲೇಮಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅವನು 
ನಿಶ್ಚಿಂತನಾಗಿರುವನು. ಶರೀರಕ್ಕೆ ಸಹಜವಾದ ಸುಖದು8ಖಗಳ ಆಘಾತ 
ಗಳನ್ನು ಅವನು ಸಂತೋಷದಿಂದ ಸಹಿಸುವದು (೫-೨೩). ಇದರಿಂದ 
ಶಾಂತಿಯು -ಶಾಶ್ವತ ಶಾಂತಿಯು- ಅವನಿಗೆ ದೊರೆಯುವದು. ಇಂಥ 
ಶಾಂತಿಗೆ ಶಾಶ್ವತ ಸುಖವೇ ಫಲವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಶಾಂತಿ ಸ.ಖಗಳನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಭಗವಂತನ ಪ್ರಸಾದದಿಂದ ಪಡೆಯಲು 
ಪಾತ್ರನಾಗುವದೇ ಭಕ್ತನ ಜೀವಿತಸಾರ್ಥಕ್ಯವು. ಸಾಗು. 
ಶಾಂತಿ, ಸುಖ, ಮೋಕ್ಸವೆಂಬ ಧ್ಯಾನದ ಪರಿಪಕ್ವತೆಯಿಂದ ಫಲಿಸುವ ಸ್ಥಿತಿ 
ಪರಂಪರೆಯ ವೃದ್ಧಿಯ ಈಗ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ದೃಢ ಮೂಲವಾದ ಬಳ್ಕ ಯಲ್ಲಿ 
ಇಲ್ಲವೆಂದು 1 ತಪಾ )ಗಬಹುದೇ? 

ಭಕ್ತಿಯ ಪ್ರಚಲಿತ ಭಾವನೆಗಳು ತತ್ತಪ್ರಜುರವಾದುವಲ್ಲ, ರಸ 
ಪ್ರಚುರವಾದುವು. ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಹೆಚ್ಚಿನ ಆನಂದದ ಅನುಭವವು 
ನಮಗೆ ದೊರೆಯುವದು ನಿಜ. ಆದರೆ « ಆತ್ಮಬುದ್ದಿ ' ಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ 
ಶಾಂತಿಯಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಸುಖವು ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ವಿಷಮಯವೆನಿಸುವ 
ನಿಗ್ರಹದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರಬೇಕು. ಈಗಿನ ನಮ್ಮ ಭಕ್ತಿಯ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ 
ಇಂಥ ನಿಗ್ರಹವೂ ತನ್ಮೂಲಕ ವಿಷಮಯ ಭಾವನೆಯೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 


೪೫ 


ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಅದರಲ್ಲಿ ಆಮೂಲಾಗ್ರಸುಖನೇ ಆನುಭವಕ್ಕೆ 
ಬರುವದು. ಗೆ ನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಗಹನ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯು 
ಪಡೆಯುವ ಸುಖವು, ತಾನು ಗ್ರಹಿಸುವ ಆತ್ಮತತ್ತ ದಸತ್ವ್ಯತೆಗೆ ಸಾಕ್ಸಿ' ಯಾ 
ಗಲಾರದೆಂದು ನಾವು ಈ ಮುಂಜೆಯೋ ತೋರಿಸಿರುವವ; ಚಃ 
ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಸಕೃದ್ಧರ್ಶಿನದಲ್ಲಿ ಪಡೆದ ಆನಂದವೂ ಬಂಜಿಖೆಂದು ಬಗೆಯ 
ಬಹುದು. ಈ pi ನನ್ನು ಎಂಥ ಪರಮಾವಧಿಯವರೆಗೆ ಸಾಧಿಸಿದರೂ ಫಲ 
ವಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಗೆ ತತ್‌ಕ್ಪಣ ಪಡೆದ ಆನಂದವೇ ಫಲವು. ನಿಯತ ಕರ್ಮ 
ಗಳನ್ನು ಕೈಕೊಂಡು ಕರ್ಮಫಲತ್ಕಾಗದ ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಭಕ್ಕರು ಏರದಿದ್ದರೆ 
ಮುಂದೆ ದೊರೆಯಬೇಕಾದ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನ ಅನುಗ್ರಹವು ಅವರಿಗೆ 
ಅಭಿಸಡೆಂದು ಗೀತೆಯು ಹೇಳುವುದು. ಈದೃ ಸ್ಟ್ರಿಯಿಂದ ಪು ಚಲಿತ ಭಕ್ತಿಪಂಥ 
ಗಳ ಸುಧಾರಣೆಸು ಅಗತ್ಯವೆಂದು ತೋರುವದಿಲ್ಲವೇ : ತ _ವನ್ನರಿತ ಬಳಿಕ 
ಅವುಗಳನ್ನು ಸುಧಾರಿಸುವದು ಸುಲಭವಾಗಬಾರದೇ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ 
ಕರ್ಮಫಲತ್ಯಾಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸಿದ್ಧಿಯನ್ನು ಪಡೆಯು 
ವದು ಸಂಸ್ಥಾರ ಹೀನರಾದ ಸ್ತೀ, ವೈ ಶ್ಯ ಶೂದ್ರ ರಿಗೂ ಸುಲಭವಾಗಿ 
ರುವಾಗ ಸುಬುದ್ಧರಾದ ಶ್ರೇಷ್ಮರಿಗೂ ಜ್ಞಾ 2 ನಿಗಳಿಗೂ ಪಂಡಿತರಿಗೂ ಅದು 
ಏಕೆ ಸುಲಭವಾಗಬಾರದು ? 
ಜಿಜ್ಞಾಸುಗಳಿಗೆ ಗೀತೆಯ ಸಂದೇಶವು. 


ಜ್ಞಾನ ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದ ಅಥವಾ ಭಕ್ತಿನಿಷ್ಠೆಯಿಂದ ವೇದಾಂತ ವಿಷಯ 
ವನ್ನು ಪರಾಮರಿಸುವವರಿಗೆ ಗೀತೆಯು ಹೇಳುವ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು 
ಕುರಿತು ವಿವೇಚಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. ಇನ್ನು ವೇದಾಂತನೆಂದರೆ ಎಂದಿಗೂ 
ಮುಗಿಯದ ಹರಟೆ, ಎಂದಿಗೂ ಬಗೆಹರಿಯದ ಸಮಸ್ಸೆ ಎಂದು ತಿಳಿದು 
ಅದನ್ನು ದೂರವಿಡುವವರಿಗೆ ಗೀತೆಯು ಯಾವ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೇಳು 
ವದೋ ನೋಡುವ. ಅಂಥವರು ಯದ್ಭ ಜೆ ಯಿಂದಲೂ ಜಿಜ್ಞ್ಯಾ ಸೆಯಿಂದಲೂ 
ಗೀತೆಯ ಕಡೆಗೆ ತಿರುಗಿದರೆ ಅವರನ್ನು ಅದು ನಿರಾಕಿಗೊಳಿಸುವದಿಲ್ಲ. 
ವೇದಾಂತವು ಹರಟೆಯಲ್ಲ. ಅದು ಬಗೆಹರಿಯದ ಸಮಸ್ಯೆಯೂ ಅಲ್ಲ. 
ಅದರೊಳಗಿನ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಬಹು ಸುಲಭವಾಗಿ ಅರಿಯಬಹುದು, ಬಹು 


ನಿಶ್ವವೃತ್ತ. 


(ಊಧ್ವ ೯) ಶುಕ್ಲ ಮಾರ್ಗ 


| 
ಪ್ರರುಷ(ಭಾವ) ಪ್ರಕೃತಿ(ಭೂತೆ) 
| 





| ಮಧ್ಯಸ್ಥಿತಿ (ಅಧಃ) ಕೃಷ್ಣಮಾರ್ಗ 
ಹ NEE 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಭಾವ(ಜ್ಞಾನ) ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ಅಧಿಭೂತ(ಅಜ್ಞಾ ನೆ) 
| | 
ದೈವೀವೃತ್ತಿ ಕ ಆಸುರವೃತ್ತಿ 
| 
ಯೋಗಭಾವ(ಶ್ರದ್ದಾ ಭಕ್ತಿ) ಸತ್‌ಭಾವೆ ಆಸುರಭಾನ(ಅಶ್ರ ದ್ದೆ) 
| | 
| | | | 
ಯಜ್ಞ(ಕರ್ಮ) ದಾನ ತಪ ವಿಕರ್ಮ 
| ——! | 
ಅಂತೇಸುಖ ಭೋಗ(ಇಹಪರ ರಾಜಸೆ) ಕಾಮಭೋಗ(ತಾಮಸ) 
ಕರ್ಮಬಂಧವಿಮುಕ್ತಿ ಕರ್ಮಬಂಧ(ಸಾತ್ತಿ ಕ ರಾಜಸ) ಕರ್ಮಬಂಧ(ತಾಮಸ ದುಃಖ) 
ಬ್ರಾ ಹ್ಮೀಸ್ಸಿ ತಿ ನ ರಾಜಸ) ಹ ದುಃಖ) 
ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣ ಶ್ರದೆ | 
ನ, ಅ 
| ಹೆ ತಪ. ದಾನ ಶ್ರದ್ಧೆ 
ಭಕ್ತಿ ಸ್ಟ 


ದ 
48 


ವಿನಾಶ 


೪೭ 


ಸುಸೂತ್ರವಾಗಿ ಬಗೆಹರಿಸಬಹುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರಿಗೆ ಗೀತೆಯು 
ಮನದಟ್ಟುವಂತೆ ತಿಳಿಸಿಹೇಳುವ್ರದು ಅದು ಹೇಗೆಂಬುದರ ರೂಪರೇಷೆ 
ಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಸಂಕ್ಸೇಪವಾ ನಗಿ ಬಕರಿಸುತಿನ. 


ಖ್‌ 


ಗೀತೆಯ ಮುಖ್ಯ ತತ್ಕಗಳು ಬಹು ಸುಲಭವಾಗಿಯೂ ಸುಸಂಬದ್ಧ 
ವಾಗಿಯೂ ಇವೆ. ಅವ್ರಗಳನ್ನು' ಬದಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿರುವ ವಿಶ್ವವೃಕ್ತ್ಷದ 
ಸಹಾಯದಿಂದ ನಾವು ಸೂಚಿಸುವಂತೆ ತಿಳಿದರೆ ಗೀತೆಯ ಸೂಕ್ಷ » ೬ತೆತ್ವೆಗಳ 
ವಿಸ್ತೃತವಾದ ವಿವರಣೆಗಳನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವದು ಸುಲಭವಾಗುವದು. 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಿಗೆ ಪುರ.ಷೋತ್ತಮನೆಂದು ಹೆಸರು. ಈ 
ಹೆಸರು ತತ್ತಗರ್ಭಿತಮಾಗಿರುವದು. ಆ ತತ್ವವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಗಹಿ 
ಸದವರು ಅದರ ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳನ್ನಾ ದರೂ ತಿಳಿದರೆ ಸಾಕು. ಈ 
ಪುರುಷಹೋತ್ಯಮನು ತ ತನ್ನ "ಉಡೆ ೇಶಕ್ಕಾಗಿಯೆ. € ಈ ಸೃಷ್ಠಿ ಯನ್ನೂ ಆದರೊ 


ಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ವಸ್ಸು ಗಳನೂ ಪಾಣಿ ಣಿಗಳನ್ನೂ ಹುಟ್ಟಿಸುವನು. ಅವುಗಳ 
ಮೇಲೆ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನೂ ಹಿಕ ಸಲ್ಲುವ ಯಜ್ಞತಪಗಳನ್ನೂ ಪಡೆದು 
ಉಪಭೋಗಿಸಬೇಕೆಂಬುದೇ ಆತನ ಹೇತುವು. ಈ ಉದ್ದೇಶವು ಪ್ರಾಣಿ 
ಗಳ ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಬಹಳ ಕ*ಕಠಿಣವಾಗಿಯೂ *ಕಶೋರವಾಗಿಯೂ ತೋರ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದು ನಿಜವಲ್ಲ. ಈ ವಿಶ _ವ್ಯೇವಹಾರದಲ್ಲಿ ಅನನು ಸ್ವಾರ್ಥ 
ಕೈಿ೦ತಲೂ ಪ್ಪಾ ಣಿಗಳ ಹಿತವನೆ ಸೇ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಸೆ ನೆಯುವನು. ಹೆತ್ತ ತಾಯಯು 
ಶಿಶುವಿಗೆ ಮಾಡುವ ಪಿ ತಿಯ ಶುಶ್ರೂ ಸ ಸ್ಪಾ ರ್ಥರಹಿತವಾಗಿರು ವಂತೆ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಮೇಲಿನ ಪುರುಷೋತ್ಯಮನ ಪ್ರೇಮವಾದರೂ ನಿರ್ವ್ಯಾಜ್ಯವಾ 
ದುದು. ತನ್ನ ಸ್ವಾರ್ಥವಿಷಯಕ ಉದಾಸೀನತೆಗಾಗಿಯೂ ಪ್ರಾಣಿ 
ಮಾತ್ರಗಳ ಹಿಕಜಿಂತನೆಗಾಗಿಯೂ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಆತನ ಹೇತುವು ಪುಣ್ಣ 
ವಮುಯವಾದುದೆಂದೂ ದಿವ್ಯವಾದ. ದೆಂದೂ ಗೀತೆಯು ಸೂಚಿಸುವದು. 
ಸೃಷ್ಟ್ಟ್ಯುತ್ಪತ್ತಿ ಯೆ ಸಾದ್ಯಂತ ಪ್ರಕಾರವ್ರ ಈ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನ ದೈವೀ 
ಮಾಯೆಯ -ಲೀಲೆಯ - ಶುಕ್ಲಗತಿಯೆ.೦ದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಈ 
ಶುಕ್ಸಗತಿಯ ಅಥವಾ ವತಾರ್ಗದ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ವಿಶ್ವವೃಕ್ಸು 
ದಲ್ಲಿ ಬದಿಗೆ ನಾವು ತೋರಿಸಿರುವೆವು. 


೪೮ 


ಪುರುಷೋತ್ಯ್ಮವನು ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಕರ್ತೃವಾಗಿಯೂ ಅಧ್ಯಕ್ಸನಾಗಿಯೂ 
ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಯಾಗಿಯೂ ಮೂಲ ಆತ್ಮತತ್ವದಿಂದ ಉಂಟಾಗುವನು 
(೧೦-೨). ಪ್ರಭುಶ್ತವನ್ನೂ ಯಜ್ಞವನ್ನೂ ಬಯಸಿ ಇವುಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಪ್ರ.ಜಿಗ 
ಳಿಂದ ಪಡೆಯಬೇಕೆಂಬದೇ ಆವನ ದೈವೀಸಂಕಲ್ಪವು,ಅಥವಾ ಮಾಯೆಯು, 
ಈ ತನ್ನ ಸಂಕಲ್ಪವು ನೆರವೇರಬೇಕೆಂದು ತನ್ನ ಒಂದಂಶವಮಾತ್ರದಿಂದ 
ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಅವನು ಹಟ್ಟಿ ಸುವನು. ಈ ಬ್ರಹ್ಮನ ಸ್ವಭಾವವು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ವೆನಿಸುವದು. ಎಂದರೆ ಅದು ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ-ಪುರುನೋತ್ತಮನಶ್ಲಿ-ಚಿತ್ತ 
ವುಳ್ಳುದೂ ಅವನ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿಯೇ ಆಸಕ್ತಿಯುಳ್ಳುದೂ ಆಗಿರುವದು. 
ಸೃಷ್ಠಿ ಯನ್ನು ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನಿಗಾಗಿ ನಿರ್ವಿಸಿ ಅದನ್ನು ಆತನಿಗೆ 


be ಈ ಬ್ರಹ್ಮನು ಮಾಡುವ ಕಾರ್ಯವು. ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಜೆಗಳೂ ಕರ್ಮ ತತ್ವವೂ ಮಹತ್ವದ ಭಾಗಗಳು, ಪ್ರಜೆಗಳಿಂದ ಪುರು 
ಷೋತ್ಕ್ತಮನ ಪ್ರಭುತ್ವದ ಸಂಕಲ್ಪವೂ ಕರ್ಮತತ್ವದಿಂದ ಯಜ್ಞವನ್ನು 
ಪಡೆಯುವ ಆತನ ಸಂಕಲ್ಪವೂ ಸಾಧಿಸುವವು. ಈ ಪ್ರಜೆಗಳಿಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಭೂತಗ್ರಾಮವೆಂದು ಹೆಸರು. ಮಾನವ ಜಾತಿಯು ಈ ಭೂತಗ್ರಾಮಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿದ ಒಂದು ವರ್ಗವು. ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿಯು ಇವರಿಗೆ ಇರುವದರಿಂದ ಶುಕ್ಲ 
ಮಾರ್ಗದ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಬುದ್ದಿಪುರಸ್ಸರವಾಗಿ ನಡೆಯಿ ಸುವ ಹೊಣೆಯು 
ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಇವರನ್ನು ಸೇರುವದು. ಪುರುಷ ಪ್ರಕೃತಿ ತತ್ವಗಳು ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ತುಂಬಿರುವಂತೆ ಮಾನವ ಸ್ವಭಾವರಚನೆಯಲ್ಲಿಯೂ 
ಇರುವವು. ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿರುವ ಸುಖಾಭಿಲಾಷೆಯು ಅವನೆ ಪುರುಷ 
ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಉಂಟಾದುದು. ತನ್ನ ಪ್ರಕೃತಿ ಸ್ತಭಾವದ ಕಾರ್ಯಕಾರಣ 
ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ತಾನು ಕೋರುವ ಸುಖವನ್ನು ಇವನು ಸಾಧಿಸುವನು. 

ತುಕ್ಷ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ವರ್ತಿಸಬೇಕೆಂದು ಇವನ ಉತ್ಪತ್ತಿಯು, 
ಬ್ರಹ್ಮನ ಸಾತ್ವಿಕವಾದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮ ಭಾವವೇ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಲ್ಲಿಟ್ಟ 
ಚಿತ್ತ ಆಸಕ್ಕಿಗಳೇ- ಇವನಿಗಾದರೂ ನಿಯತವಾಗಿವೆ. ಇವನು ಈ ಭಾವ 
ಜಾಗ್ರತೆಯಿ೦ದ ಮಾಡುವ ವರ್ತನೆಗೆಲ್ಲ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಹೆಸರು 
(೧೩-೭-೧೦). ಇಂಥ ಜ್ಞಾನದ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ದೈವೀಸಂಪತ್ತೆಂದು ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಜ್ಞಾನ ಸಂಪನ್ನತೆಯ ಅಥವಾ ದೈವೀಸಂಪತ್ತಿನ ಮುಖ್ಯ 


೪೯ 


ಲಕ್ಷ್ಮಣವೇನೆಂದರೆ ಅದನ್ನು ಪಡೆದವನಲ್ಲಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ವಿಷಯಕ 
ಯೋಗಭಾವವು ಅಥವಾ ಭಕ್ತಿಯು ತುಂಬಿದ್ದು ಅದರ ಪ್ರೇರಣೆಯ. ೦್ದಲೇ 
ತಾನು ಮಾಡುವ ಎಲ್ಲ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ಅವನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವನು. 
ಪುರುಷೋತ್ತ್ಯಮನಲ್ಲಿಟ್ಟ ಈ ತರದ ಯೋಗಾಸಕ್ತಿಯಿಂದ ಮಾಡಿದ ಕಾರ್ಯ 
ಗಳೆಲ್ಲವೂ ಯಜ್ಞಗಳು. ಇವುಗಳನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ಸ್ಪಾರ್ಥಮೂಲಕ 
ಅಥವಾ ere ಸಂಗವೂ ಫಲಾಪೇಕ್ಟೆಯೂ ಕತ್ಯ ವಿನಲ್ಲಿ ಇರು 
ವದಿಲ್ಲ. ಸ ಮನಸ್ಸಾ ಕ್ಲಿಯಾದ ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನಿಗೆ ಇವೆರಡನ್ನೂ 
ಅವನು Ro, ವನು. ಇದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಕರ್ಮದ ಲೇಪವೂ ಬಂಧ 
ನವೂ ಇಲ್ಲದಾಗುವವು. ಅಂತಃ ಸುಖವ್ರ ದೊರೆಯುವದ.. ಕರ್ಮಮಾಡು 
ವಾಗ ಕರ್ತೃವು ಕರ್ತೃತ್ವ ದಲ್ಲಿಯೂ ಫಲದಲ್ಲಿಯೂ ಇಡುವ ಅಹಂಭಾವವೇ 
ಬಂಧನಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುವದೆಂದು ಗೀತೆಯ ಖಂಡಿತ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಇದ 
ಕ್ಯಾಗಿಯೇ ಸಂಗವನ್ನೂ ಫಲನನ್ನೂ ಬಿಡುವವನು ಕರ್ಮಬಂಧನದಿಂದ 
ಮುಕ್ಕನಾಗುವನೆಂದು ಆದು ಜೀಳವದು. ಕರ್ಮಬಂಧನವನ್ನು ಹೀಗೆ 
Alii ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಕಿ ತಿಯು ಜ್‌ ಈ 
ನಿಷ್ಟಾಪ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಕಾಲವಿದ್ದು ಶುಕ್ಲ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅನುಸರಿ 
ಸುವ ಚಾ ತಕ  ಯೋಗ್ಯತಾಲದಲ್ಲಿ ಬ ಬ್ರಹ ನಿರ್ವಾಣವನ್ನು ಜತಿ 
ಈ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವ್ರ ಶಾತ್ವತವೂ ಕೆ ಸ್ಸರೆವೂ ಆದ ಬ್ರಾಸ್ಮ್ರೀಸ್ಥಿ ತಿಯ. 
ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಚ 2002 ಬ್ರಹ್ಮನಿವಾ 
ಸೇರುವದೇ ಇತಿಕರ್ತವ್ಯವು. ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದವನು ಕೃತಕೃತ್ಯನ 
ಬ್ರಹ್ಮ ನಂತೆಯೆ ಸಿತ್ಯನಿರ್ಮುಕ್ತನು. 

ನಿಯತ ಶುಕ್ಲಮಾರ್ಗವನ್ನು ಸಾತ್ತಿಕವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಅನುಸರಿಸದೆ 
ರಾಜಸವ ತ್ಲಿಯನ್ನು ತಳೆದು ಮನುಷ್ಯನು ಈ ವದುಂಟು. ಆಗ ಅವ 
ನಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವವಾಗಲಿ ಯೋಗಭಾವವಾಗಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ, ಆದರೂ 
ಸದ್ದೇತು ಸದ್ಭಾವ ವನೆಗಳು ಇರುವವು. ಇದನ್ನು ಗೀತೆಯು ಸಾಂಖ್ಯಮಾರ್ಗ 
ವೆಂದು ಹೇಳುವದು. ಸಾತ್ಮಿಕಬೆಜ್ಞಾಸ ಗಯೇ. ಈ ಮಾರ್ಗದ ಲಕ್ಷ್ಮಣವು. 
ಆ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಥ ತ್ಯಾಗ ಪರಾರ್ಥ ಸಾಧನೆಗಳು ಉಚ್ಚ ತಮ ದ್ವೇಯ 
ಗಳಿನಿಸುವವು. ಇವುಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪಾರಿಭಾಷಿಕವಾಗಿ ತಪವೆಂದೂ 


೫೦ 


ದಾನವೆಂದೂ ಹೇಳಿದೆ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ ಈ ದಾನೆ-ತಪಗಳ ಅನುಬಂಧ 
ಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿಸುವದಕ್ಕೆ ಇದು ಸ್ಮಳವಲ್ಲ. ಈ ಸಾಂಖ್ಯಮಾರ್ಗವೂ ಅದರ 
ದಾನಶಪಗಳೆಂಬ ಧ್ವೇಯಗಳೂ ಗೀತೆಗೆ ಸಮ್ಮುತವಾಗಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಿ 
ದರೆ ಸಾಕು. ತಪವನ್ನೂ ದಾನವನ್ನೂ ಆಚರಿಸುವದರಿಂದ ಇಹಪರಭೋಗ 
ಗಳು ದೊರೆಯುವವೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಭೋಗಗಳಿಂದ ಕರ್ಮ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯೂ ಆಸಕ್ತಿಯಿಂದ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಸಾತ್ವಿಕ ಬಂಧನವೂ 
ಉಂಟಾಗುವವು. ಕರ್ವ ಒಂಧನವು ಸಾತ್ತಿಕವಾದರೂ ಅದರಿಂದ ಪುನ 
ರ್ಜನ್ಮಗಳು ತಪ್ಪದೆ ಫಲಿಸುವವು. ಆದರೂ ಇವು ಸಾತ್ವಿಕ ಪುನರ್ಜನ್ಮ 
ಗಳೇ. ಇಂಥ ಸಾತ್ರಿಕ ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳೂ ಯಜ್ಜಚಕೃವನೃ ನುಸರಿಸುವೆ 
ದಾನತಪಗಳ ಅನುಸಂಣೆಯೂ ಕೊನೆಯಿಲ್ಲದೆ ನಡೆಯಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಈ ಸ್ಥಿತಿಯು ರಾಜಸವು, ಇದು ಮಧ್ಯಮ ಸ್ಥಿತಿಯೆ೦ದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ(೧೪-೧೮). 

ಸಾಂಖ್ಯಮಾರ್ಗದೊಳಗಿನ ಈ ಅನುಭವಗಳಿಂದ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಮನು 
ಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಯೋಗಮಾರ್ಗದ ಆಸಕ್ತಿಯು ಮೊಳೆದೋರಒಹುದು. ಹಾಗಾದರೆ 
ಮೊದಲು ಪುರುಷೋತ್ಕಮನಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯೂ ತದನಂತರ ಭಕ್ತಿಯೂ 
ಯೋಗಭಾವವೂ ಬೆಳೆಯುವವು. ಪುರುಷೋಕ್ಕ್ತಮನಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯುಂಟಾಗಿ 
ಅವನನ್ನು ನೆನೆದು ದಾಸತಪಗಳನ್ನಾ ದರೂ ಆಚರಿಸಿದರೆ ಆ ಕರ್ಮಗಳೇ 
ಯಜ್ಞಗಳಾಗುವವು. ಮತ್ತು ಅಂಥ ಮನುಷ್ಯನು ಶುಕ್ಲಮಾರ್ಗವನ್ನು 
ಪ್ರವೇಶಿಸಿದಂತಾಗುವದು. 

ಅಧ್ಯಾತ್ಮಸ್ತಭಾವವನ್ನೂ ಸಾಂಖ್ಯಷಜ್ಛೀಯಗಳನ್ನೂ ನೀಗಿ ಅಧಿಭೂತನ 
ಅಂದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ತಭಾವಕ್ಕೆ ಆಧೀನನಾಗಿ ಆಸುರವ ತಿಯನ್ನು ಸೇರುವವನ 
ಗತಿಯನ್ನು ಇನ್ನು ವಿಚಾರಿಸುವ. ಇವನು ವಿಷಯೋಪಭೋಗಗಳಿಗಾಗಿ 
ವಿಪರೀತ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವನು. ಕಾಮ-ಕ್ರೋಧ-ಲೋಭಗಳು 
ಇವನಲ್ಲಿ ಬಲಿಯುವವು. ಆಸುರ ಸುಖಗಳನ್ನು ಬಯಸಿ ಅವುಗಳನ್ನು ವಿಶ್ವ 
ಪ್ರಯತ್ನ ದಂದ ಅವನು ಪಡೆಯುವನು. ಅವುಗಳಿಂದ ದು8ಖಗಳು ಒದಗಿದಾಗ 
ಹಠಾತ್ತಾಗಿ ಅವುಗಳನ್ನು ನಿವಾರಿಸುವದಕ್ಕೆ ಪ್ರೌಢಿಮೆಯ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ 
ದಿಂದ ಭಯಂಕರವಾದ ಆಸುರ ಉಪಾಯಗಳನ್ನು ಅವನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವನು. 


೫೧ 


ಇಂಥ ಭಯಂಕರ ಕರ್ಮಗಳ ಬಂಧನದಿಂದ ಕ್ರೂರವೂ ಕಂಟಕಮಯವೂ 
ಆದ ಆಅಶುಭಯೋನಿಗಳಲ್ಲಿ ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳೂ ಪರಮಾವಧಿಯ ದುಃಖ 
ಪರಂಪರೆಯೂ ಇವನಿಗೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಸಂಭವಿಸುವವು. ಇವುಗಳಿಂದ 
ಉಪರತಿಯಾಗಿ ಅದರ ಆವೇಗದ ಭರದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಅತ್ಮಸ್ತಭಾವಕ್ಕೆ ಸಹಜ 
ವಾದ ಆದರೆ ಕುರುಹಿಲ್ಲದೆ ಕಳೆದುಕೊಂದ್ದ ಸಾಂಖ್ಯ ಇಲ್ಲವೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ವೃತ್ತಿ 
ಗಳು ಅವನಲ್ಲಿ ಪಿಡಿ ತನ್ನ ಕುರುಡತನದಿಂದಲೇ ಸ 
ಹೊಂದಿದ ಅಧೋಗತಿಯನ್ನು "ಬಿಡಿಸು ಬಾ' ಎಂದು ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ ಅವನು 
ತನ್ನ ಹೈದಯಸ್ಸ ನಾದ ಪುರುಷೋತ್ಯ್ಮಮನನ್ನು ಮೊರೆಯಿಡುವನು. ಪುರು 
ಬಕ್ಕ ಮನಿಂದ ತನ್ನ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ವಾಂಛಿಕವನ್ನು ಅವನು ಪಡೆಯ” 
ವೆದರಿಂದ ಅವನಲ್ಲಿ ಶ್ರದೆ ಯು ಬೆಳೆಯುವದು. ಈ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಮುಂದೆ 
ಭಕ್ತಿಯೂ ಬೆಳೆದು ದೈವೀಸಂಪತ್ತಿನ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯಾಗಿ ಅವನು ಶುಕ್ಲಮಾರ್ಗ 
ವನ್ನು ಸೇರುವನು. ಅಥವಾ ಸಾಂಖ್ಯವೃತಿ ಯೇ ಮೊದಲು ಮೊಳೆದೋರಿ 
ದರೆ pS ಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸುತ್ತ ೫) ಮಧ್ಯಮ  ಸ್ಟಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕಳ 
ಯುವನು, ಮತ್ತು ಶ್ರದ್ಧೆಭಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಮುಂದೆ ಶುಕ್ಲಮಾರ್ಗವನ್ನು 
ಆದನು ಸೇಕುವನು. 


ಆದರೆ ಆಸುರ ವೃತ್ತಿಯವರಾದ ಕೆಲವರಲ್ಲಿ ಈ ಉಪರತಿಯು ಉಂಟಾ 
ಗುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಅವರು ಅಧೋಗತಿಯಿಂದಲೇ ಸಾಗುವರು. ಒಂದನ್ನೊಂದು 
ವೀರುವಂಧ ಭಯಂಕರ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಅಧಿಕವಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತ ಕೊನೆಗೆ 
ಅವರು ಅಧೋಗತಿಯನ್ನು ಸೇರಿ ರ (೧೬-೨೨-೨೧). 
ಕೃಷ್ಣ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅವನಲಂಬನಿದವರಿಗೆ ಇದೇ ಪರಮಾವಧಿಯ ಅಧಃಪತ 
ನವು. 


ಗೀತೆಯ ತತ್ತ ಜ್ಞಾ ನವನ್ನು ಎಷ್ಟ್ಟು ಆಧುನಿಕ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ Wis 
ಸಿದರೂ ಹಳ ಸುಷ್ಟ ಆತ್ಮ. ತತ, ಮ, ಬ್ರಹ್ಮ, ಮೊದಲಾ 
ವೇದಾಂತಿಕ ಕಲ್ಪ ನೆಗಳನ್ನು ಬಿಡುವದು ಸಾಧ್ಯ ವಲ್ಲ. ಈ ತತ್ತಗಳ ವಿಚಾರ 
ಮಾಡದೆಯೇ ಗೀತೆಯನ್ನು ಓದುವ ವಾಚಕರು ಆನೇಕರಿರಬಹುದು. ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ ಕರ್ಮವಿಪಾಕದ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳೂ ಸುಖದು8ಖಗಳ ಉಪ 


೫೨ 


ಪತ್ರಿಗಳೂ ಜ್ಞ್ಯಾನ ಅಜ್ಞಾನಗಳ ವೃದ್ದಿ ಕ್ಸಯಗಳಿಗೆ ಹೇಳಿದ ಕಾರಣಗಳೂ 
ಇವರಿಗಾದರೂ ಸಮ್ಮತವಾಗಬಒಹುದೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುನದು. 


ಒಂದೆರಡು ಸೂಚನೆಗಳು, 





ನಾವು ಗೀತೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾಡಿದ ವಿವೇಚನೆಯ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ವಾಚಕರಿಗೆ ಒ೦ದು. ಸೂಚನೆ, ಬಾಲಬೋಧ ಲಿಪಿಯನ್ನು 
ಆರಿಯದನರಿಗೂ ಅನ, ಕೂಲವಾಗಲು ಮೂಲ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ಕನ್ನಡ 
ಲಿಪಿಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿರುವೆವು. ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಕೆಳಗೆ ಶಬ್ದಶ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಸಹೇಶುಕವಾಗಿಯೇ ಕೊಟ್ಟಿರುವದಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ 
ಅರ್ಥಲಾಘವವು ಘನಗಂಭೀರವಾಗಿಯೂ ಸೂಕ್ಸ್ನ ಶತಕ ಪೂರಿತವಾಗಿಯೂ 
ಇರ.ವದೆಂದು ಗೀತೆಯನ್ನು ವಿಚಾರ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಓದಿದವರೆಲ್ಲರೂ 
ಒಪ್ಪುವರು. ಲೋ. ಟಿಳಕರು ತಮ್ಮ 4" ಗೀತಾರಹಸ್ಯ '' ದಲ್ಲಿ ಕೆಳಗಿನಂತೆ 
ಬರೆದಿರುವರು: 


" ಗೀತೆಯ ಸರಲವೂ ಉತ್ಪಾನವೂ ಮುಖ್ಯವೂ ಆದ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಭಾಷಾಂತರದಲ್ಲಿ ತರಲು ನಾವು ಪ್ರಯತ್ನಿ ಸಿರುವದೇನೋ ನಿಜ, ಆದರೆ 
ಸಂಸ್ಕೃತ ಶಬ್ದಗೆಳಲ್ಲಿ ಅದರಲ್ಲಿಯೂ ವಿಶೇಷತಃ ಭಗವಂತನ ಪ್ರೇಮಲವೂ 
ರಸಾಲವೂ ವ್ಯಾಪಕವೂ ಪ್ರತಿಕ್ಷೃಣದಲ್ಲಿಯೂ ನೂತನವಾದ ರೂಚಿಯನ್ನು 
ಕೊಡುವುದೂ ಆದ ವಾಣಿಯಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷ್ಮಣದಿಂದ ವ್ಯಂಗ್ಯಾರ್ಥಗಳನ್ನು 
ಉಂಟುಮಾಡುವ ಯಾವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವಿರುವದೋ ಅದನ್ನು ಯತ್ನಿಂಚಿ 
ತ್ರ್ಯಾದರೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಮಾಡದೆ ಬೇರೆ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಇದ್ದಕ್ಕಿದ್ದಂತೆಯೇ 
ಭಾಷಾಂತರದಲ್ಲಿ ತರುವುದು ಅಶಕ್ಕವಾಗಿದೆ. 13 

ಪುಟಿರ೯ಂ ಕನ್ನಡ ಗೀತಾರಹೆಸ್ಕ. 


ಗೀತೆಯ ವಿಚಾರಗಳ ಆಳೆ ಮತ್ತು ಅಳತೆ ಇವುಗಳನ್ನು ಪರಿಷ್ಕಾರ 
ವಾಗಿ ಅರಿಯುವದು ಶಕ್ಕವಾಗಿದ್ದರೆ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವುದರಲ್ಲಿ ಪ್ರಯಾ 
ಸವೇನ.? ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಶಬ್ದಚ್ಚಲನೆಂಯಿ೦ದಲೇ ತಿಳಿಯೆವದು ಶಕ್ಯ 
ವಲ್ಲ. ಗೀತೆಯನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸಿದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಇಂಗಿತವನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು. 


೫೩ 


ಅದನ್ನು ಅರಿತರೆ ಪರಿಸದ ಸ್ಪರ್ಶದಿಂದ ಕಬ್ಬಿಣವು ಕನಕವಾಗುವಂತೆ 
ಗೀತೆಯ ಶ್ಲೋಕಾರ್ಥಗಳು ನಿರಾಯಾಸವಾಗಿ ಹೊರಸೂಸುವವು. ಕೇವಲ 
ಶಬ್ದಚ್ಛಾಲನೆಯಿಂದಲೇ ಅರ್ಥವು ಕೈಗೂಡದೆ ಹೋದುದಕ್ಕೆ ನಿಮಿತ್ತ 
ಗಳನ್ನು ಮೋಹಕ ಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿ ಫಲವೇನು? ಹಾಗೆ ಒಂದೊಂದು 
ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಒಂದೇ ಅಲ್ಲದೆ ಹತ್ತು ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾದುವೆಂದು ಸೇರಿಸಿ 
ದರೂ ಗೀತೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಭಾವವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವದು ಶಕ್ಕುವಲ್ಲ. 
ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ನಾವು ಶ್ಲೋಕಗಳಿಗೆ ಶಬ್ದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಹೇಳುವ 
ಗೋಜಿಗೆ ಹೋಗಿರುವದಿಲ್ಲ. 

ನಮ್ಮ ಕರ್ನಾಟಕದ. ಕರ್ಮವೀರರಾದ ಶ್ರೀಯುತ ದಿವಾಕರ 
ರಂಗರಾಯರು ತಮ್ಮ " ಗೀತೆಯ ಗುಟ್ಟ '' ನಲ್ಲಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ ಮಾರ್ಗ 
ವನ್ನೇ ನಾವು ಅನುಸರಿಸಿರುವೆವು. ಅವರು ( ಕುರುಸ್ಸೇತ್ರದ ಪುಣ್ಯ 
ಭೂವಿಯ ಮೇಲೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಆದ ಮಂತ್ರೋಪದೇಶದ ಪುನರ.ಚ್ಹಾ 
ರವು, ಪುನ8ಸ್ಫೂರ್ತಿಯ.ು, ಧರ್ನುಕ್ಸೇತ್ರುವಾದ ನಮ್ಮ ಹೃದಯಾಕಾಶ 
ದಲ್ಲಿ ಈ ಕ್ಸಣಕ್ಕೇ ಆಗುವದು ಶಕ್ಕವು. ಅದನ್ನನುಭವಿಸುವ ನಿಶ್ಚ 
ಯವು ಮಾತ್ರ ಬೇಕು. ಈ ಗೀತೆಯೆ.೦ಬ ಚಿನ್ನದ ಪರೀಕ್ಸೆಯನ್ನು ಆನು 
ಭವದ ಒರೆಗಲ್ಲಿನ ಮೇಲೆ ಮಾಡಿರಿ '' ಎಂದು ಹೇಳಿರುವರು (ಪುಟ ೬೩). 

ಹೀಗೆ ಹೃದಯಸಾಕಾಶದಲ್ಲಿ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯ ಹೊಳೆದರೆ ಗೀತೆಯ ಶ್ಲೋಕ 
ಗಳ ಭಾವವು ಅವುಗಳ ವಿದ್ಯುತ್‌ ಪ್ರಭಾವದಿಂದಲೇ ಗೋಚರವಾಗುವದು. 
ಗೀತೆಯು ಈವರೆಗೆ ಅಜ್ಜರ ಅಥವಾ ಸುಜ್ಜರ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಈ ತನ್ನ 
ಪ್ರಭಾವದಿಂದಲೇ ಆಕರ್ಷಿಸಿರುವದು. ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಶಬ್ದವನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಿ 
ಶ್ಲೋಕಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನೋಡುವುದರಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರಸ್ಯವಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯೊಳೆಗಿನ 
ಒಂದೊಂದು ಶಬ್ದದ ಭಾವಗರ್ಭಿತತೆಯನ್ನು ಹೃದಯ ಸ್ಪರ್ಶಿಯಾದ ಭಾವ 
ಸ್ಫೂರ್ತಿಯ.೦ದಲೇ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಅವ್ರಗಳ ಭಾವಾರ್ಥವನ್ನು 
ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಶ್ಲೋಕಗಳೊಳಗಿನ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಪ್ರಾಕೃತ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ 
ಭಾಷಾಂತರಿಸುವದು ಉತ್ತಮವಮಾರ್ಗವಲ್ಲ. ಆ ಭಾವಾರ್ಥವನ್ನು ವಿಸ್ತೃತ 
ಒಪ್ಪುತಪ್ಪುಗಳ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ವಿಮರ್ಶೆಯಿಂದಲೇ ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಕವು. 
ನಾವು ಹಾಗೆಯೇ ಮಾಡಿರುವೆವು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದರಲ್ಲಿಯೂ ಅತಿರೇಕ 


೫೪ 


ಭಯವುಂಟೆಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಮರೆತಿರುವದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಗೀತೆಯ 
ವಿಚಾರಸರಣಿಯನ್ನಾ ಗಲಿ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಬಂದಿರುವ ಶಬ್ದಗಳ ಭಾವವನ್ನೂ 
ಗಲಿಅತಿಕ್ರಮಿಸಬಾರದೆಂಒ ಜಾಗ್ರತೆಯಿಂದ ನಾವು ನಡೆದಿರುವೆವು. ಆದರೂ 
ಪ್ರಮಾದಗಳು ಒಳಸೇರಿದ ಸಂದರ್ಭಗಳನ್ನು ಸಹೃದಯ ವಾಚಕರು ನಮ್ಮ 
ಲಕ್ಸ್ಟ್ಯಕ್ಕೆ ತಂದರೆ ನಾವು ಕೃತಜ್ಞ್ಛತೆಯಿ೦ದ ತಿದ್ದುವೆವು. ಗೀತೆಯ ಶ್ಲೋಕ 
ಗಳಿಗೆ ನಮ್ಮ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ಮಾಡಿರುವ ವಿಮರ್ಶೆಯಲ್ಲಿ ಇನ್ಫೊಂದು 
ಸೌ ಕರ್ಯವ್ರುಂಟು. ಮೂಲ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ಓದಿ ತಿಳಿಯಲಾರದ ಸಂಸ್ಕೃತ 
ಭಾಷೆಯನ್ನ ರಿಯದ ವಾಚಕರು ಅವುಗಳ ವಿಮರ್ಶೆಯನ್ನೇ ಕ್ರಮವಾಗಿ 
ಓದುತ್ತ ಹೋದರೆ ಗೀತೆಯ ತತ್ತಾನ್ವೀಷಣೆಯ ಪ್ರವಾಹವು ಸುಸಂಬದ್ಧ 
ವಾಗಿಯೂ ಅವ್ಯ್ಯಾಹತವಾಗಿಯೂ ಸಾಗುವದು. 


ಗೀತಾಧ್ಧಾಯ ಸಂಗತಿ. 





ಗೀತೆಯ ಭಾವಾರ್ಥವನ್ನು ಪರಿಶೋಧಿಸುವವರು ತಾವು ನಿಷ್ಕರ್ನೆ 
ಮಾಡಿದ ಅರ್ಥವು ಹದಿನೆಂಟು ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಭಾಷಣೆ ರೂಪವಾಗಿ 
ಹೇಗೆ ಆನುಸ್ಕೂತವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವ ಪದ್ದತಿ 
ಯೊಂದುಂಟು, ಅದನ್ನನುಸರಿಸಿ ಗೀತಾಧ್ಯಾಯಗಳ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ 
ಸಂಕ್ಸೇಪವಾಗಿ ಮಂಡಿಸಿ ನಾವು ಈ ಉಪೋದ್ಭ್ಯಾತವನ್ನು ಮುಗಿಸುಷೆವು, 

ಅರ್ಜುನನಿಂದ ಯುದ್ಧವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಉಪ 
ನಿಷತ್ತುಗಳ ಸಾರವನ್ನು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ ಮತಭೇದಗಳನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆದು 
ಏಕವಾಕ್ಯತೆಯನ್ನು ಂಟುಮಾಡುವದಕ್ಕ್ಯಾಗಿಯೂ ಪೌತಂಜಲಯೋಗವನ್ನು 
ನೆಲೆಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲಿಸುವದಕ್ಕ್ತಾಗಿಯೂ ಸ೦ನ್ಯಾಸ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಸ್ಥಿರಪಡಿಸು 
ವದಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಖಂಡಿಸಿ ಕರ್ಮಮಾರ್ಗವನ್ನು ಸಾರು 
ವ್ರದಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಕತವರಾಕರ್ಮದ ಲಾಘವ ಗೌರವಗಳನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸಿ 
ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಗೀ ತೆಯು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿತೆಂದು 
ವಿಧವಿಧವಾಗಿ ಅದರ ಹೇತುವನ್ನು ಅನುಮಾನಿಸಿರುವರು. ಗೀತೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯಾನುಕ್ರಮವಾದ ಸಂಗತಿಯು ಇವುಗಳೊಳಗೆ ಒಂದೊಂದು ಮತ 
ವನ್ನು ಹೇಗೆ ಆಸುಸರಿಸುವದೆಂದು ಸುಸೂತ್ರವಾಗಿ ತೋರಿಸುವುದು ಅಶಕ್ಕ 
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ವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ ಉಪಪಾದನೆಗಳು ಪಾಂಡಿತ್ಯದ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ($c) holarly) ಎಷ್ಟು ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ತೋರಿದರೂ sh; 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ದೃಷ್ಟಿ Bo(Psycholgically )ಒಹು ವಿಸಂಗತವಾಗಿಯೇ ಇರು 
ವವ. ಗೀತೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಮ.ಧಿತಾರ್ಥವೇನೆಂಬ.ದು ಬಹು ಪುರಾ 
ನ ಕಾಲದಿಂದ ನೀರ್ಣೀತವಾಗಿದ್ದು ಆಯಾ ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ 
ಸ೦ಕಲ್ಸರೂಪವಾಗಿ ಅದು ಸೂಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದು. ಮಹಾಭಾರತಡೆೊಳಗೆ 
ಗೀತೆಯ ವೂಲಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಈ ಸಂಕಲ್ಪಗಳು ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದು 
ದರಿಂದ ಅವು ಹಿಂದಿನಿಂದ ಸೇರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರಬೇಕು. ಈ ಸಂಕಲ್ಪಗಳಲ್ಲಿ ಸೂಚಿ 
ಸಿದ ಆಯಾ ಆಧ್ಯಾಯಗಳ ತಾತ್ಪರ್ಯವು ವೇದಾಂತದ ಪೂರ್ವಪರಂಪರೆ 
ಯನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿದ್ದುದರಿಂದ ಪುರಾತನ ಕಾಲದಿಂದ ಅದು ಜನಸಮ್ಮುತ 
ವಾಗಿಯೂ ಇತ್ತು. ಆದರೆ ಗೀತೆಯ ಮೇಲೆ ಈಗೀಗ ಹೊಸ ಬೆಳಕು ಬೀಳ 
ಹತ್ತಿ ೮ ಸಂಕಲ್ಪಗಳಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿರುವ ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ತಾತ್ಪರ್ಯವ್ರ ಸಮ 
ರ್ಪಕವಲ್ಲವೆಂದು ತೋರಿ ಅವುಗಳನ್ನು ನಾನಾವಿಧವಾಗಿ ಬದಲಿಸಿರುವರು. 
ಅದು ಹೇಗೇ ಇರಲಿ, ಆ ಸಂಕಲ್ಕಗಳು ಪುರಾತನವಾದವುಗಳಾದರೂ ಆ 
ಗೀತಾಧ್ಯಾಯಗಳ ತಾತ್ಪರ್ಯವನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಾತ್ಮಕವಾಗಿ ನಿರ್ಣಯಸಲಿಕ್ಕೆ 
ಉಪಯುಕ ಜಾ ಮತ್ತು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಮಾನಸಶಾಸ್ಥದ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವ್ರ ವಿಸಂಗತವಾಗಿಯೂ ಇರುವವು. 


ಸ್ತ್ರ 


ಗೀತೆಯ « ಆಧ್ಯಾಯಗಳ ಇಸು ಲ್ನ ಸುಸಂಗತವಾಗಿ ನಿರ್ಣಯಿಸು 
ವುದಕ್ಕೆ ಅದನ್ನು ಬೋಧಿಸಲು ಜಬ ಬ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತ 


ಹಾಳ 
HY 


ಲ್ಲ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಪರಿಶೋಧಿಸಿ ಮೊದಲು ನಿರ್ಧರಿಸಬೇಕು. 


ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದ ಮತಗಳಲ್ಲ ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಿರರ್ಥಕವಾಗಿರುವವು. 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯೋಗನೆಂದು ಹೆಸರಿಟ್ಟು ಆಧ್ಯಾತ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು 
ಆಮೂಲಾಗ್ರವಾಗಿ ಅರ್ಬುನನ ಸಂಶಯಗಳೆಲ್ಲ ನಿ8ತ್ಶೇಷವಾಗಿ ಪರಿಹಾರ 
ವಾಗುವಂತೆ ಶಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನು ಹೇಳತೊಡಗಿದನೆಂದು ನಾವು ತೋರಿಸಿರುವ 
ಉಪಪತ್ರಿಯೇ ಎಲ್ಲ ದೃಷಿ, ಯಿಂದಲೂ ಯಥಾರ್ಥವಾಗಿರುವದು. ಇದನ್ನು 
ಅರ್ಜುನನು ಹೃತ್ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಲಡಿಯೂ (೧೧-೧) ತೋರಿಸಿರ. ವನ್ನು 


೫೬ 


ಈ ಉಪಪತ್ತಿಯನ್ನ ನುಸರಿನಿ ಗೀತಾಧ್ಯಾಯ ಸಂಗತಿಯ ಸ್ವರೂಪವೇನೆಂಬ 
ದನ್ನು ಇನ್ನು ನೋಡುವ. 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಟುನನ ವಿಷಾದವು ವರ್ಣಿಸಲ್ಪ 
ಟ್ಟಿದೆ.. ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ವಿಷಣ್ಣನಾಗಿ ಮಾಡಿದ 
ಊಹಾಪೋಹಗಳು ಸರಿಯಲ್ಲವೆಂದೂ ಸರಿಯಾಗಿ ಊಹಿಸಿದರೆ ಯುದ್ಧ 
ಮಾಡಬಾರದೆಂಬ ಅವನ ನಿಶ್ಚಯವು ಆಯೋಗ್ಯವೆಂದೂ ಮೊದಲು ತೋರಿ 
ರಿಸಿಡೆ. ಅರ್ಜುನನ ನಿಶ್ಚಯವನ್ನು 13 ಬೇಕಾಗುವಷ್ಟೇ 
ವಿವರಣೆಯು ಈ ಭಾಗದಲ್ಲರುವುದು. ಈ ವಿವರಣೆಯ ಬನ್ನು ಸಾಂಖ್ಯವೆಂದು 
ಸಂಬೋಧಿಸಿದೆ. ಇಪ್ಪತ್ತೆಂಟು ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿಯೇ ಈ ವಿವರಣೆಯನ್ನು 
ಮುಗಿಸಿ MOE ಅಜುನನನು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಗ್ರಹಿಸಬೇಕಾಗಿ 
ರುವ ಬುದ್ಧಿಯ ಯೋಗವೆಂಬ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಬೋಧಿಸಲಾಂಂಭಿಸಿ 
ರುವನು, ಈ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಸಾಂಗೋ ಸ Br ಆರ್ಜುನನ ಪರಿ 
ಸ್ಹಿತಿಗೆ ಜೂ 0 ಹದಿನೆಂಟನೆಯ ಆಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಯ ವರೆಗೆ 
ಜಸು ಈ ಬುದ್ದಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಮಹತ್ವ ವನ್ನೂ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆ 
ಯನ್ನೂ ವ್ಯವಹಾರ ಅ ವೇದಾಂತದ ಕೊನೆಯ ಮೆಟ್ಟಿ ಬು 
ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಟಿತಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣಗಳ ವರೆಗಿನ ಆದರ es 
ಯನ್ನೂ ಹೇಳಿ ಈ ಅಧ್ಯಾಯವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮುಗಿಸುವನು. 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನು ್ಸಿ ಗ್ರುಹಿಸಲಿಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಜುನನಿಗಿದ್ದ : ಮೊದಲನೆಯ ಅಡಚಣಿಯನ್ನು ಎ೦ದರೆ ತರ ಜೂ 
ಅವನ ಅವಾಸ್ತವ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಬತ್ತಿ ತಟ ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
ಕೊನೆಯ ವರೆಗೆ ಆ ಇಟ ಬುದಿ ಯೋಗದ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ವಿವರಿಸಿದೆ. 
ಅರ್ಜುನನ ಸಂನ್ಕಾಸದ ಕಲ್ಲ ಸನೆಯು ಬುದಿ jaenscsnied ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಬೇಕೊಂದು ಸಂನ್ಯಾಸ ಸವು ಇದ್ದೇ ಇರುವಡು ಎಂಬ ನಿಷ್ಠ 
ರ್ಷೆಯನ್ನು ಈ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು 
ಐದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಈ ಸಂನ್ಯಾಸದ ಹೊಸ ಭಾವವನ್ನು ವಿಶದ 
ಮಾಡುವನು. ಈ ಸಂನ್ಯಾಸದ ವಿಶೇಷ ಲಕ್ಷ್ಮಣನೇನಂದರೆ ಅದು ಕರ್ಮ 


೫೭ 


ಬಿಡದೆ ಮಾಡಿಯೇ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದುದು. ಮತ್ತು ಅಂಥ 


ವನ್ನು 
ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಆಚರಸುವವನಲ್ಲಿ ಯೋಗಭಾವವು ಇದ್ದೇ ತೀರಬೇಕಾ 
ದುದು 


ಆರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಯೋಗಭಾವವೆಂದರೇನು ಅದು ಬುದ್ದಿ 
ಯೋಗ ಶಸ್ತೃಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಪ್ರಾಣಾಧಾರವಾಗಿರುವುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು, ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಈ ಯೋಗಭಾವವೇ ಗೀತೆಯೊಳ 
ಗಿನ ಗುಹ್ಯ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಶಾಸ್ತ್ರದ ಗುಟ್ಟು; ಈ ಯೋಗಭಾವದಿಂದಲೇ ಎಲ್ಲ 
ಕರ್ಮಗಳು ಯಜ್ಞಗಳಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿ ಬಂಧನರಹಿತವಾಗುವವು. ಕರ್ತೃವು 
ಕರ್ಮ ಮಾಡಿಯೂ ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾಗುವನು. ಈ ಯೋಗವೇ ಜೀವನಿಗೆ 
ಪರಮಾವಧಿಯ ಸಾಧ್ಯವು. ಇದು ತಪದಾನಕರ್ಮ ಇವೆಲ್ಲವುಗಳನ್ನೂ 
ಮೀರಿರುವದು. ಈ ಯೋಗಕ್ಕೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಪುರುಷೋತ್ತಮನೇ ಅಧಿದೇವ 
ತೆಯು, ಆ ದೇವಾಧಿದೇವನಿಗೆ ತನ್ನ ಅಂತರಾತ್ಮವನ್ನು ಆರ್ಯಿಸುವವನು 
ಎಲ್ಲ ಯೋಗಿಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠನೆನಿಸುವನು. 

ಕರ್ಮ, ಸಂನ್ಯಾಸ, ಯೋಗವೆಂಬುವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಶಬ್ದಗಳು 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲ. ಅವು ಮಂತ್ರಗಳಾಗಿವೆ. ಇಂಥ ಮಂತ್ರಗಳ ಸ್ವಾರಸ್ಯವನ್ನೂ 
ಅಂತರಂಗೆವನ್ನೂ ಆರು ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತಿಳುಹಿ ತನ್ನ 
ಮನೋಗತವನ್ನು ಅವನು ಪೂರ್ಣ ಗ್ರಹಿಸುವಂತೆ ಅವ ನ್ನು ಸುಬದ್ಧ 
ನನ್ನಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮಾಡಿದನು, ಯೋಗವೇ ಸಾಧನವು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮನೇ ಮನುಷ್ಯಪ್ಪಾಣಿಗೆ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಕೊನೆಯ ಸಾಧ್ಯ 
ವಾಗಿರುವನು. ಇದೇ ಬುದ್ದಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರದ ಸಿದ್ದಾಂತ ಸೂತ್ರವಾಗಿದೆ. 
ಇದನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಲಿಕ್ಕೆ "ವಿಜ್ಞಾನ' ಮೂಲಕ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಬುದ್ಧಿಯು 
ಸಾಧಿಸಬೇಕು. ಈ ( ವಿಜ್ಞ್ಯಾನ ' ವೆಂದರೆ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನ ವಿಷಯದ 
ಮನುಷ್ಯನ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವದ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವ ಯಥಾರ್ಥಜ್ಞಾ ನವು. 
ಈ" ವಿಜ್ಞ್ಞಾನ' ವನ್ನು ಸಾಧಿಸದೆ ಸೃಷ್ಟಿಸಂಬಂಧದ ಸಾಂಖ್ಯ ಪದ್ಧ 
ತಿಯ ಒಣಜ್ಜ್ಞನವು ಎಂದಿಗೂ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಲಾರದು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ "ವಿಜ್ಞಾನ' ಸಹಿತವಾಗಿ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 


ಬೋಧಿಸಿರುವನು. ಈ ವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಮನುಷ್ಯ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ದೆಯೇ 


೫೮ 


ಬೀಜವಾಗಿದೆ. ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ ಭಕ್ತಿಯೂ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಯೋಗವೂ ಯೋಗ 
ದಿಂದ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನ ವಿಷಯಕ ವಿಜ್ಞಾನವೂ ಪರಿಣವಿಸುವವು. 
ಹೀಗೆ ಶ್ರದ್ಧೆ ಭಕ್ತಿ ಯೋಗ ವಿಜ್ಞಾನಗಳು "ದೊರೆಯುತ ಹೋದಂತೆ 
ನಿಜವಾದ ಸುಖ, ಬಂಧವಿಮೋಚನೆ, ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಥಿತಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣ 
ವೆಂಬವು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಕ್ರಮೇಣ ಸಾಧಿಸುವವು. ಅವನು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದ ಪರವಧ್ಯೇಯಗಳು ಇವೇ. 


ಏಳನೆಯ jk ಹನ್ನೆರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ವರೆಗೆ 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವಿಜ್ಞಾನ ವಿಷಯವನ ಪರಿಪರಿಯಾಗಿ ಅಜ ನನಿಗೆ ತಿಳಿಯ 
ಹೇಳಿ ಅವನ ಆ ವಿಷಯದ ಚಚಗಳು ನ್ದ ಹೋಗಲಾಡಿಸಿ ಕೋರಿಕೆ 
ಗಳನ್ನು ನೀಡಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅವನನ್ನು ಜ್ಞಾನ ವಿಜ್ಞಾನ ಪರಿಪೂರ್ಣ 


wa 
ನನ್ನಾ ಗಿ ಮಾಡಿರುವನು. 


ವೇದಾಂತದ FER ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಬಳಸ ದೆಯೇ ಹೊಸ ಪಾರಿ 
ಭಾಷೆಯನ್ನು ೦ಟುಮಾಡಿ ರ್ವಸಾಧಾರಣ ವಿವೇಕ ಬುದ ಯಿಂದ 
ಸಾಮಾನ್ಯಮನುಷ್ಯನು ಹ್‌ ಈ ವರೆಗಿನ ಗೀತಾ ನಿರೂಪಣೆ 
ಯನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಸಾಗಿಸಿರುವನು. ಅದೇ ವಿಷಯವನ್ನು ವಿಜ್ಞಾನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಆದರೆ ಆ ಕಾಲದ ವೇದಾಂತ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಪರಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ 
ಹದಿಮೂರನೆಯ ಮತ್ತು ಹದಿನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. 

ಹದಿನೈ ದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹಿಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯೋಗ 
ವೆ೦ದೂ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂದೂ ಬೋಧಿಸಿದ ಜ್ಞಾನ ವಿಜ್ಞಾನಗಳ ಸಾರವನ್ನು 
ಸಂಕ್ಪೇಪವಾಗಿ ವರ್ಣಿಸಿ ಅದು ಎಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ಶಾಸ 4 ವೆಂದೂ 
ಅದಕ್ಕೆ ವಿಷಖುನಾದ ಪುರುಷೋೀತ್ಸಮನನ್ನು ತತ್ವತಃ ಗ್ರವಿಸುವದೇ 
ಜ್ಞಾನದ ಪರಮಾವಧಿಯೆಂದೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ನಿಷ್ಕರ್ಷೆಯಿಂದ ಹೇಳಿ 
ರುವನು. 

ಗೀತಿಯ ರಾಜಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹೀಗೆ ಈ ವರೆಗೆ ಹೇಳಿ ಮುಗಿಸಿ 
ಹದಿನಾರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಈ ರಾಜ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಹಾದಿ 


ತಪ್ಪಿ ತಬ್ಬಲಿಗಳಾಗಿ ತಿರುಗುವ ಜೀವರ ಜೀವನ ನಿಷಯವನ್ನು ವರ್ಣಿಸಿದೆ. 


೫೯ 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ವಿವರಿಸಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಗೀತಾಶಾಸ್ತ್ರವು ಇಲ್ಲಿಗೆ ಮುಗಿಯಿತೆಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು. 

ಹದಿನೇಳನೆಯ ಮತ್ತು ಹದಿನೆಂಟನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಅರ್ಜುನನು *ೇಳಿದ ಕೊನೆಯ ಸಂದೇಹಗಳಿಗೆ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೇಳಿ 
ಅವನನ್ನು ತೃಪ್ಲಿಪಡಿಸಿದೆ. ಆನಂತರ ಗೀತೆಯೆ ಸಮಗ ಭೋಧಾಮೃತದ 
ಪುಮಾಣಭೂತ ನಿಷ್ಠರ್ಷೆಯನ್ನೂ ತದನುರೋದಧವಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು ಮಾಡ 
ಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಕತ್‌ವೃವನ್ನೂ ಹೇಳಿ ಅವನ ಹೃದಯವನ್ನು ಸೋಂಕುವ 
ಆಪ್ಯ ಪ್ರೇಮದ ರಸಭರಿತ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಗೀತೋಪದೇಶದ ಉಪಸಂಹಾರ 
ವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮಾಡಿರುವನು. 

ಹೊನೆಯದೊಂದು ಪ್ರಾರ್ಥನೆ. ಗೀತೆಯ ಗುರಿಯನ್ನು ಹೊಸ 
ದೃಷ್ಟಿಯಂದ ಪರಿಶೋಧಿಸಿ ಅದರ ಹುರುಳನ್ನು ಜನತೆಗೆ ಅರ್ಪಿಸುವ 
ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಪೂರ್ವದ ಕೆಲವು ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಅಪರಿಹಾರ್ಯವಾಗಿಯೇ 
ಟೀಕಿಸಬೇಕಾಯಿತು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವಾಗ ಸಂಯಮವನ್ನು ನಾವು 
ಮರೆತಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಪೂರ್ವದ ಅಧಿಕಾರ ಸಂಪನ್ಮರಾದ ಬರೆಹಗಾರರಿಗೆ 
ಕ್ಸ ಮಾಪಣೆಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುವದು ನಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯವು. ಪರಮತ ಖಂಡನೆ 
ಯಂಥ ಅಪ್ರಿಯ ಪ್ರಸಂಗಗಳಿಗೆ ಆವರು ಅಪರಿಚಿತರಲ್ಲ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಆಗ್ರ 
ಹವು ಅನಿವಾರ್ಯವು. ಸತ್ಯನಿಷ್ಠೆಗೆ ಆಗ್ರಹವೇ ಜೀವಾಳವಲ್ಲವೇ? ಪರಮತ 
ಖಂಡನೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು ತೋರಿಸಿದ ಆತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಬೌದ್ದಿಕ ಪ್ರಚಂಡ 
ಶಕ್ತಿಯು ಪಾಮರನಾದ ಪ್ರಸ್ತುತ ಗ್ರಂಥಕರ್ತನಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಅವನು ಜನ 
ವರಿಯೆ ಪಂಗುವು. ಅವನ ಸತ್ಕಾನ್ವೇಷಣೆಯ ಆಲ್ಬ ಪ್ರಯತ್ನ ವನ್ನೂ 
ತಸಸೊಸಗಿಸ ಸತ್ಯನಿಷೈೆಯ ಅಲ್ಪ ಆಗ್ರಹವನ್ನೂ ಈ ಪುಣ್ಯಚರಿತರೂ ಪುಣ್ಯ 
ಪ್ರಭಾವಿಗಳೂ ತಮ್ಮ ಸತ್ಯದ ಮೇಲಿನ ಪ್ರೀತಿಗಾಗಿಯೇ ಕ್ಸವಿುಸುವ 
ರೆಂದು ವಿಶ್ವಾಸ ಉಂಟು, ಆವರ ಅನುಯಾಯಿ.ಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಅದೇ ಭಿಕ್ಚೆ 
ಯನ್ನು ಅವನು ಕೈಯ್ಯೊಡ್ಡಿ ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳುವನು. 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಾ ರ್ಪಣಮಸ್ತು. 


ಸ ಆ ಅಡ 
ಶೀಮಧಗನಧೀತೆ 
ee | (ಸ, 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು. 


ಅನತರಣಿಕೆ-- 


ಶ್ರೀಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಿಂದ ಮಹಾ 
ಭಾರತಕ್ಕೂ ಗೀತೆಗೂ ಇರುವ ಸಂಒಂಧವು ಗೊತ್ತಾಗುವದು. ಈ 
ಅಧ್ಯಾಯವು ಗೀತೆಗಿಂತ ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೇ ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಯಾವ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಶಾಸ್ತ್ರ್ರದ ತತ್ತಗಳಿಗಾಗಿ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು 


ವಿಖ್ಯಾತಿಯನ್ನೂ ಒಗನ್ಮಾನ್ಯತೆಯನ್ನೂ ಸಡೆದಿರುವದೋ ಆ ತತ್ವಗಳು 
ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ಮಹಾಭಾರತದ ಕಥಾಪ್ರವಾಹದಲ್ಲ, ಸಂಗ್ರಾಮ 
ಕ್ಕಾಗಿ ನೆರೆದ ಕೌರವಸಾಂಡವರ ಸೈನ್ಯದ ವರ್ಣನೆಯೂ ಅರ್ಜುನನು ಆ 
ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಹೊಂದಿದ ವಿಷಾದದ ವರ್ಣನೆಯೂ ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿದ್ದ, 
ಅವು ವ.ಹಾಭಾರತದ ಕಥಾಭಾಗಗಳೆನಿಸುವವೇ ಹೊರತು ಗೀತೆಗೆ ಆವಶ್ಯಕ 
ಅಂಶಗಳಾಗಲಾರವು. ಇನ್ನು ಈ ವರ್ಣನೆಗಳನ್ನೇ ಯಾರಾದರೂ ತತ್ತ 
ಶೋಧಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಪರಿಕ್ಸಿಸಿದರೆ ಪ್ರಯತ್ನವು ನಿಷ್ಟಲವಾದೀತೆಂದು 
ನಾವು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಮಾನಸಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಇಲ್ಲವೆ ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು 
ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಈ ವರ್ಣನೆಗಳ ಸಂಬಂಧವಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಸೂಕ್ಷ್ಮವೂ 
ಗಹನವೂ ಆದ ಅನೇಕ ಊಹಾಫೋಹಗಳನ್ನು ನಾವು ನೋಡಿರುವೆವು. ಆದರೆ 
ಈ ಊಹಾಪೋಹಗಳೆಲ್ಲ ಗೀತೆಯ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯವೆಂದು ನಮಗೆ 


ವಿ 


ತೋರಲಿಲ್ಲ. ತಾಯಿತನವನ್ನು ತಳೆದು ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಂಥ ದಿರರಪಪ। 
ಗ್ರಂಥರತ್ನವನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲಿಯೇ ಹುದುಗಿಸಿಕೊಂಡು ಮಾನವ ಜಾತಿಗೆ ಅದನ್ನು 
ಇತ್ತುದಕ್ಕಾಗಿ ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ ಯಾರು ತಾನೆ ಚಿರಯುಣಿಯಾಗಲಾರರು? 
ತಾಯಿಯ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಗರ್ಭವು ಏಕಜೀವವಾಗಿರುವಾಗ ಬರಡೆ೨ಬ ಕಲ್ಪ 
ನೆಗೆ ಎಡೆಯಿಲ್ಲದಿರುವದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಹುಟ್ಟಿ-ಬೆಳೆದು ಪೌಢಳಾಗಿ ಸ್ವತಂತ್ರ 
ಬಾಳುವೆಗೆ ಅನುರೂಪಳಾದ ಬಾಲೆಯು ತನ್ನ ವ | ಪಂಚವನ್ನು ಬೇರೆಯಂದು 
ಎಣಿಸುವದು ತಪ್ಪಲ್ಲ. ಇದು ನವ ನಾವು "ಹೋಗೆ ಹೇಳು 
ವದಕ್ಕೆ ಭಗವದ್ಗೀತೆ. ನು ಮಹಾಭಾರತದಿಂದ ಈಗ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾದುದಷ್ಟೇ 
ಕಾರಣವಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ ಹುಟ್ಟು ಮಹಾಭಾರಕಕ್ಕಿ೦ಂತ ಮುಂಚಿನದು' 
ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕಿಂತ ಮೊದಲೇ ಗೀತೆಯು ಎಷ್ಟೋ ಶತವ್ಪಾಗಳಿಂದ 
ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿಕ್ಕೆ೦ದು ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಆಭ್ಯಂತರವಿದ್ದ ೦ತೆ ನಿ ರು. ಆಸೆ 
ಚಾ ಸೇರಿ ಬೇರೆಯಾದುದರಲ್ಲಿ ಯದೃಜ್ಛೆಯ 
ಪ್ರಾಬಲ್ಯವು ಉಂಟೆಂದು ನಮ್ಮ ನಂಬುಗೆ, ಕಾರಣವು ಏನೇ ಇಂಲಿ, 
ಆದು ಬೇರೆಯಾದ ಬಳಕ, ಅದರ ಚರಿತ್ರೆಯು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಮಿತಿಮೀರಿ 
ವಂದ: ವರಂದಿರುವದು. ಹಿಂದುಳಿದ ಮಹಾಭಾರತವನ್ನೆ 6 ಅದು ಈಗಲೂ 
ಅನುಸರಿಸಬೇಕೆಂಬ ಆಗ್ರಹವ್ರ ಅಪ್ರಾಸಂಗಿಕವು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಗೀತೆಯ 
ಮೇಲೆ ಮಹಾಭಾರತದ ಛಾಯೆಯು ಹೀಗೆ ಬೀಳುವದರಿಂದ ಗೀತೆಯ 
ಸೃತಂತ್ರ ವಿಚಾರಗಳು ಅಂದಗೆಡುವವೆಂದು ನವ.ಗೆ ತೋರುವದು. ಇದು 
ಯಥಾರ್ಥವೋ ಅಲ್ಲವೋ ಎಂಬುದನ್ನು ಸುಚ್ಞರಾದ ವಾಚಕರು ಮುಂಡೆ 
ಬರುವ ವಿಷಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಪರಾಮರ್ಶಿಸಿ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 
ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರ ಉವಾಚ.-.- 


ಧರ್ಮಕ್ಷೇತ್ರೇ ಕುರುಶ್ಲೇತ್ರೇ ಸಮನವೇತಾ ಯುಯುತ್ಸವಃ | 
ಮಾಮಕಾಃ ಪಾಂಡವಾಶ್ಚೈವ ಕೆಮಕುರ್ವತ ಸಂಜಯ loll 


ಧರ್ಮಕ್ಷೇತ್ರವೆನಿಸಿದ ಕುರುಕ್ಸೇತ್ರವೆಂಬ ರಣಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ 
ಯುದ್ಧ ಮಾಡುವ ಲಅಲವಲವಳೆಯಿಂದ ಕೂಡಿರುವ ನನ್ನ ಮಕ್ಕಳೂ 
ಪಾಂಡವರೂ ಏನು ಮಾಡಿದರೆಂಬದನ್ನು, ಸಂಜಯಾ, ನನಗೆ ಹೇಳು. 


ಪ 


ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮಕ್ಸೇತ್ರ ಕುರುಕ್ಹೇತ್ರಗಳೆಂಬ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ 
ಅನೇಕ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಲಾಕ್ಸಣಿಕ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹೇಳುವರು. ಮನುಷ್ಯನ 
ಶರೀರವೇ ಆ ಕ್ಸ್ನೇತ್ರ ವೆಂದೂ ಆ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಹೋರಾಡುವ ದೈವಾಸುರ 
ವೃತ್ತಿಗಳೇ ಪಾಂಡವ ಕೌರವ ಸೈನ್ಯಗಳೆಂದೂ ಊಹಿಸುವದುಂಟು. ಹೀಗೆ 
ತಿಳಿದರೆ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಈ ಮೊದಲನೆಯ ಶ್ಲೋಕವು ಒಹು ಗಂಭೀರ 
ವಾಗಿಯೂ ತತ್ರ ಪೂರ್ಣನಾಗಿಯೂ ಕಾಣಿಸುವದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಾದರೂ 
ಮುಂದೆ ದೈವತಿಸುರ ವೃತ್ತಿಗಳ ವರ್ಣನೆಯು ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಬಂದಿರುವದ 
ಓಂದ ಈ ಶ್ಲೋಕಕ್ಕೆ ಈ ಲಾಕ್ಸ್ಟಣಿಕ ಅರ್ಥವೇ ಸರಿಯಾದುದೆಂದು 
ಸಕೃದ್ದರ್ಶನಕ್ಕೆ ತೋರುವದೂ ಸಹಬವು. ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಅರ್ಥ ಮಾಡುವದ 
ರಿಂದ ಪ್ರಶ್ನೆ ಕೇಳುವ ಧ್ಭೃತರಾಷ್ಟ್ರ್ರನೂ ಉತ್ತರವನ್ನು ಹೇಳುವ ಸಂಜಯೆನೂ 
ಕಾಲ್ಸನಿಕ ವ್ಯಕ್ಕಿಗಳಾಗುವರು. ಪ್ರಶ್ನದ ಪ್ರಸಂಗವೂ ಕಾಲ್ಪನಿಕವಾಗು 
ವದು. ಅರ್ಥಗಾಂಭೀರ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕೆ ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ 
ಪ್ರಮೇಯಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಈ ವಿಚಾರಸರಣಿಯಿಂದ 
ಅರ್ಬುನ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣರೂ ಕಾಲ್ಪನಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಾಗಿಹೋಗುವರೆಂಬುದನ್ನು 
ಮರೆಯಲಾಗದು. ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರ, ಸಂಜಯರು ಕಾಲ್ಪನಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳೆಂದು 
ಒಪ್ಪುವಷ್ಟು ಕೃಷ್ಣಾರ್ಜುನರು ಕಾಲ್ಪನಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳೆಂದು ಒಪ್ಪುವದೃ 
ಸುಲಭವಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ ಅಲೌಕಿಕ ತತ್ವಜ್ಞ್ವಾನವೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ರವನ್ನು 
(೧೦-೧೪) ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಕು, 

ಹೀಗೆ ಅರ್ಥವಿಶೇಷವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಮೋಹಕ್ಕೊಳಗಾಗಿ ಗೀತೆಯ 
ಶ್ಲೋಕಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ಪ್ರಸಂಗದ ಔಚಿತ್ಯವನ್ನೂ ಗೀತೆ 
ಯೊಳಗಿನ ತತ್ತಬೋದಧನೆಯ ಮರ್ಯಾದೆಯನ್ನೂ ಲೇಖಕರು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾಗಿ ಮೀರುವದುಂಟು, ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಓದುಗರು ಜಾಗರೂಕ 
ರಾಗಿರದಿದ್ದರೆ ಗೀತೆಯ ಮೂಲ ಉದ್ದೇಶವು ಅವರಿಗೆ ತಿಳಿಯದೆ ಹೋಗು 
ವದು. 
ಸಂಜಯ ಉವಾಚ 

ದೃಷ್ಟ್ಯಾತು ಪಾಂಡನಾನೀಕಂ ವ್ಯೂಢಂ ದುರ್ಯೋದಧನಸ್ತಥಾ | 
ಆಚಾರ್ಯಮುಸಸಂಗನ್ಯು ರಾಜಾ ವಚನಮಬ್ರವೀತ್‌ 1೨॥ 


ಲ 


ಲ ವೇಳೆಯಲ್ಲಿ ಪೂಂಡವರ ಸೈನ್ಯವು ವ್ಯೂಹವಾಗಿ ನಿಂತಿರುವದನ್ನು 
ನೋಡಿ ದುರ್ಯೋಧನನು ದ್ರೋಣಾಚಾರ್ಯರ ಸನಿಪಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ 
ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದನು : ಹಾ 


ಪಕ್ಕ ತಾಂ ಸಾಂಡುಪುತ್ರಾಣಾಮಾಚಾರ್ಯ ಮಹತೀಂ ಚಮೂಂ | 
ವ್ಲೂಢಾಂ ದ್ರುಪದಪುತ್ರೇಣ ತನ ಶಿಷ್ಕೇಣ ಧೀಮತಾ 1೩1 


ಗುರುಗಳೇ, ದ್ರುಪದಪುತ್ರನೂ ನಿಮ್ಮ ಶಿಷ್ಯನೂ ಬುದ್ದಿಶಾಲಿಯೂ 
ಆಗಿರುವ ಧೃಷ್ಟದ್ಯುಮ್ಮನು ವ್ಯೂಢವಾಗಿ ರಚಿಸಿರುವ ಪಾಂಡವರ ಈ 
ದೊಡ ಸ ಸೈನ್ಯವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಅತ್ರ ಶೂರಾ ಮಹೇಷ್ವಾಸಾ ಭೀಮಾರ್ಜುನಸಮಾ ಯುಧಿ | 
ಯುಯುಧಾನೋ ಪಿರಾಟಿಶ್ಚ ದ್ರುಷದಶ್ಚ ಮಹಾರಥಃ ॥೪॥ 


ಇಲ್ಲಿ ಮಹಾಧನುರ್ಧಾರಿಗಳೂ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಭೀಮಾರ್ಜುನರಿಗೆ 

ಸಮಾನರೂ ಆದ ಹಲವು ಜನ ವೀರರು, ಟಬ ಧಾನನು, ಸಾತ್ಯಕಿಯು, 
ವಿರಾಟಿನು, ಮಹಾರಥನಾದ ದ್ರುಪದನು, 
ಧೃಷ್ಟಕೇತುಶ್ಚೇಕಿತಾನಃ ಕಾಶಿರಾಜಶ್ಚ ನೀರ್ಯವಾನ್‌ | 

ಪುರುಜಿತ್ಕುಂತಿಭೋಜಶ್ಚ ಶೈಬ್ಯಶ್ಚ ನರಪುಂಗವಃ | #1 


ಧೃಷ್ಟಕೇತುವು, ಜೇಕಿತಾನನು, ವೀರ್ಯುಶಾಲಿಯಾದ ಕಾಶಿರಾಜನು, 
ಪುರುಜಿತುು, ಕುಂತಿಭೋಜನ. ಮತ್ತು, ನರಶ್ರೇಷ್ಠನಾದ ಶೈಬ್ಯನು, 


ಯುಧಾಮನ್ಯುಶ್ಚ ವಿಕ್ರಾಂತ ಉತ್ತ ಮೌಜಾಶ್ಚ ನೀರ್ಯವಾನ್‌ | 
ಸೌಭದ್ರೋ ಡ್‌ ಸಡೇಯಾಕ್ಚ ಸರ್ವ ಏವ po |೬| 


ಹಾಗೆಯೇ ಪರಾಕ್ರಮಿಯಾದ ಯುಧಾಮನ್ಸು, ಬಲಶಾಲಿಯಾದ 
ಉತ್ತಮೌಜನು, ಸುಭದ್ರೆಯ ಮಗನಾದ ಅಭಿಮನ್ಯುಮತ್ತು ದ್ರೌಪದಿಯ 
ಮಕ್ಕಳು ಇವರೆಲ್ಲರು ಮಹಾರಧಿಗಳಾಗಿರುವರು. 


೫ 


ಅಸ್ಮಾ ಘಂ ತು ವಿಕಿ ಷ್ಬಾ ಯೀ ತಾನ್ನಿ ಜೋಧ ದಿ ದ್ವಿ ಜೋತ್ತ ಮ | 
ನಾಯಕಾ ಮಮ ಸೈನ್ಯ , ಸಂಜ್ಞಾರ್ಥಂ ಜ್‌ ಬ್ರನೀನಿ ತೇ। ೩॥ 


ಎಲ್ಫೈ ಬ್ರಾಹ್ಮಣಶ್ರೇಷ್ಮನೇ, ಇನ್ನು ನಮ 


ಆ 
ರಾದ ಸೇನಾನಾಯಕರ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ನಾನು ಬೇಳುವೆನು ಕೇಳು. 


ಸೈನ್ಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರ) ಸು 


ಭವಾನ್‌ ಭೀಷ್ಮಶ್ಚ ಕರ್ಣಶ್ಚ ಕೃಪಶ್ಚ ಸಮಿತಿಂಜಯಃ ! 
ಅಶ್ವತ್ಥಾಮಾ ನಿಕರ್ಣಶ್ಚ ಸೌಮದತ್ತಿಸ್ತದೈನ ಚ ॥೮॥ 


ನೀವು, ಭೀಷ್ಮನು, ಕರ್ಣನು, ಒಯಶೀಲನಾದ ಕ 


ಪನ ೨, ಅಶೃತ್ಥಾ 
೪೨ ಸ 
ಮನು, ವಿಕರ್ಣನು, ಸೋಮದತ್ತನ ಮಗನು (ಭೂ ುರಿಶ್ರವಸ 


ನ 


ಅನ್ಯೇ ಚ ಬಹನಃ ಶೂರಾ ಮದರ್ಥೇ ತ್ಯಕ್ತ ಜೀನಿತಾಃ | 
ನಾನಾ ಶಸ್ತ್ರ ಪ್ರಹರಣಾಃ ಸರ್ವೇ ಯುದ್ಧ ನಿಶಾರದಾಃ |೯| 
ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಬನ ಶೂರರು ಅನೇಕ ಪ್ರಕಾರದ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ಟ ಪ್ರಾಗಳಿಂದ 
ಕಾದುವನರು ನನಗಾಗಿ ಪ್ರಾಣದಾಸೆಯನ್ನು ರ ಇವರೆಲ್ಲರೂ 
ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಫ್ರವೀಣರು, 


ಅಸರ್ಯಾಪ್ತೆಂ ತದಸ್ಮಾಕಂ ಬಲಂ ಭೀಷ್ಮಾಭಿರಕ್ಷಿತಂ | 
ಪರ್ಯಾಪ್ತಂ ಕ್ವಿ ದನೇತೇಷಾಂ ಬಲಂ ಭೀಮಾಭಿರಕ್ಷಿತಂ ॥೧೦॥ 
ಭೀಷ್ಮನ ಮೇಲ್ತಿ ಚಾರಣೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಈ ನಮ್ಮ ಸೈನ್ನವು ಈ ಯುದ್ಧ 
ಕಾರ್ಯವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸಳಿಕ್ಕೆ ಸಾಲದಂತೆಯೂ ಭೀಮನ ಮೇಲಿ ಚಾರಣೆ 
ಯಲ್ಲಿದ್ದ pr ಸೈನ್ಯವು ಸಾಕಾಗಿಯೂ ಇರುವದು. 


ದುರ್ಯೋಧನನು ಹೀಗೆ ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನೆಂದು ಚರ್ಜೆಸುವ 
ದುಂಟು. ಭೀಷ್ಮನು ಶಿಖಂಡಿಗಿದಿರಾಗಿ ಶಸ್ತ್ರವನ್ನು ಹಿಡಿಯಲಾರೆನೆಂಬ 
ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದರಿಂದ ತನ್ನ ಅಪರಿಮಿತವಾದ ಸೈನ್ಯದ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವು 
ಕುಗ್ಗಿಹೋದಂತೆ ಅವನಿಗೆ ತೋರಿದುದು ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಿರಬಹುದು. 
ಇದು ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವದು. 


ದಂ 


೬ 


ಅಯನೇಷಸು ಚ ಸರ್ವೇಷು ಯಥಾಭಾಗಮವಸ್ಥಿ ತಾಃ | 
ಭೀಷ್ಮಮೇನಾಭಿರಕ್ಷಂತು ಭನಂತಂ ಸರ್ವ ಏವ ಓ | ೧೧ 


ಸೈನ್ನದ ಪ್ರವೇಶದಣ,ರಗಳಲೆಲ ನೇವಿಸಿದಂತೆ ಅವರವರು ನಿಂತು 
ಉಲ ಲ - Ke ೧೧೧೧ 
ಕೊ೦ಡು ಭೀಷ್ಮರನ್ನು ಎಲ್ಲರೂ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಿಂದಲೂ ರಕ್ಷಿಸಬೇಕು. 


ತಸ್ಯ ಸಂಜನಯನ್‌ ಹರ್ಷಂ ಕುರುನೃದ್ಧಃ ಪಿತಾಮಹಃ | 
ಸಿಂಹನಾದಂ ನಿನದ್ಮೋಚ್ಛ್ಛೈ॥ ಶಂಖಂ ದಧ್ಮೌ ಪ್ರತಾಪವಾನ್‌ ॥೧೨ ॥ 


ಇಷ್ಟರಲ್ಲಿಯೇ ಆ ದುರ್ಯೋಧನನಿಗೆ ಸಂತೋಷವನ್ನು ೦ಟಿ) 
ಮಾಡುವಂತೆ ಪ್ರತಾಪಶಾಲಿಯೂ ಕುರುಕುಲ ಪಿತಾಮಹನೂ ಆದ 
ಭೀಷ್ಮನು ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿ ಸಿಂಹನಾದವನ್ನು ಮಾಡಿ ಕಂಖವನ್ನು ಊದಿದನು. 


ತತಃ ಶಂಖಾಶ್ಚ ಭೇರ್ಯಶ್ಚ ಪಣವಾನಕಗೋಮುಖಾಃ। 
ಸಹಸೈವಾಭ್ಯಹನ್ಯಂತ ಸ ಶಬ್ದಸ್ತುಮುಲೋಇಭವತ್‌ | ೧೩1 


ಆ ಮೇಲೆ ಶಂಖ, ಬೇರಿ, ಪಣವ, ಆನಕ, ಗೋಮುಖ ಇವೇ ಮೊದ 
ಲಾದ ವಾದ್ಯಗಳು ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಟಾರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವು. ಒಟ್ಟುಗೂಡಿದ ಆ 
ಧ.ನಿಯು ಪ್ರಚಂಡವಾಗಿ ಹಬ್ಬಿತು. 


ತತಃ ಶ್ವೇತೈರ್ಹಯೈಯುಕ್ತೇ ಮಹತಿ ಸೃಂದನೇ ಸ್ಥಿತೌ। 
ಮಾಧವಃ ಸಾಂಡನಶ್ಚೈನ ದಿವ್ಕೌ ಶಂಖೌ ಪ್ರದಧ್ಧತು8 ॥೧೪॥ 


ಇಷ್ಟರಲ್ಲಿಯೇ, ಬಿಳಿಯ ಕುದುರೆಗಳನ್ನು ಹೂಡಿದ ದೊಡ್ಡ ರಥದಲ್ಲಿ 
ಕುಳಿತಿರುವ ಕೃಷ್ಣಾರ್ಜುನರು ತಮ್ಮು ದಿವ್ಯ ಶಂಖಗಳನ್ನು ಊದಿದರು, 


ಸಾಂಚಜನ್ಯಂ ಹೃಷೀಕೇಶೋ ದೇವದತ್ತಂ ಧನಂಜಯಃ | 
ಪ್ರೌಢಂ ದಧ್ಮೌ ಮಹಾಶಂಖಂ ಭೀಮಕೆರ್ಮಾ ವೃಕೋದರಃ ॥೧೫॥ 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಪಾಂಚಜನ್ಯವನ್ನೂ ಅರ್ಜುನನು ದೇವದತ್ತವೆಂಬ 
ಶಂಖವನ್ಫೂ ಪ್ರಚಂಡ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ನಾಡುವ ಭೀಮಸೇನನು 
ಪ್ರೌಢವೆಂಬ ದೊಡ್ಡ ಶಂಬವನ್ನೂ ಊದಿದರು. 


ಪ್ರಿ 


ಅನಂತನಿಜಯಂ ರಾಜಾ ಕುಂತೀಪುತ್ರೋ ಯುಧಿಷ್ಠಿರಃ | 
ನಕುಲಃ ಸಹದೇವಶ್ಚ ಸುಘೋಷಮಜಿೆಪುಷ್ಟಕೌ | ೧೬1 
ಕುಂತೀಪುತ್ರನಾವ ಯುಧಿಸ್ಕಿರರಾಜನೆು ಅನಂತವಿಒಯವೆಂಬ ಶಂಖ 
ವನ್ನೂ ದಿದನು. ನಕ.ಲನು ಸುಘೋಷನೆಂಬ ಶಂಖನನ್ನೂ ಸಹದೇವನು 
ವ:ಣಿಪುಷ್ಟಕವೆಂಬ ಶಂಖನನ್ನೂ ಊದಿದರು. 


ಕಾಶ್ಯಶ್ಚ ಪರಮೇಸಸಸಃ ಶಿಖಂಡೀ ಚ ಮಹಾರಥಃ | 
ಧೃಷ್ಟದ್ಯುನ್ನೋ ನಿರಾಟಶ್ಚ ಸಾತೃಶಿಶ್ಚಾಪರಾಜಿತಃ | ೧೭ 
ದ್ರುಪಜೋ ದ್ರೌಪದೇಯಾಶ್ಚ ಸರ್ವಶಃ ಪೃಥಿನೀಪತೇ | 
ಸೌಭದ್ರಶ್ಟ್ಚ ನುಹಾಬಾಹುಃ ಶಂಖಾನ್‌ ದಧ್ಮುಃಪೃಥಕ* ಪೃ ಥ5'1೧೮!! 


ಮಹಾಧನುರ್ಧಾರಿಯಾದ ಕಾಶಿರಾಜನು, ಮಹಾರಥಿಯಾದ 


ಶಿಬಂಡಿಯು, ಧ್ಲೃಷ್ಟದ್ಯುಮೃ್ರ ನು, ವಿರಾಟಿನು, ಪರಾಜಯವನ್ನ ರಿಯೆದ 
ಸಾತ್ಯಕಿಯು, ದ್ರುಪದರಾಜನು, ದೌಸನದಿಯ ಪುತ್ರರು, ಮಹಾಬಾಹು 
ವಾದ ಅಭಿಮನ್ನುವು ಇವರೆಲ್ಲರೂ ಎಲ್‌ ಧ್ರತರಾಷ್ಟ್ರ್ರನೇ, ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ 

ಇ ಲಗಿ [Nd ಈ. 


9) ಟಿ 
ಶಂಖಗಳನ್ನು ಊದಿದರು. 


ಸ ಘೋಷೋ ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರಾಣಾಂ ಹೃದಯಾನಿ ವ್ಯದಾರಯನ" | 
ನಭಶ್ಚ ಸೃಥಿನೀಂ ಚೈನ ತುಮುಲೋ ವ್ಯನುನಾದಯನ್‌ 1೧೯: 


ಒಟ್ಟುಗೂಡಿದ ಆ ಮಹಾಘೋಷವು ಭೂಮ್ಯಾಕಾಶಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ನಾದ 
ವಿಸುಗಿಸಿ ಕೌರವರ ಹೃದಯಗಳನ್ನು ಬಿರಿಯಿಸಿತು. 


ಅಥ ನ್ಯವಸ್ಥಿ ತಾನ್‌ ದೃಷ್ಟ್ಯಾ ಧಾರ್ತರಾಸ್ಟ್ರಾನ್‌ ಪೆವಿಧ್ವ ಜಃ 1 
ಪ್ರವೃತ್ತೇ ಶಸ್ತ್ರಸಂಸಾತೇ ಧನುರುದ್ಯಮ್ಯ ಸಾಂಡವಃ ॥ ೨೦ | 


ಲೆ 


ಹೈಷೀಕೇಶಂ ತದಾ ನಾಕ್ಕಮಿದಮಾಹ ಮಹೀಪತೇ | 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ 


ಸೇನಯೋರುಭಯೋರ್ಮರ್ಯೆ € ರಥಂ ಸ್ಥಾ ಸಯ ಮೆಆಚ್ಚುತ! ೨೧! 


ಎಲೈ ಧ ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರ ರಾಜನೇ, ಆಗ ಯುದ್ಧರಂಗದಲ್ಲಿ ಸನ್ನದ್ದರಾಗಿ 


ಸದ 
ನಿಂತ ಕೌಂವರನ್ನು ಕಹಫಿಧ್ವಒನಾದ ಅರ್ಜುನನು “ತೋಡಿ, ಔಳಿಗೆ 
ಇತಿ 


೧೧ 


(el 
2 


Ne 


ಹೆದೆಯೇರಿಸಿ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಕುರಿತು ಇಂತು ನುಡಿದನು. 


ಯಾನದೇತಾನ್ನಿರೀಕ್ಷ್ಯೇಹಂ ಯೋದ್ಧು ಕಾಮಾನನಸ್ಥಿ ತಾನ್‌ | 
ಕೈರ್ಮಯಾ ಸಹ ಯೋದ್ಧ ವ್ಯಮಸ್ತಿನ್‌ ರಣಸಮುದ್ಯಮೇ | ೨೨ ॥ 
ಯುದ್ಧಾಪೇಕ್ಷೈೆಯುಳ್ಳವರಾಗಿ ನಿಂತಿರುವ ಇವರನ್ನೆಲ್ಲ ನಾನು 
ನೋಡುವೆನು. ರಣದಲ್ಲಿ ಯಾರೊಡನೆ ಯುದ್ದ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿರುವದೋ 
ಅವರನ್ನೂ ನೋಡುವೆನು. | 


Rn ನಾನನೇಶ್ಸ್ಯೇ5ಹಂ ಯ ಏತೇಇತ್ರ ಸಮಾಗತಾಃ | 
ಧಾರ್ತ ರಾಪ್ಟ್ರ ಸ್ಯ ದುರ್ಬುದ್ದೆ ಸೀರ್ಯುದ್ಧೇ ಪ್ರಿ ಯಚಿಕೀರ್ಹವಃ | ೨೩ ॥ 


ದುರ್ಬುದ್ಧಿ ಯಾದ ದುರ್ಯೋಧನನಿಗೆ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಹಿತವನ್ನು ಮಾಡ 


ಬೇಕೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಒಟ್ಟಗೂಡಿಸಿರುವ ಯೋದ್ಧ ರನ್ನು. ನಾನು ನೋಡು ವೆನು, 


ಸಂಜಯ ಉವಾಚ... 
ಏನಮುಕ್ತೋ ಹೃಷೀಕೇಶೋ ಗುಡಾಕೇಶೇನ ಭಾರತ | 
ಸೇನಯೋರುಭಯೋರ್ಮರ್ಯೇ ಸ್ಥಾ ಸೆಯಿತ್ಸಾರಥೋತ್ತ ಮುಮ್‌।೨೪॥ 
ಭೀಷ್ಮದ್ರೋಣಪ್ರ ಮುಖತಃ ಸರ್ವೇಷಾಂ ಚ ಮಶೀಸ್ಷಿತಾಂ | 
ಉವಾಚ ಸಾರ್ಥ ಪಶ್ಶೈತಾನ್ಸಮವೇತಾನ್‌ ಕುರೂನಿತ ೨೫ 


ಧ್ವೈತರಾಷ್ಯ ರಾಜ ಜನೇ ಕೇಳು, ಅರ್ಜುನನು ಹೀಗೆ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ 
ಹೇಳಿದೊಡಕೆಯ. ಶೀಕೃಷ್ಣನು  ಉತ್ತಮವಾಡ ರಥವನ್ನು ಭೀಷ್ಮ 
ದ್ರೋಣಾದಿಗಳಿಗೂ ಎಲ್ಲ ಅರಸರಿಗೂ ಇದಿರಾಗಿ ನಿಲ್ಲಿಸಿ ಇಂತೆಂದನು :. 
ಎಲೈ ಪಾರ್ಥನೇ, ಇಲ್ಲಿ ನೆರೆದ ಈ ಕೌರವರನ್ನು ನೋಡು. 


೯ 


ತಶ್ರಾಪಶ್ಯತ್‌ ಸ್ಥಿತಾನ್‌ ಸಾರ್ಥಃ ಪಿತ್ಯನಥ ಪಿತಾಮಹಾನ" । 
ಆಚಾರ್ಯಾನ್ಮಾತುಲಾನ್‌ ಭ್ರಾತ್ಯುನ್‌ ಪುತ್ರಾನ್‌ ಹೌತ್ರಾನ್‌ 
ಸಖೀಂಸ್ತಥಾ | ೨೬1 
ಶೃಶುರಾನ್‌ ಸುಹೃದಶ್ಚೈನ ಸೇನಯೋರುಭಯೋರನಿ | 
ತಾನ್‌ ಸಮೀಕ್ಷ್ಯ ಸ ಕೌಂತೇಯಃ ಸರ್ವಾನ್‌ ಬಂಧೂ 
ನವಸ್ಥಿ ತಾನ್‌ | ೨೭ 
ಕೃಪಯಾ ಸರಯಾನಿಷ್ಟೋ ವಿಷೀದನ್ನಿ ದಮಬ್ರವೀತ್‌ | 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಜಿೆ--- 


ದೃಷ್ಟೇಮಂ ಸ್ವಜನಂ ಕೃಷ್ಣ ಯುಯುತ್ಸುಂ ಸಮುಪಸ್ಥಿ ತಂ ೨೮! 
ಆ ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಸೈನ್ಯಗಳಲ್ಲಿಯೂ ನೆರೆದ ಹಿರಿಯರನ್ನೂ 
ಮಾವಂದಿರನ್ನೂ ಸ್ನೇಹಿತರನ್ನೂ ಅರ್ಜುನನ. ನೋಡಿದನು. ಬಾಂಧವ 
ರೆಲ್ಲರು ಹೀಗೆ ಸಿದ್ಧರಾದುದನ್ನು ನೋಡಿ ಖಿನ್ನನಾಗಿ ಪರಮಕಾರುಣ್ಯದಿಂದ 
ಅವನು ಇಂತು ನುಡಿದನು :--ಎಲ್ಲೆ ಕಷ್ಟಾ, ಯುದ ಕೆ ಉತು ಕರಾಗಿ 
೪ ಲಾ ಛಿ ರ ~ 
ನಿಂತಿರುವ ಈ ಸ್ವಜನರಸ್ನು ನೋಡಿ, 


ಸೀದಂತಿ ಮಮ ಗಾತ್ರಾಣಿ ಮುಖಂ ಚ ಪರಿಶುಸ್ಯತಿ | 

ನೇಪಥುಶ್ಚ ಶರೀರೇ ಮೇ ರೋಮಹರ್ಹಶ್ಚ ಜಾಯತೇ 1೨೯! 

ಗಾಂಡೀವಂ ಸ್ರಂಸತೇ ಹಸ್ತಾತ್‌ ತ್ವಕ್ಟೈನ ಪರಿದಹ್ಯತೇ | 

ನ ಚ ಶಕ್ನೋನ್ಯವಸ್ಥಾತುಂ ಭ್ರಮತೀವ ಚ ಮೇ ಮನಃ |೩೦॥ 

ನನ್ನ ಅವಯವಗಳು ಶಿಥಿಲವಾಗುತ್ತಿರುವವು; ಬಾಯಿ ಒಣಗುತ್ತ . 

ಲಿರುವದು; ಮೈಯಲ್ಲಿ ನಡುಗು ಹುಟ್ಟಿದೆ; ರೋಮಾಂಚಗಳು ಎದ್ದಿವೆ; 
ಕೈಯಿಂದ ಗಾಂಡೀವಧನುನ್ನು ಜಾರಿ ಬೀಳುತ್ತಲಿದೆ; ಮೈಯಲ್ಲಿ ದಾಹ 
ವಾಗುತ್ತಲಿದೆ; ನಿಲ್ಲಲು ನನಗೆ ತ್ರಾಣವಿಲ್ಲದಾಗಿದೆ; ನನ್ನ ಮನಸ್ಸು ಭ್ರಮಣ 
ಗೊಳು ಿವದೋ ಎಂಬಂತಿದೆ, 


೧೦ 


ನಿಮಿತ್ತಾನಿ ಚ ಪಶ್ಯಾಮಿ ನಿಪರೀತಾನಿ ಕೇಶವ | 
ನಚ ಶ್ರೇಯೋನುಪಶ್ಯಾಮಿ ಹತ್ಕಾ ಸ್ವಜನಮಾಹನೇ (1೩೧! 


ಎಲ್ಲೆ ಕೇಶವನೇ, ನನ್ನ ಕಣ್ಣಿಗೆ ದುಶ್ಲಿಹ್ನಗಳು ಬೀಳುತ್ತಲಿವೆ; 
ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಸ್ವಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವದರಿಂದ ಶ್ರೇಯವು ಉಂಟಾದೀತೆಂದು 
ನನಗೆ ಕಾಣಲೊಲ್ಲದು. 


ನ ಕಾಂಕ್ಲೇ ನಿಜಯಂ ಕೈಷ್ಣ ನ ಚ ರಾಜ್ಯಂ ಸುಖಾನಿ ಚ | 
ಕಂ ನೋ ರಾಜ್ಯೇನ ಗೋವಿಂದ ಕಿಂ ಭೋಗ್ಯ ರ್ಜೀನಿತೇನ ವಾ 1೩೨1 


ಎಲೈ ಕೃಷ್ಣಾ, ಜಯವನ್ನೂ ರಾಜ್ಯವನ್ನೂ ಸುಖಗಳನ್ನೂ ನಾನು 
ಅಪೇಸ್ಸಿ ಸುವದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಪೆ ಗೋವಿಂದನೇ, ರಾಜ್ಯದಿಂದಲೂ ಭೋಗಗಳಿಂದಲೂ 
ಹೆಜ್ಜೇನು, ಈ ಜೀವಿತದಿಂದಲೂ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು] 


ಯೇಷಾಮರ್ಥೇ ಕಾಂಸ್ರಿತನ್ನೋ ರಾಜ್ಯಂ ಭೋಗಾಸ್ಸುಖಾನಿ ಚ | 
ತ ಇನೇಇವಸ್ಥಿ ತಾ ಯುದ್ಧೇ ಪ್ರಾಣಾಂಸ್ತ್ಯಕ್ತ್ಯಾ ಧನಾನಿ ಚ!೩೩ ॥! 


ಯಾರಿಗಾಗಿ ನಾವು ಈ ರಾಜ್ಯವನ್ನೂ ಭೋಗಗಳನ್ನೂ ಸುಖಗಳನ್ನೂ 
ಬಯಸಬೇಕೋ, ಅವರೇ ತಮ್ಮ ಪ್ರಾಣಧನಾದಿಗಳ ಆಶೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 


ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ನಿಂತಿರುವರು, 


ಆಚಾರ್ಯಃ ಪಿತರಃ ಪುತ್ರಾಸ್ತಥೈವ ಚ ಪಿತಾಮಹಾಃ | 
ಮಾತುಲಾಶ್ವಶುರಾಃ ಹೌತ್ರಾಃ ಶ್ಯಾಲಾಸ್ಸಂಬಂಧಿನಸ್ತಥಾ |! ೩೪! 


ಏತಾನ್ನ ಹಂತುಮಿಚ್ಛಾನಿ ಫ್ಲತೊಆಪಿ ಮಧುಸೂದನ | 
ಅಸಿ ತ್ರೈ ಲೋಕೈರಾಜ್ಯಸ್ಯ ಹೇತೋಃ 8೦ ನು ಮಹೀಕೃತೇ | ೩೫ ॥! 


ಆಚಾರ್ಯರು, ತಂದೆಗಳು, ಮಕ್ಕಳು, ಹಾಗೆಯೆ ತಾತಂದಿರು, 
ಸೋದರವಾನಂದಿರು, ಮಾವಂದಿರು, ಮೊಮ್ಮಕ್ಕಳು, ಭಾವಮೈದು 
ನಂದಿರು, ಸ೦ಬಂಧಿಗಳು ಇವರು ನನ್ನನ್ನು ಕೊಂದರೂ ಚಿಂತೆಯಿಲ್ಲ, 
ಎಲ್ಫೈ ಮಧುಸೂದನನೇ, ನಾನು ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಳಿಚ್ಛಿ ಸುವದಿಲ್ಲ. ಮೂರು 


C೧ 


ಶೋಕಗಳ ಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕಾಗಿಯೂ ನಾನು ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲು ಒಲ್ಲೆನೆಂದಿರು 
ವಾಗ, ಇನ್ನು ಭೂಮಿಗಾಗಿ ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲೇ ? 


ನಿಹತ್ಯ ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರಾನ್ನ! ಕಾ ಸ್ರೀತಿಸ್ಸಾ ಜ್ವನಾರ್ದನ | 
ಪಾಪಮೇನಾಶ್ರಯೇದಸ್ಮಾನ್‌ ಹತ್ಚೈೈತಾನಾತತಾಯಿನಃ ೩೬ 


ಎಲ್ಲೆ ಜನಾರ್ದನನೇ, ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರ) ನ ಈ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಕೊಂದು 
ನಾವು ಸಾಧಿಸುವ ಹಿತವಾವ್ರದು? ಘೋರ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ 
ಇವರನ್ನು ಕೊಂದರೆ ಪಾಪವು ಮಾತ್ರ ತಟ್ಟವದು. 


ತಸ್ಮಾನ್ನಾರ್ಹಾನಯಂ ಹಂತುಂ'ಧಾರ್ತರಾಸ್ಟ್ರಾನ್‌ ಸ್ವಬಾಂಧವಾನ್‌। 
ಸೃಜನಂ ಹಿ ಕಥಂ ಹೆತ್ಚಾ ಸುಖನಸ್ಸ್ಯಾಮ ಮಾಧವ | ೩೭ ॥ 


ಆದುದರಿಂದ ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರ ೨ನ ಮಕ್ಕಳನ್ನೂ ನಮ್ಮ ಬಾಂಧವರಾದ 
ಕೌರವರನ್ನೂ Py ದು er ಸಲ; ಎಲೈ ಸಸ ಡಿ ಸ್ವಜನರನ್ನು 
ಕೊಂದು ಹೂ ಸುಖಿಗಳಾಗುವದು ಹೇಗೆ? 


ಯೆದ್ಯಸ್ಯೇತೇ ನ ಪಶ್ಯಂತಿ ಲೋಭೋಸಹತಚೇತಸಃ! 
ಕುಲಕ್ಷಯಕೃತಂ ದೋಷಂ ಮಿತ್ರಜ್ರೋಹೇ ಚ ಸಾತಕಂ ॥ ೩೮ ॥ 


ಲೋಭದಿಂದ ವ.ನಸ್ಸು ಫೆಟ್ಟು ಕದ ಇವರು ಕುಲನಾಶದ ಮತ್ತು 
ಮಿತ್ರುದ್ರೋಹದ ಪಾತಕಗಳನ್ನು ಕಾಣದೆ ಹೋದರೂ 


ಕಥಂನ ಜ್ಞೇಯೆಮಸ್ಮಾಭಿಃ ಪಾಹಾದಸ್ಮಾನ್ನಿ ನರ್ತಿತುಮ್‌ | 
ಕುಲಕ್ಷಯೆಕೈತಂ ದೋಷಂ ಪ್ರಪಶ್ಯದ್ಧಿ ರ್ಜನಾರ್ದನ ॥೩೯॥ 


ಕುಲಕ್ಷ ಯದಿಂದಾಗುವ ದೋಷವನ್ನು ಕಾಣುವ ನಮಗೆ ಈ ಪಾಪ 
ದಿಂದ ಪರಾಜ್ಮುಖರಾಗಬೇಕೆಂದು ಹೇಗೆ sd ಹೋದೀತು? 


೧ಪಿ 


ಕುಲಕ್ಷಯೇ ಪ್ರಣಶ್ಯಂತಿ ಕುಲಧರ್ಮಾಸ್ಸನಾತನಾಃ | 
ಧರ್ಮೇ ನಷ್ಟೇ ಕುಲಂ ಕೃತ್ಸ್ನ ಮಧರ್ಮೋಭಿಭನತ್ಕುತ ಳಂ ॥॥ 


ಎಲೈ ಜನಾರ್ದನನೇ! ಕುಲಕ್ಷಯದಿಂದ ಸನಾತನವಾದ ಕುಲಧರ್ಮ 
ಗಳು ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗುವವು. ಧರ್ಮವು ನಾಶವಾದರೆ ಕುಲವೆಲ್ಲ 
ಅಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗುವದು. 


ಅಧರ್ಮಾಭಿಭವಾತ್ಮ ಸ್ಥ ಪ್ರದುಷ್ಕಂತಿ ಕುಲಸ್ತ್ರಿಯಃ | 
ಸ್ತ್ರೀಷು ದುಷ್ಟಾಸು ನಾರ್ಸ್ಗೇಯ ಜಾಯತೇ ವರ್ಣಸಂಕರಃ | ೪೧ 
ಎಲ್ಫೈ ಕೃಷ್ಣಾ! ಅಧರ್ಮವು ಹೆಚ್ಚಾದರೆ ಕುಲಸ್ತ್ಯೀಯರು ದೂಷಿತ 
ರಾಗುವರು. ಸ್ತ್ರೀಯರು ದೂಷಿತರಾದರೆ ವರ್ಣಸಂಕರವು ಉಂಟಾಗುವದು. 


ಸಂಕೆರೋ ನರಕಾಯ್ಕೆನ ಕುಲಘ್ನಾನಾಂ ಕುಲಸ್ಯ ಚ । 
ಪತಂತಿ ಪಿತರೋ ಹೇಸಷೂಂ ಲುಪ್ತಪಿಂಡೋದಕಕ್ರಿಯಾಃ | ೪೨ 


ಸಂಕರದಿಂದ ಕುಲಘಾತಕಂಾದವರಿಗೂ ಅವರ ಕುಲಕ್ಕೂ ನರಕ 
ವಾಸವು ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವದು ಮತ್ತು ಪಿಂಡೋದಕಗಳು ಲೋಪವಾಗಿ 
ಅವರ ಪಿತೃಗಳಿಗೆ ಅಧೋಗತಿಯುಂಟಾಗುವದು. 


ದೋಷೈರೇತೈಃ ಕುಲಘ್ನ್ನಾನಾಂ ವರ್ಣಸಂಕರಕಾರಕ್ಕೈಃ। 
ಉತ್ಸಾದ್ಯಂತೇ ಜಾತಿಧರ್ಮಾಃ ಕುಲಧರ್ಮಾಶ್ಚ ಶಾಶ್ವತಾಃ ॥ ೪೩ ॥ 


ಕುಲಘಾತಕರ ವರ್ಣಸಂಕರಕಾರಕ ದೋಷಗಳಿಂದ ಸನಾತನವಾದ 
ಜಾತಿಧರ್ಮಗಳೂ ಕ.ಲಧರ್ಮಗಳೂ ನಾಶವಾಗುವವು. 


ಉತ್ಸನ್ನ ಕುಲಧರ್ಮಾಣಾಂ ಮನುಷ್ಯಾಣಾಂ ಜನಾರ್ದನ । 
ನರಕೇ ನಿಯತಂ ವಾಸೋ ಭವತೀತ್ಯನುಶುಶ್ರುಮ || ೪೪ | 


ಎಲೈ ಜನಾರ್ದನನೇ, ಕುಲಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಕಳೆದು ಕೊಂಡವರಿಗೆ 
ನರಕವಾಸವು ತಪ್ಪದೆಂದು ನಾವು ಕೇಳುವೆವು. 


೧೩ 


ಅಹೋ ಬತ ಮಹತ್ಸಾಪಂ ಕರ್ತುಂ ವ್ಯವಸಿತಾ ವಯಂ | 
ಯದ್ರಾ ಜ್ಯಸುಖಲೋಭೇನ ಹಂತುಂ ಸ್ವಜನನುದ್ಯತಾಃ || ೪೫ 


ಅಹಹಾ! ರಾಜ್ಯಸುಖಾದಿಗಳ ಮೋಹಕ್ಕೊಳಗಾಗಿ ಸ್ವಜನರನ್ನು 


ಕೊಲ್ಲುವ ಮಹತ್ಪಾಪವನ್ನು ಮಾಡಲೆಣಸಿರುವೆವಲ್ಲ ! 
ಯದಿ ಮಾನುಪ್ರ ತೀಕಾರಮಶಸ್ತ್ರಂ ಶಸ್ತ್ರ ಸಾಣಯಃ 
ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರಾ ರಣೇ ಹನ್ಮುಸ್ತನ್ಮೇ ಸ್ಲೇಮತರಂ ಭವೇತ್‌ ೪ಳ೬॥ 


ನಿ8ಶಸ್ತ್ರನಾದ ಮತ್ತು, ಅವಿರೋಧಿಯಾದ ನನ್ನನ್ನು ಶಸ್ತ್ರಧಾರಿಗಳಾದ 
ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರ ನ ಮಕ್ಕಳು ಕೊಂದರೂ ಅದು ನನಗೆ ಕ್ಷೇಮವೇ ಸರಿ. 


ಸಂಜಯ ಉವಾಚ 


ಏವಮುಕ್ತ್ಯ್ವ್ಯಾಇರ್ಜುನಸ್ಸಂಖ್ಯೇ ರಥೋಪಸ್ಥ ಉಪಾನಿಶತ್‌ । 
ನಿಸ್ಫಜ್ಯ ಸಶರಂ ಚಾಪಂ ಶೋಕಸಂನಿಗ್ನ ಮಾನಸಃ Il ೪೭ || 


ಈ ಪ್ರಕಾರ ನುಡಿದು ಶೋಕದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿದ ಅರ್ಜುನನು ರಥ" 
ದಲ್ಲಿಯೇ ಧನುರ್ಬಾಣಗಳನ್ನು ಬದಿಗಿರಿಸಿ ಕುಳಿತುಬಿಟ್ಟಿನು, 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತವು. 


ಓಂ 
ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 





ಅವತರಣಿಕೆ 


ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ನಿವ್ವಾಣವಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ಆಜುರನನ 
ವಿಷಾದವು ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಆ ಆಧ್ಯಾಯವು 
ಗೀತಾಭರಣಕ್ಕೆ ಕ.೦ದಣದ ಹಾಗಿದ್ದರೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಆರಂಭವು ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಶಾಸ್ತ್ರವಿವೇಚನೆಯ ಆರಂಭವು ಈ 
ಎರಡನೆಯ ಆಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿಯೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ ಇದಕ್ಕೆ ಹಚ್ಚು ಮಹತ್ತ್ವ 
ವ್ರಂಟು, ಈ ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ 
ಗ್ರಹಿಸುವದಕ್ಕೆ ಇದರೊಳಗಿನ ವಿಷಯಗಳು ಹೇಗೆ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ 
ವೆಂಬದನ್ನು ಲಕ್ಷಕ್ಕೆ ತಂದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ತೋರಿಸಿದ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ 
ಯನ್ನು ಈ ಅಧ್ಯಾಯದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿಯೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ನಿಷ್ಠುರವಾಗಿ 
ನಿಷೇಧಿಸುತ್ತಾನೆ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಪ್ರತಿಕೂಲನಾದುದರಿಂದ ಯುದ್ಧ 
ಮಾಡಬಾರದೆಂಬ ಅವನ ನಿಶ್ಚಯವು ಶಿಥಿಲವಾಗಿ ರಬಹುದು. ಆದರೂ 
ಮೊದಲಿನ ತನ್ನ ನಿಶ್ಚಯವನ್ನೂ ಅದಕ್ಕೆ ತಾನು ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಕಾರಣ 
ವನ್ನೂ ಪುನಃ ಸಾಶಂಕಬುದ್ದಿಯಿಂದಲೂ ಯುದ್ಧ ಮಾಡಬಾರದೆಂಬ 
ಮನೋ ನಿಶ್ಚಯದಿ೦ದಲೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಅರ್ಜ ನನು ಹೇಳುವನು. ಬಳಿಕ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಸುವನು. ಈ ಅಧ್ಯಾಯದ 
೩೯ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ವರೆಗೆ ಯುದ್ಧ ಮಾಡಬಾರದೆಂಬ ಅರ್ಜುನನ ಮನೋ 
ನಿಶ್ಚಯವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಸಾಂಖ್ಯ (18061160೬೩1) ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ, ಅದು ಅಯೋಗ್ಯವೂ ನಿರರ್ಥಕವೂ ಬಂದು ಹೇಳುವನು. 
ಅರ್ಬುನನು ಯುದ್ಧವನ್ನು ಮಾಡಲೇಬೇಕು; ಆದರೆ ಸುಖದು8ಖ, ಲಾಭಾ 
ಲಾಭ, ಜಯಾಪಜಯ ಇವುಗಳನ್ನು ಸಮಾನವಾಗಿ ಭಾವಿಸಿ ಯುದ್ಧ 


೧೫ 


ಮಾಡಬೇಕು (೨-೩೮). ಸುಖದು8ಖಾದಿಗಳ ವಿಷಯದ ಈ ಸಮಭಾವಕ್ಕೆ 
ಉಸಪತ್ತಿಯನ್ನು ಸಾಂಖ್ಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದಿಲ್ಲ. ಇದನ ಸ ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ 
ಬುದಿ ಯೋ ಗವನ ಶಿ ಶ್ರೀಕೃ ಷೃ ನು ನಿರೂಪಿ ೬ ಎಟ ಈ ಬದ್ರಿ 
1.0% ಗತಿ ಸಾಂಖ್ಯವೆಂದು ಹೇಳಿದ ಉಪಪಾದನೆಯಿಂದ 
ಭನ್ನವಾಗಿದೆ. ಈ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಯ ವರೆಗೆ ಬುದ್ದಿಯೋಗದ ಸಾದ್ಯಂತ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಆಜುನನಿಗೆ ತಿಳಿಯುವಂತೆ, ಆದರೂ ಸಂಕ್ಸೇಪವಾಗಿ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಸು ಚು ಸಾಂಖ್ಯಕ್ಕೂ ಬ.ದಿ ಯೋಗಕ್ಕೂ ಇರುವ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಸಂದರ್ಭಾನುಸಾರವಣಗಿ ವಿಮರ್ತಿಸುವನು ಉಚಿತವು 
(೨-೩೯ ವಿವರಣೆ). 


ಸಂಜಯ ಉವಾಜ-- 


ತಂ ತಥಾ ಕೃಪಯಾನಿಸ್ಟಮಶ್ರು ಪೂರ್ಣಾಕುಲೇಕ್ಷ ಣಮ್‌ । 
ನಿಷೀದಂತನಿದಂ ವಾಕೈಮುನಾಚ ಮಧುಸೂದನಃ WO 1 


ದೀನನಾಗಿ ಕಣ್ಣೀರಿಕ್ಕುವ ಮತ್ತು ಖಿನ್ನನಾದ ಅರ್ಜುನನ್ನು ಕುರಿತು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಈ ಪ್ರಕಾರ ನುಡಿದನು. 


ಶ್ರೀಭಗವಾನುವಾಚ 


ಹುತಸ್ತ್ಯಾ ಕೆಶ್ಮಲನಿದಂ ನಿಷಮೇ ಸಮುಪಸ್ಥಿ ತಂ। 
ಅನಾರ್ಯಜುಷ ಮಸ್ವರ್ಗ್ಯಮಕೀರ್ತಿಕೆರಮರ್ಜುನ |೨॥ 
ಕ್ಸೈೈಬ್ಯಂಮಾಸ್ಮ ಗಮಃ ಪಾರ್ಥ ನೈತತ್ತ್ವಯ್ಯು ಸಪದ್ಯತೇ। 
ಕ್ಷುದ್ರಂ ಹೃದಯದೌರ್ಬಲ್ಯಂ ತ್ಯಕ್ಕ್ವ್ಯೋತ್ತಿಷ್ಠ ಸರಂತಪ |೩॥ 


ಎಲ್ಲ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ ಸಂಪೂರ್ಣ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ, ಯುದ್ದ ಮಾಡ 
ದಿರುವದೇ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು ಆರ್ಜುನನು ನಿಶ್ಚಯಿಸಿದ್ದನು. ಈ ಅವಸ 
ನಿಶ್ಚಯಕ್ಕೆ ಆಧಾರವಾಗಿದ್ದ ವಿಚಾರಸರಣಿಯನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನಿಗೆ ಅವನು 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಆಡಿ ತೋರಿಸಿದ್ದನು. ಅರ್ಜುನನು ನುಡಿದುದನ್ನೆ ಲ್ಲ ಕಿವಿ 
ಯಿಂದ ಕೇಳಿಯೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ಮೌನವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿರಲಿಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನನ 


ವಿಚಾರಗಳು ತನಗೆ ಸಮ್ಮತವೋ ಆಲ್ಲವೋ ಎಂಬುದನ್ನು ಅವನು ತಿಳಿಯ 


೧೬ 


ಗೊಡಲಿಲ್ಲ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹಿಡಿದ ಮೌನದಿಂದ ತಾನು ಮಾಡಿದ ನಿಶ ಯಕ್ಕೆ 
ಅವನ ಸಮ್ಮತಿಯ ಂಟೆಂದು ಅರ್ಜುನನು ಊಹಿಸಿದ್ದು ಸ್ವಾಭಾವಿ ುಕವು. 
ಆದುದರಿಂದ ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಾಡಿದ ಬಿರುನುಡಿಯನ್ನು ಹೇಳಿ 
ಅವನಿಗೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವೆನಿಸಿರಬಹುದು ಇದು ಅರ್ಜುನನ ಈ ನಮನ ಸ್ಕಿ ತಿಸಖ. 
ಒಂದೇ ಛಲವನ್ನು ಹಿಡಿದು ಮಾತನಾಡುವ ಪಕ್ಚಪಾತಿಯನ್ನು 
ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ತಡೆಯುವದರಿಂದ ಅಥವಾ ವಿರೋಧಿಸುವದಂಂದ ಏನೂ 
ಪ್ರಯೋಜನವಾಗುವದಿಲ್ಲೆ ೦ಬುದು ಸಾಧಾರಣ ಅನುಭವದ ಮಾತು. ಅವನ 
ಆವೇಶದ ಭರವು ಹರಿದು ಹೋಗಲಿಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪ ದನವನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಅನಂತರದಲ್ಲಿ 
ಅವನೊಂದಿಗೆ ಮಾತನಾಡ, ನದೇ ವಿಹಿತಪ್ರ, ಮೊದಲನೆಯ 'ಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಆರ್ಜುನನು ತನ್ನ ವ.ಕ್ಪಾಂಡಿತ್ಯವನ್ನು ನಡೆಯಿಸಿದಾಗ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಇದೇ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಮೌನವನ್ನು ಹಿಡಿದಿದ್ದನೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವು. ಈಗ ಆಬುುನನು 
ತನ್ನ ನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ಹೇಳಿ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ತಾಳದ ಮೇಲೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಅವನು ಮಾಡಿದ ನಿಶ್ಚಯದ ವಿಷಯವಾಗಿ ತನಗೆ ತೋರಿದುದನ್ನು ಖಂಡಿತ 
ವಾಗಿಯೂ ಕಟಿ. ವಾಗಿಯೂ ಹೇಳಿಬಿಟ್ಟನು. ಅರ್ಜುನನ ವಿಚಾರಸರಣಿ 
ಯಲ್ಲಾ ಗಲಿ ಅವನು ಮಾಡಿದ ನಿಶ್ಚಯದಲ್ಲಾಗಲಿ ದಯೆಯೂ ಧರ್ಮವೂ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಕಾಣಿಸಲಿಲ್ಲ; ಅಲ್ಲದೆ ಆರ್ಯನಾದವನಿಗೆ ಅನುಚಿತವಾದ: 
ಕೀರ್ತಿಗೆ ಕಲಂಕನನ್ನು ತರುವ, ಸ್ಪ ರ್ಗವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಹೇಡಿತನವೇ 
ಅವನಿಗೆ ಕಾಣಿಸಿತು. ದಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನ ಹೈ ರಯದೌರ್ಜಲ್ಯವೇ ಕಾರಣ 
ವೆಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿದು, ಸ್‌ "ಟ್ಟ ಕೊಟ್ಟು, ಜಾತಿವ ತ್ಯಾ ಆರ್ಯನ 
ಹಾಗೆ ಅವನ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃ ಧ್ನ ನಂ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಗಂಡಸುತನದಿಂದ 
ಮಾಡೆಂದು ಹೇಳಿದನು. ಚ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ದೃಢತರ ವಿಶ್ವಾಸವೂ 
ಆ ಧರ್ಮದ ಕಟ್ಟಾಚರಣೆಯೂ ಆರ್ಯನ ಲಕ್ಷಣಗಳಾಗಿವೆ. 


ಆರ್ಜುನ ಉವಾಚ 


ಕಥಂ ಭೀಷ್ಮಮಹಂ ಸಂಖ್ಯೇ ದ್ರೋಣಂ ಚ ಮಧುಸೂದನ | 
ಇಷುಭಿಃ ಪ್ಯತಿಯೋತ್ಸ್ಯಾಮಿ ಪೂಜಾರ್ಹಾನರಿಸೂದನ | ೪ 


೧೭ 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೀಗೆ ಅವನನ್ನು ಗದ್ದರಿಸಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ಉಂಟಾದ ಸಂದೇಹವು ನಷ್ಟವಾಗುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ನಿಶ್ಚಯವು 
ಬುದ್ದಿವಂತಿಕೆಯದೆಂದೇ ಅವನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಾಗಿತ್ತು. ಅದು ಹೇಗೆಂಬು 
ದನ್ನು ಸಾರಾಂಶವಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಪುನಃ ಹೇಳಿ, ತಾನು ಮಾಡಿದ 
ನಿಶ್ಚಯವೇ ತನಗೆ ಸರಿದೋರುವದೆಂದು ಅವನು ನ.ಡಿದನು. ಅವನು 
ಎಂದದ್ದು" ಪರಮ ಪೂಜ್ಯರಾದ ಭೀಷ್ಮದ್ರೋಣರನ್ನು ನಾನು ಎದುರಿಸಿ 
ಬಾಣದಿಂದ ಹೇಗೆ ಹೊಡೆಯಳಿ ?'' 


ಗುರೂನಹತ್ವಾ ಹಿ ಮಹಾನುಭಾವಾನ್‌ | 

ಶ್ರೇಯೋ ಭೋಕ್ತುಂ ಭೈಕ್ಸ್ಯಮನೀಹಿ ಲೋಕೇ ॥ 

ಹತ್ಕಾರ್ಥಕಾಮಾಂಸ್ತು ಗುರೂನಿಹೈನ | 

ಭುಂಜೀಯ ಭೋಗಾನ್‌ ರುಧಿರಪ್ರದಿಗ್ದಾ ನ್‌ | & Il 

ಮಹಾತ್ಮರಾದ ಗರು ಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಭಿಕ್ಲೆಬೇಡಿ 

ಹೊಟ್ಟೆ ಹೊರೆದುಕೊಳ್ಳುವದು ಕೂಡ ಶ್ರೇಯಸ್ಥರವು. ಆರ್ಥಾಭಿಲಾಷಿ 
ಗಳಾದ ಈ ಗುರುಗಳನ್ನು ಕೊಂದು ನಾವು ಇಹದಲ್ಲಿ ಅವರ ರಕ್ತದಿಂದ 
ತೊಡೆದ ಭೋಗಗಳನ್ನು ಭೋಗಿಸಬೇಕಾಗುವದು. 


ನ ಚೈತದ್ದಿದ್ದ8 ಕತರನ್ನೋ ಗರೀಯೋ | 

ಯದ್ವಾ ಜಯೇಮ ಯದಿ ನಾನೋ ಜಯೇಯುಃ 

ಯಾನೇನ ಹತ್ಕಾ ನ ಜಿಜೀನಿಷಾನು | 

ಸೈಲನಸ್ಥಿ ತಾಃ ಪ್ರಮುಖೇ ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರಾಃ | ೬ || 


ನಾವು ಅವರನ್ನು ಜಯಿಸುವದು ಲೇಸೋ ಅಥವಾ ಅವರು 
ನನ್ಮುನ್ನು ಜಯಿಸುವದು ಲೇಸೋ ಈ ಬರಡರಲ್ಲಿ ಯಾವದು ನಮಗೆ 
ಹೆಚ್ಚಿ ನದು ಎಂಬದು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಂತಾಗಿದೆ. ಯಾರನ್ನು ಕೊಂದು 
ಬೀವನ ುವೆ ಇಚ್ಛೆ ಯು ನಮಗೆ ಇಲ್ಲವೋ ಆ ಕೌರವರೇ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ 
ಎದುರಾಗಿ ನಿಂತಿರುವರು. 

ಈ ಶತ್ಲೋಕಗಳೊಳಗಿನ ಅರ್ಜುನನ ಭಾವನೆಯು ಅಲ್ಲಿ ನೆರೆದ ಸೈನಿಕ 
ರೆಲ್ಲರನ್ನು ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಗುರುಜನರನ್ನೂ ಆಪ್ಲೇಷ್ಟರನ್ನೂ 


೧೮ 


ಮಾತ್ರ ಅನುಲಕ್ತಿ ಸಿರುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಪ್ರಮೇಯದಲ್ಲಿ " ಬಹು 
ಜನರ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸುಖ'' ವೆಂಬ ಕರ್ಮಾಕರ್ಮದ ಲಾಘವ ಗೌರವವನ್ನು 
ಅರ್ಜುನನ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಹುಡುಕುವದು ಅಪ್ರಾಸಂಗಿಕವೆಂನು ತೋರು 
ವದ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ತನಗುಂಟಾದ ಧರ್ಮ 
ಸಂಕಟದ ಕಾರಣವನ್ನು ಅವನೇ ಹೇಳಿರುವನು. 


ಕಾರ್ಪಣ್ಯ ದೋಸಷೋಸಹೆತಸ್ವಭಾನಃ | 

ಪೃಚ್ಛಾಮಿ ತ್ವಾಂ ಧರ್ಮಸಂಮೂಢಚೇತಾಃ || 

ಯಚ್ಛೆ ಯಃ ಸ್ಥಾನ್ನಿಶ್ಚಿತಂ ಬ್ರೂಹಿ ತನ್ಮೇ | 

ಶಿಷ್ಯಸ್ತೇಹಂ ಶಾಧಿಮಾಂ ತ್ವಾಂ ಪ್ರಪನ್ನಂ | a 


ನನ್ನ (ಕ್ಲಾ ತೃ) ಸ್ವಭಾವವು ಕಾರ್ಪಣ್ಯದೋಷದಿಂದ ಹತಬಲವಾಗಿದೆ., 
ಈ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮವೇನೆಂಬುದು ನನ್ನ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ತಿಳಿಯದಾಗಿದೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ನಾನು ನಿನ್ನನ್ನು ಕೇಳುನೆನು, ನನ್ನ ಶ್ರೇಯವು ಖಂಡಿತವಾಗಿ 
ಯಾವುದರಲ್ಲಿ ಉಂಟೆಂಬುದನ್ನು ನನಗೆ ಹೇಳಬೇಕು. ನಾನು ನಿನಗೆ 
ಶಿಷ್ಟನಾಗಿದ್ದೇನೆ. ನಿನಗೆ ಶರಣು ಒಂದಿರುವೆನಾದುದರಿಂದ ನನ್ನನ್ನು 
ಬೋಧಿಸು. 

ಗೀತೆಯ ಅರ್ಥವು ಸುಸಂಗತವಾಗಿ ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ ಉಪಕ್ರಮ 


ಉಪನಂಹಾರಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕೆಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದು. 


ಇದು ಯೋಗ್ಯವೇ. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಶಸ್ತ್ರಸನ್ಯಾಸವನ್ನು ಮಾಡಿದು 
ದರಿಂದ ಗೀತಾನಿರೂಪಣೆಯು ಉಪಕ್ತವಮಿ:ಸಲ್ಪಟ್ಟಿತೆಂದೂ ಅವನು ಪುನಃ 


ಶಸ್ತ್ರಗ್ರಹಣ ಮಾಡಿದಲ್ಲಿಗೆ ಗೀತಾನಿರೂಪಣೆಯ ಉಪಸಂಹಾರವಾಯಿ 
ತೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಯುದ್ಧ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೂ ಗೀತಾನಿರೂಪಣೆಗೂ 
ಕೇವಲ ನಿವಿತ್ತಮಾತ್ರ ಸಂಬಂಧವುಂಟೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. 
ಅರ್ಜುನನನ್ನು ಯುದ್ದಕ್ಕೆ ಎಬ್ಬಿಸುವದೇ ಗೀತೆಯ ಉದ್ದೇಶವೆಂಬುದು 
ಸರಿಯಲ್ಲ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಸೃಷ್ಠಿ ಯನ್ನು ಉದ್ದೇಶ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಸ್ವೇಚ್ಛೆಯಿಂದ ಉಂಟುಮಾಡಿರುವನು. ಆ ಉದ್ದೇಶ 
ವಾವುದು, ಮನುಷ್ಯನು ಮಾಡುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕಾರ್ಯವು ಈ ತನ್ನ 


೧೯ 


ಉದ್ದೇಶಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟದೆಯೆಂಬುದನ್ನು ಅವನಿಗೆ ತೋರಿಸು 
ವದು; ಇದರಿಂದ ತನ್ನ ಕೃತ್ಯದ ಯೋಗ್ಯ ತಾಯೋಗ್ಯ ತೆಗಳನ್ನು ಕೆಂಡು 
ಕೊಳ್ಳುವ ಸುಲಭ ಸಾಧನೆಯನ್ನು ಅವನ ಸ್ವಾಧೀನಸಡಿಸುವದು; 
ಹೀಗೆ ಅವನ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ಅವನ ನಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿಯೂ 
ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು ಬರ ನೇದಾಂತ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ 
ಅವನನ್ನು ಸುಸಂಸ್ಥ ್ಸತನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವದು; ಹಾಗು ಕರ್ಮಹರಾ 
ಯೆಣತೆಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಧೈರ್ಯಧೃತಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಉತ್ತಮವೂ 
ಅಚಲವೂ ಆದ ಹೆಗ್ಗುರಿಯನ್ನು ಅನನಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಳಿಸುನದು- ಗೀತೆ 
ಯನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನಿಗಿದ್ದ ಉದ್ದೇಶವು ಇದೇ. 
ಆದುದರಿಂದಲೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಜೀವ, ಬ್ರಹ್ಮ, ಪುರುಷೋತ್ತಮರ ವಿಷಯದ 

ನಿಮೂಪಣೆಯು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ತುಂಬಿರುವನು. ಈ ಪರಿಪೂರ್ಣ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಆಯುಷ್ಯದೊಳಗಿನ. ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಹ ಯುದ್ಧ್ದವನ್ನೂ — ವಾಡ 
ಬೇಕೆಂದು ಅದು ಮುಕ್ತಕಂಠದಿಂದ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಯುದ್ಧಸಂಬಂಧದ ಉಲ್ಲೇಖಗಳು ಬಂದಿರ. ವದಕ್ಕೆ ಇದೇ ಕಾರಣವು. 
ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಪ್ರಾರ್ಥಿಸಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಗೀ ತೆಯನ್ನು ಣಪದೇಶಿಸುವ ಉಪಕ (ರಾಯ ಗೀತಾನಿರೂಪಣೆಯು 
ಸಮಾಪ್ಕ್ಮವಾದ ನಂತರ ನಾನು ಹೇಳಿದುದನ್ನೆ ಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಮಗ ವಾಗಿ 
ಲಕ್ಷ್ಮಗೊಟ್ಟು ಕೇಳೆದೆಯೋ ಮತ್ತು ನಿನ್ನ ಸನ್ಮೋಹವು ನಷ್ಟವ-ಯಿತೇ 
ಎಂದು ಕೇಳಿದುದಕ್ಕೆ ಅವನು ಹೌದು ನಷ್ಟವಾಯಿತೆಂದು ಹೇಳಿದಲ್ಲಿಗೆ 
ಗೀತೆಯ ಉಪಸಂಹಾರವಾಗುನದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

ನಹಿಪ್ರ ಪಶ್ಯಾಮಿ ಮಮಾಪನುದ್ಯಾ ದ್‌ | 

ಯಚ್ಚ ೇಕನುಚೊ ಅಷಣಮಿಂದ್ರಿ ಯಾಣಾಂ || 

ಅವಾಪ್ಯ *ಭೂಮಾನಸಸತ್ನಮೃದ್ಧಂ | | 

ರಾಜ್ಯಂ ಸುರಾಣಾಮಪಿಚಾಧಿಪತ್ಯ 0 || ೮ || 

ಪೃಥ್ವಿಯ ನಿರಂಕುಶ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ದೇವಲೋಕದ 

ಆಧಿಪಶ್ಯವು ಬಂದರೂ ಆದು ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ದಹಿಸಿಬಿಡುವ ನನ್ನ 
ಶೋಕವನ್ನು ಕಳೆದೀತೆಂದು ನನಗೆ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. 


೨೧೦ 


ಸಂಜಯ ಉನಾಚ.- - 


ಏನ ಮುಕ್ತಾ ವ ಹೃಷೀಕೇಶಂ ಗುಡಾಕೇಶಃ ಪರಂತಪಃ | 
ನ ಯೋತ್ಸ್ಯ ಇತಿ ಗೋನಿಂದಮುಕ್ತ್ವ್ವಾ ತೂಹ್ಮ್ಮೀಂ ಬಭೂನ ಹ 


ಈಪ ಓಟ್‌ ನುಡಿದು 4" ನಾನು ಯುದ್ದ ಮಾಡಲಾಕಿನು '' ಎಂದು 
ಶ್ರೀಕೃ ಷ ನಿಗೆ ಹೇಳಿ ಅರ್ಜುನನು ಸುಮ್ಮನಾದನು. 


ತಮುವಾಚ ಹೃಷೀಕೇಶಃ ಪ್ರಹಸನ್ನಿವ ಭಾರತ । 
ಸೇನುಯೋರುಭಯೋರ್ಮದ್ಯೇ ನಿಷೀದಂತನಿದಂ ವಚಃ | ೧೦॥ 


ಎರಡೂ ಸೈನ್ಯಗಳ ಮಧ್ಯೆದಲ್ಲಿ ವಿಷಾದಗ್ರಸ್ಪನಾನಿ ಕುಳಿತ ಅರ್ಜುನ 
ನನ್ನು ಕುರಿತು ನಸುನಗುತ್ತ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದನು. 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮುಗುಳುನಗೆಯಿಂದ ಮಾತಾಡಿದುದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ವೇನಿರಬಹುದು? ಆ ನಗೆ ಅರ್ಥಶೂನ್ಯವಾಗಿರಬಹುದೋ ? ಅಥವಾ ಅದು 
ಅರ್ಜುನನ ಸಿ ಸತಿಯನ್ನು ನೋಡಿ ಮಾಡಿದ ಉಪಹಾಸಕ್ಕಾಗಿರಬಹುದೋ? 
ಇವೆರಡೂ ಸಂಭವನೀಯವೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ, 
ಪ್ರಸಂಗಪ್ರ ಉಪಹಾಸ ಮಾಡುವಂಥದಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನನ ಮೇಲಿನ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಪ್ರೇಮವಾದರೂ ಹಾಗೆ ಉಪಹಾಸಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶ ಕೊಡು 
ವಂಥದಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಈ ಮಂದಹಾಸಕ್ಕೆ ನಮಗೆ ತೋರುವ ಕಾರಣ 
ವೇನೆಂದರೆ, ಕೃಷ್ಣಾ ವತಾರದಲ್ಲಿ ತಾನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದಿದ್ದ ಅತ್ಯಂತ 
ಮಹತ್ವದ ಚಾ ದತ್ತಿ ಪ್ಲ-ಮುನುಷ್ಯ ಜಾತಿಗೆ ತನ್ನ ಶಾಶ್ವ ತ್ರ ಅನುಗ್ರಹ 
ವೆಂದು. ಗೀತೆಯನ್ನು ನ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ವ ಸಮಯವು 
ಬಂದೊದಗಿತೆಂದು ಆ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗಿದ್ದ ಉತ್ಕಂಶೆಯೂ 
ಉಲ್ಲಾಸವೂ ಮಂದಹಾಸವಾಗಿ ಪ್ರಕಟವಾಗಿರಬೇಕು, 


ಶ್ರೀಭಗವಾನುವಾಚ... 


ಅಶೋಚ್ಯಾನನ್ವ ಶೋಚಸ್ತ ಮಂ ಪ್ರಜ್ಞಾನಾದಾಂಶ್ಚ ಭಾಷಸೇ | 
ಗತಾಸೂನಗತಾಸೂಂಕ್ಟ ನಾನುಶೋಚಂತಿ ಸಂಡಿಕಾಃ || ೧೨ | 


೨ 


ಯಾರಿಗಾಗಿ ಶೋಕಿಸಬಾರದೋ ಅವರಿಗಾಗಿ ದುಃಖಪಡುಪೆ; 
ಮೇಲೆ ಬುದ್ದಿವಂತಿಕೆಯ ಮಾತುಗಳನ್ನಾಡುನೆ. ಆದರೆ, ನಿಜವಾದ 
ಪಂಡಿತರು ಇರುವವರನ್ನಾ ಗಲ ಹೋದವರನ್ನಾಗಲಿ ಕುರಿತು ದುಃಖ 
ಪಡುವದಿಲ್ಲ. 
ಇಂಥ ನಿಜವಾದ ಪಂಡಿತರು ಯಾರಿರಬಹುದು? ಅವರನ್ನು ಮುಂದೆ 
(೪-೧೯, ೨೦) ವರ್ಣಿಸಿದೆ. ಮಿಕ್ಕವರೆಲ್ಲ ಗೀತೆಯ . ಮತದಂತೆ ಹೆಸರಿಗೆ 
ಪಂಡಿತರೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಅವರನ್ನು ಗೀತೆಯು ಪಂಡಿತರೆಂದು ಒಪ್ಪುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಹಾಗೆ «« ತತ್ನದರ್ಶಿ''ಗಳಾದವರೇ ನಿಜವಾದ 
ಪಂಡಿತರು, ಈ 
ನ ಕ್ಲೇವಾಹಂ ಜಾತು ನಾಸಂ ನ ತ್ವಂ ನೇಮೇ ಜನಾಧಿಸಾಃ | 
ನ ಚೈವ ನ ಭನಿಷ್ಯಾಮಃ ಸರ್ವೇ ವಯಮತಃ ಪರಂ Il ೧೨॥ 
ಇಂಥ ನಿಜವಾದ ಪಂಡಿತರಾದರೂ ಸತ್ತವರಿಗಾಗಿ ದುಃಖಪಡದೆ 
ಇರುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನು? ಇಲ್ಲಿ ಯುದ್ಧಕ್ಕಾಗಿ ನೆರೆದು ಮರಣಕ್ಕೆ 
ಸನ್ನದ್ಧ ರಾದ ನಾನು (ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು), ಸೀನು '(ಆರ್ಚುನನು), ಮಿಕ್ಕುಳಿದ 
ಈ ಅರಸರು-ಇಇವರನೆ ಸೀ ಕುರಿತು ವಿಚಾರಿಸುವ. ನಾನು, ನೀನು, ಈ: 
ರಸರು ಮೊದಲು ಇರಲಿಲ್ಲವೆಂದ ಹೇಳಲಾಗದು; ಹಾಗೆಯೇ ಇನ್ನು 
ಮ ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಜನ್ಮ ತಾಳುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ ಹೇಳಲಾಗದು. ನಿಜವಾದ 
ಪಂಡಿತರು ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ತಿಳಿದಿರುವರಾದುದರಿಂದ ಆವರು 
ದುಃಖಪಡುವದಿಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ನಾಶವಾಗುವರೆಂದಲ್ಲವೇ ನೀನು ಶೋಕ 
ಮಾಡುವದು? ಎಲ್ಲ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಶಾಶ್ವತರೆಂದೂ ಅವರ ಬರಹೋಗುಗಳು 
ನಿಶ್ಚಿ ತವಾದುವೆಂದೂ ಈ ಪಂಡಿತರು ಅರಿತಿರುವರು. ಆದುದರಿಂದ ದುಃಖ 
ವನ್ನುಂಟಿ ಮಾಡುವ ಮರಣವೆಂಬ ದೃಶ್ಯವನ್ನು ಅವರು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ, 
ಲಕ್ಷ್ಮಿಸುವದೂ ಇಲ್ಲ. 4 | 


ದೇಹಿನೊಸ್ಮಿನ್ಯಥಾ ದೇಹೇ ಕೌಮಾರಂ ಯೌವನಂ ಜರಾ | 
ತಥಾ ದೇಹಾೂಂತರಸ್ರಾಪ್ತಿರ್ಧೀರಸ್ವತ್ರ ನ ಮುಹ್ಯತಿ ॥ ೧೩ ॥ 
ಮರಣವು ನಿಜವೆಂದು ಭಾವಿಸಕೂಡದಾದರೆ, ಕಣ್ಣು ಮುಂದೆ 


ಪಿತ 


ನಡೆಯುವ ಈ ದೃಶ್ಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೇನು? ದೇಹಧಾರಿಯಾದವನಿಗೆ ತನ್ನ 
ದೇಹದಲ್ಲಿಯೇ ಕೌಮಾರ, ಯೌವನ, ವಾರ್ಧಕ್ಕಗಳು ಹೇಗೆ ಪ್ರಾಪ್ಯ 
ವಾಗುವವೋ ಹಾಗೆಯೇ ತದನಂತರ ದೇಹಾಂತರವೂ ಸಂಭವಿಸುವದು. 
ಮುರಣವೆಂದರೆ ಆತ್ಮದ ಸಮಾಪ್ತಿಯಲ್ಲ; ಆತ್ಮವು ಇನ್ನೊಂದು ದೇಹವನ್ನು 
ಸೇರುವದು ಹೀಗೆ ಆತ್ಮನು ಶಾಶ್ವತನಾಗಿದ್ದು ಮರಣವೆಂಬುದೊಂದು 
ಕೇವಲಸಿ ಸ್ಥಿತ್ಯಂತರವಾಗಿದೆ. ಇದನ್ನು ತಿಳಿದವರೇ ಪಂಡಿತರು, ಧೀರರು. 
ಇಂಥ ಧೀರರು ಎಂದಿಗೂ ಮೋಹಕ್ಕೊಳಗಾಗರು. 


ಮಾತ್ರಾಸ್ಮರ್ಶಾಸ್ತು ಕೌಂತೇಯ ಶೀತೋಷ್ಣ ಸುಖದುಃಖದಾಃ | 
ಆಗಮಾಸಾಯಿನೋಣನಿತ್ಯಾಸ್ತಾಂಸ್ಕಿತಿಕ್ಷಸ್ಥ ಭಾರತ ॥ ೧೪ ॥ 


ಮರಣ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಜೀವಾತ್ಮನ ಅನುಭವಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಏನಾದರೂ 
ನಷ ಓವಾಗುವದೆಂಬ ಮಾತು ಸುಳ್ಳಲ್ಲ; ಅಜ್ಜಾ ಬ ನಿಯಾದವನು ಯಾವ 
ವಿಷಯೇಂದ್ರಿಯಪ್ರಪಂಚಡದ ಸಹವಾಸದಲ್ಲಿದ್ದನೋ ಆದು ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ 
ನಷ್ಟವಾಗುವದು. ಆದರೆ ವಿಷಯೇಂದ್ರಿಯ ಸಂಯೋಗ (ವಣತ್ರಾಸ್ಪರ್ಶ) 
ದಿಂದ ಉಂಟಾಗುವ ಈ ಅನ.ಭವಪ್ರಪಂಚವು ಆತ್ಮನ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಆವಶ್ಯಕ 
ವಲ್ಲವೆಂಬುದನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. ಮಾತ್ರಾಸ್ಸ ರ್ಶದಿಂದ 
ಇಚ್ಛಾದ್ವೇಷ ಸುಖದುಃಖಾದಿ ಅನುಭವಗಳು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಬರುವವಾದರೂ 
ಅವು pA ಶರೀರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ವುಗಳಾಗಿವೆ. ಅವು ಬಂದು ಬಂದು 
ಹೋಗುವವು--ಅಶಾಶ್ವ ಸಗ! ನಿತ್ಯನಾದ ಆತ್ಮನು ಅವುಗಳ ವಿಷಯ 
ದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮೀಯ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಧರಿಸುವದು ಉಚಿತವಲ್ಲ. ದೇಹದೊಂದಿಗೆ 
ಈ ಅನುಭವಗಳು ನಾಶಹೊಂದುವವೆಂದು ಅತ್ಮನೂ ನಾಶಹೊಂದುವನೆ ಈ! 
ಇಲ್ಲ. ಆಗಂತುಕವಾದ ಈ ಅನುಭವಗಳಿಂದ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳು 
ವದು ಆತ್ಮನ ಇಚ್ಚೆಯನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ. ಒಂದು ವೇಳ ಅಂತಹ 
ಇಚ್ಛೆಯನ್ನು ಅವನು ಹಿಡಿದರೂ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದು ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ಈ ಮಾತ್ರಾಸ್ಪರ್ಶಗಳನ್ನೂ ಅವುಗಳ ಸಂಯೋಗ 
ವಿಯೋಗಗಳನ್ನೂ ದೃಢಮನಸಿ ನಿಂದ ಸಹಿಸಬೇಕು; ಮತ್ತು ಅವುಗಳಿಗಾಗಿ 
ಮರುಗಬಾರದು. 


೩ 


ಯಂ ಹಿ ನ ವೃಥಯಂತ್ಕೇತೇ ಪುರುಷಂ ಪುರುಷರ್ಷಭ | 
ಸಮದು8ಖಸುಖಂ ಧೀರಂ ಸೋಮೃತತ್ಥಾಯ ಕಲ್ಪತೇ | ೧೫! 


ವ.ರಣದಲ್ಲಿ ನಿಜವಾಗಿ ನನ್ನ ಸೈವಾಗುವವು ಈ ಮಾತ್ರಾಸ್ಮರ್ಶಗಳೇ. 
ಆದರೆ ತಿಳಿದವ NN ಶೋಕ pS 
cg. ಸಮಾನವಾಗಿ ಕಾಣುವವನು .ತನ್ನಲ್ಲಿ ತೋರುವ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಶಾಂತಿ-ಸಮಾಧಾನಗಳ ಮೂಲಕ ಅಮೃತತ್ತವ ವನ್ನು ಪಡೆಯಲಿಕ್ಕೆ 
ಶೋ ೦ದು ಹೇಳಬೇಕು. ಏಕೆಂದರೆ, ಅನ್ಭುತತ್ವ ನೆಂದರೆ ದುಃಖದ 
ಅಭಾನನೇ ಹೊರತು ಬೇರೆಯಲ್ಲ. ಸುಖದುಃಖಗಳನ್ನು ಸಮಾನವಾಗಿ 
ಭಾವಿಸುವುದು. ಸಾಧಿಸಿದರೆ, ನಿತ್ಯಸುಖದ ಸೀಮೆಯನ್ನು ಸೇರಿದ 
ಹಾಗೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಸುಖದುಃಖಗಳನ್ನು ಸಮಾನವಾಗಿ ಭಾವಿಸುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ವೇನೆಂಬ.ದನ್ನೂ ಹಾಗೆ ಆಃ ಮಾತ ಕೆ ಅಮ್ಯತತ್ವ ವು ತಗೆ ದೊರೆ 
ವುಜಿಂಬದನ್ನೂ. ಇಲ್ಲಿ ವಿವೇಚಿಸಲ್ಪಡುವ ಸಾಂಖ್ಯನಿರೂಪಣೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯ್ಯತ್ಪತ್ತಿ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ವಿನರಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಸುಖದುಃಖಗಳಲ್ಲಿ ಸಮ: 
ದೃಷ್ಟಿಯೂ ಅದರಿಂದೊದಗುವ ಅಮೃತತ್ವವೂ ಕಾರ್ಯಕಾರಣಗಳೆಂಬ 
ಸಿದ್ಧಾ ತವು ಮಹತ್ವದ ಸೃಷ್ಟಿನಿಯಮಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿದೆ. 


ನಾಸತೋ ನಿದ್ಯತೇ ಭಾವೋ ನಾಭಾವೋ ವಿದ್ಯತೇ ಸತಃ | 
ಉಭಯೋರಸಿ ದೃಷ್ಟೋಂ*ತಸ್ತ್ಮ ನಯೋಸ್ತ ತ್ತ್ವ ದರ್ಶಿಭಿಃ 1೧೬! 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಹೇಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಅನುಲಕ್ಷಿ ತನಾದ ಪಂಡಿತನು ಆತ್ಮವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಸನಾತನತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿದಿರುವನು. ಈ ಮೂಲಕ ಅವನಿಗೆ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮನ.ಷ್ಕರ ಹಾಗೆ ಮರಣ ವಿಷಯದ ವ್ಯಾಮೋಹವು ಉಂಟಾಗುವದಿಲ್ಲ. 
ಮಾತ್ರಾಸ್ಪರ್ಶದ ಆಘಾತಗಳನ್ನು ಲೆಕ್ಕಿಸದೆ, ಸುಖದುಃಖಗಳನ್ನು ಸಮಾನ 
ವಾಗಿ ಭಾವಿಸಿ, ಅಮೃತತ್ವವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಲು ಯೋ ಗ್ಯನಾದವನೇ ಇವನು. 
ಅವನು ತತ ೈದರ್ಶಿಯಾದುದರಿಂದಲೇ ಅವನಿಗೆ ಈ ಸಾಧನೆಗಳೆಲ್ಲ ಕೈಸೇರು 
ವವು. ಇರುವದೇನು? ಇಲ್ಲದುದೇನು? ಎಂಬುದರ ಅಂತವನ್ನೇ ಅನನು 


೨೪ 


ತಿಳಿದಿರುವನು. ಅವನಿಗೆ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲುಂಂಟಾದ ಪೂರ್ಣಜ್ಜಾನ 
ನಿಷ್ಕರ್ಷೆಯೋನೆಂದರೆ, ಇರುವದು ಎಂದಿಗೂ ಇಲ್ಲದಾಗದು, ಮುತ್ತು, 
ಇಲ್ಲದುದು ಎಂದಿಗೂ ಉಂಟಾಗೆದು, ಅಂಥ ತತ್ತ್ವದರ್ಶಿಯು ಅನುಭವದಿಂದ 
ತಿಳಿದ ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 


ಅನಿನಾಶಿ ತು ತದ್ಧಿದ್ದಿ ಯೇನ ಸರ್ವಮಿದಂ ತತಂ॥ 
ನಿನಾಶಮವ್ಯಯಸ್ಕಾಸ್ಯ ನ ಕಶ್ಚಿತ್ವರ್ತುಮರ್ಹತಿ ॥ ೧೭ ॥ 


ಹಾಗೆ ಒಪ್ಪಿದ ಪಕ್ಕಕ್ಕೆ ಮನುಷ್ಯನಾಗಲಿ ಆತ್ಮವಾಗಲಿ ಸಾಯುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳುವದರಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವೇನು? ಸಾಯುವದಡೆಂದರೆ ಇಲ್ಲದಾಗುವದು. 
ಯಾವುದು ಇರುವದೆಂದು ನಾವು ಹೇಳುವೆವೋ ಅದು ಇಲ್ಲವಾಗುವದು 
ಶಕ್ಕವೇ ಇಲ್ಲ. ಇಲ್ಲದಾಗುವದೆಂದು ಅಭಾವವನ್ನು ಸೂಚಿಸಲು ನಾವು 
ಹೇಳುವದು ಉಂಟಾಗುವದೂ ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ಎಂದ ಮೇಲೆ, ಮರಣನೆಂದರೆ 
ಅತ್ಯಂತ ನಾಶನೆಂಬರ್ಥವು ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅಸಂಭನನೀಯನೇ ಸರಿ. 
ಜಗತ್ತೆಂದರೆ ಅಸ್ತಿತ್ವಗಳ ಸಮೂಹವು ಅಥವಾ ಸನುನ್ವಯನು. ಇಂಥ 
ಜಗತ್ತಿನೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ಅಸ್ತಿತ್ವಗಳನ್ನು ವ್ಯಾಪಿಸಿ ನಿಂತ ತತ್ವವು 
ಅನಿನಾಶಿಯಾದುದರಿಂದೆಲೂ ನಿನಾಶಿಯಾದ ವಸ್ತುವು ಈ ತತ್ವದಿಂದ 
ಉಂಬಾಗುನದು ಶಕ್ಯ ವಲ್ಲವಾದುದರಿಂದಲೂ ಈ ಅವ್ಯಯ ತತ್ವವನ್ನು 
ಯಾರು ಹೇಗೆ ನಾಶಮಾಡಬಲ್ಲರು? ಆದು ಯಾರಿಂದಲೂ ಆಗದು. ಎಂದ 
ಬಳಿಕ ನಾಶವಾಗುವದು ಮೃತವಾಗುವದು ಎಂಬ ಭಯವೇಕೆ? 


ಅಂತವಂತ ಇಮೇ ದೇಹಾ ನಿತ್ಯಸ್ಯೋಕ್ತಾಃ ಶರೀರಿಣಃ | 
ಅನಾಶಿನೋಪ್ರಮೇಯಸ್ಕ ತಸ್ಮಾದ್ಯುದ್ಧ ಸು ಭಾರತ || ೧೮॥ 
ದೇಹಗಳು ನಾಶವುಳ್ಳವುಗಳೆಂದು ಹೇಳುವದ.೦ಟು; ನಿಒ. ಆದರೆ 
ದೇಹಗಳು ನಾಶವಾಗುವವೆಂದೇ ಅರ್ಜುನನು ಶೋಕ ಮಾಡುವನೋ 
ಹೇಗೆ? ಇದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ದೇಹವು ಯಾವನ ಸೊತ್ತಾಗಿದೆಯೋ ಆ ಆತ್ಮನು 
ನಿತ್ಯನು, ಅವಿನಾಶಿಯು ಮತ್ತು ಅಪ್ರಮೇಯನು. ಇಂಥ ಆತ್ಮನು 
ಸಾಯುವನೆಂಬ ಭಯವು ಅವಾಸ್ತವವು. ಆದುದರಿಂದ ಅರ್ಜುನನು 
ಯುದ್ಧವನ್ನು ಮಾಡಲೇ ಬೇಕು. 


೨೫ 


ಯ ಏನಂ ವೇತ್ತಿ ಹಂತಾರಂ ಯೆಶ್ಚೈನಂ ಮನ್ಯತೇ ಹತಂ | 
ಉಭೌ ತೌ ನ ವಿಜಾನೀತೋ ನಾಯಂ ಹಂತಿ ನ ಹನ್ಯತೇ ॥ ೧೯॥ 


ಯಥಾರ್ಥ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪಡೆದ ಪಂಡಿತನ ಮತವು ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸ 
ಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಆದೇ ಕೇವಲ ಸತ್ಯವಾಗಿರುವದು. ಆದ ಕಾರಣ ಕೊಲ್ಲುವರೆಂದೂ 
ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಡುವರೆಂದೂ ಯಾರಾದರೂ ತಿಳಿದರೆ ಅವರು ಅಜ್ಞರೆಂದೇ 
ಹೇಳಬೇಕು. ಆತ್ಮನು ಕೊಲ್ಲುವವನೂ ಅಲ್ಲ ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಡುವವನೂ ಅಲ್ಲ. 


ನ ಜಾಯತೇ ಮ್ರಿಯತೇ ನಾ ಕೆದಾಚಿ | 

ನ್ನಾಯಂ ಭೂತ್ವಾ ಭವಿತಾ ವಾ ನ ಭೂಯಃ! 

ಅಜೋ ನಿತ್ಯಃ ಶಾಶ್ಚತೋ*ಯಂ ಪುರಾಣೋ | 

ನ ಹನ್ಯತೇ ಹನ್ಯಮಾನೇ ಶರೀರೇ | ೨೦ Il 


ಈ ಆತ್ಮವು ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ; ಅಥವಾ 
ಸಾಯುವದೂ ಇಲ್ಲ. ಈ ಮಾತು ನಿಜವಾದರೂ ಜನ್ಮಮರಣ ರೂಪದ 
ಸ್ಥಿತ್ಯಂತರಗಳು ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಭವಿಸುವ ಹಾಗೆ ಕಾಣುವದುಂಟು. ಹಾಗೆ 
ಕಾಣಿ ಸಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಆದು ಹುಟ್ಟುವದೇ ನಿಜ, ಸಾಯುವದೇ ನಿಜ ಎಂದು 
ತಿಳಿಯು ವದಾದರೆ ಅದು ಹುಟ್ಟಿ ಸತ್ತುಹೋಗುವದು, ಮರಳಿ ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ 
ವಿ೦ಂದಾದರೂ ಹೇಳಲಾಗದು. ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ, ಅದು ಸಾಯುವದು 
ಪುನಃ ಹುಟ್ಟು ವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ. ಹೀಗೆ ಅನುಮಾನ ಮಾಡಬಹುದಾದರೂ 
ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಿಜವೇನೆಂಬುದನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಶ್ರಿ ಕೃಷ್ಣನಿಂದ ತಿಳಿಯು 
ವದೇ ಲೇಸು. ಆತ್ಮನು ಜನ್ಮರಹಿತನು, ನಿತ್ಯನು, ಶಾಶ್ವತನು, ಪುರಾಣನು. 
ಅವನ ಶರೀರವು ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಟ್ಟಿರೂ ಅವನು ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಡು ವದಿಲ್ಲ. 


ವೇದಾನಿನಾಶಿನಂ ನಿತ್ಯಂ ಯ ಏನನುಜನುನ್ಯಯಂ | 
ಕಥಂ ಸ ಪುರುಷಃ ಸಾರ್ಥ ಕೆಂ ಘಾತಯೆತಿ ಹಂತಿ ಕೆಂ ೨೦ 
ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಆತ್ಮನು ಅವಿನಾಶಿಯೆಂದೂ ನಿತ್ಯನೆಂದೂ ಜನ್ಮರಹಿತ 
ನೆಂದೂ ಅವ್ಯಯನೆಂದೂ ತಿಳಿದವನು ಮತ್ತೊಬ್ಬನನ್ನು ಹೇಗೆ ಕೊಲ್ಲುವನು 
ಅಥವಾ ತಾನು ಕೊಳ್ಲಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಇದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. 


ವ 


ವಾಸಾಂಸಿ ಜೀರ್ಣಾನಿ ಯಥಾ ವಿಹಾಯ | 

ನವಾನಿ ಗೃಹ್ಲಾತಿ ನರೋಜಪರಾಣಿ | 

ತಥಾ ಶರೀರಾಣಿ ವಿಹಾಯ ಜೀರ್ಣಾ | 

ನೈನ್ಯಾನಿ ಸಂಯಾತಿ ನವಾನಿ ದೇಹೀ Il ೨೨ || 


ಶರೀರವು ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಡುವದೆಂಬ ಮಾತು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಸಮ್ಮತವು. 
ಆದರೆ ಶರೀರನೆಂದರೆ ಆತ್ಮನಲ್ಲ, ಅದು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಪರಿಧಾನಮಾತ್ರವಾಗಿದೆ. 
ಜೀರ್ಣವಾದ ವಸ್ತ್ರವನ್ನು ತ್ಯಾಗವ ಡಿ ಮನುಜನು ಹೊಸ ವಸ್ತ್ರವನ್ನು 
ಧರಿಸುವ ಹಾಗೆ ಶರೀರದೊಳಗಿನ ಆತ್ಮನು ಜೀರ್ಣವಾದ ತನ್ನ ಶರೀರವನ್ನು. 
ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು ನೂತನ ಶರೀರವನ್ನು ಪಡೆವನು, ಉಡುಗೆಯನ್ನು ಈ ರೀತಿ 
ಬದಲಿಸಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿ ಯಾರಾದರೂ ಶೋಕಮಾಡಿದುದನ್ನು ಅರ್ಜುನನು 
ಹೇಳಬಲ್ಲನೋ? 


ನೈನಂ ಛಿಂದಂತಿ ಶಸ್ತ್ರಾಣಿ ನೈನಂ ದಹತಿ ಸಾನಕಃ | 
ನ ಚೈನಂ ಕ್ಲೇದಯಂತ್ಯಾಪೋ ನ ಶೋಷಯತಿ ಮಾರುತಃ || ೨೩! 


ಸಾಯುವದು ದೇಹವೇ ಹೊರತು ಆತ್ಮನಲ್ಲ. ಈ ಆತ್ಮನು ಶಸ್ತ್ರ, 
ಆಗ್ನಿ, ನೀರು, ಗಾಳೆ ಮುಂತಾದವುಗಳ ಆಘಾತಕ್ಕೆ ಒಳಪಟ್ಟ ಹಾಗೆ 
ಕಾ ಅವನನ್ನು ಶಸ್ತ್ಯವ್ರ ಗಾಯಪಡಿಸಲಾಂದು, ನೀರು 
ತೋಯಿಸಲಾರದು, ಗಾಳಿಯು ಒಣಗಿಸಲಾಂದು. ಈ ಬಗೆಯ ಆಘಾತ 


ಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಅವನು ಒಳಗಾಗನು. 


ಅಚ್ಚೇದ್ಯೋಇಯಮದಾಹ್ಯೋಇಯನುಕ್ಣ್ಷೇದ್ಯೊ ಶೋಷ್ಯ ಏನಚ। 
ನಿತ್ಯ ಸರ್ವಗತಃ ಸ್ಕಾ ರಚನಯ ಸತತ nN ೨೪ || 


ಹೀಗೆ ಶಸ್ತ್ರದಿಂದ ಗಾಯಪಡದವಸೂ ಬೆಂಕಿಯಿಂದ ಸುಡದವನೂ 
ನೀರಿನಿಂದ ನೆನೆಯದವನೂ ಗಾಳಿಯಿಂದ ಒಣಗದವನೂ ಆದ ಆತ್ಮನು 
ನಿತ್ಯನು, ಸರ್ವಗತನು, ಸ್ಪರನು, ಆಚಲನು, ಸನಾತನನೂ ಆಗಿರುವನು, 
ಆವನು ಸರ್ವಗತನಾದದರಿಂದಲೇ ಈ ಉಪಾಧಿಗಳೆಲ್ಲ ಅವನಿಗೆ ಸಂಭವಿಸುವ 


ಪ್ತಿ 


ಹಾಗೆ ತೋಣವವು. ಆದರೂ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದರ ಬಾಧೆಯೂ ಅವನಿಗೆ 
ಆಗುವದಿಲ್ಲ. 


ಅವ್ಯ ಕ್ರೊೋಆಯಮುಚಿಂತ್ಯೊೋಆಯನುನಿಕಾರ್ಕೊೋsಯಮುಚ್ಯ್ಛ ತೇ | 
ತಸ್ಮಾದೇನಂ ನಿದಿತ್ತೈ ನಂ ನಾನು ಶೋಚಿತುಮರ್ಹಸಿ || ೨೫ || 


ಈ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅವ್ಯಕ್ಕನೆಂದೂ ಅಚಿಂತ್ಯನೆಂದೂ ವಿಕಾರರಹಿತನೆಂದೂ 
ಹೇಳುವರು. ಆ ಕಾರಣ, ಇವನನ್ನು ಇಂಥವನೆಂದು ತಿಳಿದು ಅರ್ಜನನು 
ಶೋಕಮಾಡುವದು ಉಚಿತವಲ್ಲ. 


ಅಥ ಚೈನಂ ನಿತ್ಯಜಾತಂ ನಿತ್ಯಂ ವಾ ಮನ್ಯಸೇ ಮೃತಂ | 
ತಥಾಪಿ ತ್ವಂ ಮಹಾಬಾಹೋ ನೈನಂ ಶೋಚಿತುಮರ್ಹಸಿ || ೨೬॥ 
ಆತ್ಮದ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಇಷ್ಟು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಪರಿಕಿಸಿ ನೋಡುವದೇ 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಬೇಡವಾಗಿದ್ದರೆ ತನಗೆ ದೃಷ್ಟಿಗೋಚರವಾದ ಸಂಗತಿಗಳ 
ಆಧಾರದಿಂದಲೇ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಅವನು ನಿರ್ಧರಿಸಬೇಕು. ಹಾಗಾದರೆ 
ಆತ್ಮನು ನಿತ್ಯ ಹುಟ್ಟುತ್ತಿರುವದೂ ಹಾಗೂ ನಿತ್ಯ ಸಾಯುತ್ತಿರುವದೂ 
ನಿಜವೆಂದು ಅವನು ನಂಬಬೇಕಾದೀತು; ಹೀಗೆ ನಂಬಿದರೂ ಅವನು ಶೋಕ 
ಮಾಡುವದು ಉಚಿತವಲ್ಲ. 
ಜಾತಸ್ಯ ಹಿ ಧ್ರುವೋ ಮೃತ್ಕುರ್ದ್ರುವಂ ಜನ್ಮ ಮೃತಸ್ಯ ಚ | 
ತಸ್ಮಾದಪರಿಹಾರ್ಯೇರ್ಥೇ ನ ತ್ವಂ ಶೋಚಿತುಮರ್ಹಸಿ | ೨೭ | 
ಹುಟ್ಟಿದವನು. ಸಾಯುವದು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಚವಷ್ಟೇ. ಸ್ವಲ್ಪ ವಿಚಾರ 
ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ, ಸಾಯುವವನೂ ಮರಳಿ ಹುಟು ) ನೆಂದು ಅರ್ಜುನನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಅಪರಿಹಾರ್ಯವಾದ ಈ ಜನ್ಮ-ಮರಣದ ಚಕ್ರಗತಿ 
ಗಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು ಶೋಕಮಾಡುವದೇಕೆ? 
ಅವ್ಯಕ್ತಾ ದೀನಿ ಭೂತಾನಿ ವ್ಯಕ್ತಮಧ್ಯಾನಿ ಭಾರತ | 
ಅವ್ಯಕ್ತ ನಿಧನಾನ್ಯೇನ ತತ್ರ ಕಾ ಸರಿನೇದನಾ | ೨೮ | 


ಹುಟ್ಟುವದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಅವ್ಯಕ್ತ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದು ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ 
ಜೇವಿಗಳು ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತವೆ. ಈ ವ್ಯಕ್ತ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಕಾಲವಿದ್ದು 


ವೆಲ 


ಒಳಿಕ ಮರಣದ ತರುವಾಯ ಮರಳಿ ಅವ್ಯಕ್ತ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸನೇರುನವು. 
ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಶೋಕಮಾಡುವದೇಕೆ? 


ಆಶ್ಚರ್ಯವತ್ಸಶ್ಯತಿ ಕಶ್ಚಿದೇನಮ್‌ | 

ಆಶ್ಚರ್ಯವದ್ವದತಿ ತಥೈವ ಚಾನ್ಯಃ | 

ಆಶ್ಚರ್ಯವಚ್ಚೈನಮನ್ಯಃ ಶೃಣೋತಿ | 

ಶ್ರುತ್ಹಾಸ್ಯೇನಂ ನೇದ ನ ಚೈನ ಕಶ್ಚಿತ್‌ | ೨೯॥ 


ಆತ್ಮದ ವಿಷಯವಾಗಿ ಯಾವ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರೂ 
ಅಭ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ. ಅದು ಇರುವದೇನೋ ಖಂಡಿತ; ಅದರ ವಿಷಯವಾಗಿ 
ಯಥಾರ್ಥ ಜ್ಞಾನವು ಯಾರಿಗೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಆತ್ಮನನ್ನು 
ಕುರಿತು ಅನೇಕರು ಅನೇಕ ವಿಧವಾಗಿ ಹೇಳುವರು. ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಆತ್ಮ 
ವಿಷಯದ ಕಲ್ಪನೆಯು ಉಂಟಾದರೆ ಕೆಲವರು ಅದನ್ನು ಆಶ್ಚರ್ಯದಿಂದ 
ಬಳ. ಇನ್ನು ಕೆಲವರು ಅದರ ತಾ ಆಶ್ಚರ್ಯದಿಂದ 
ಮಾತಾಡುವರು; ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರು ಆಶ್ಚರ್ಯದಿಂದ ಅದನ್ನು ಕುರಿತು 
ಶ್ರವಣಮಾಡುವರು. ಹೀಗೆ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸದಿಂದ ನೋಡಿಯೂ ಆಡಿಯೂ 
ಕೇಳಿಯೂ ಅತ್ಮವನ್ನು ಅವರು ಅರಿತವರಲ್ಲ, ಏಕೆಂದರೆ, ಆಶ್ಚರ್ಯವೆಂಬ 
ಮನೋಭಾವನೆಯು ಜ್ಞಾ ) ನಮೂಲಕವಾಗಿ ಹುಟ್ಟು ವದಿಲ್ಲ; ಆ ಜ್ಞ್ಯಾನ ನದಿಂದ 
ಉಂಟಾಗುವದು. ಆತ್ಮನ ವಿಷಯದ ಅಕ್ಚರ್ಯದ. ಭಾವನೆಯು ನಿಃ8ಶೇಷ 
ವಾಗಿ ಕಳೆದುಹೋಗುವ ವರೆಗೆ ಆತ್ಮನ ಯಥಾರ್ಥ ಜ್ಞಾನವು ಆಯಿತೆಂದು 
ಹೇಳಲಾಗದು. 


ದೇಹೀ ನಿತ್ಯಮುನಧ್ಯೋಯಂ ದೇಹೇ ಸರ್ವಸ್ಯ ಭಾರತ | 
ತಸ್ಮಾತ್‌ ಸರ್ವಾಣಿ ಭೂತಾನಿ ನ ತ್ವಂ ಶೋಚಿತುಮರ್ಹಸಿ |! ೩೦॥ 


ಎಲ್ಲರ ದೇಹಗಳಲ್ಲಿಯೂ ವಾಸವಾಗಿರುವ ಈ ಆತ್ಮತತ್ತವು ನಿತ್ಯ 
ವೆಂಬುವದು, ಅವಧ್ಯವೆಂಬುವದು ಖಂಡಿತ. ಆದುದರಿಂದ ತನ್ನ ಬಾಂಧವರಿ 
ಗಾಗಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಜಗತ್ತಿನೊಳಗಿನ ಯಾವತ್ತು ಭೂತಮಾಕ್ರ ಕ್ಕಾಗಿಯ 
ಅರ್ಜುನನು ಹಲುಬುವದು ಉಚಿತವಲ್ಲ. 


ರ 


ಸ್ವಧರ್ಮಮಸಿ ಚಾನೇಕ್ಷ್ಯ ನ ವಿಕಂಪಿತುಮರ್ಹಸಿ | 
ಧರ್ಮ್ಯಾದ್ಧಿ ಯುದ್ದಾ ಚೈ ಪ್ರ ಯೊಆನ್ಯತ್‌ ಕ್ಷತ್ರಿಯಸ್ಯ ನ 
ವಿದ್ಯ ತೇ! ೩೧॥ 


ಅನ್ಯರ ಮರಣಕಣ್ಥ್ಯಗಿ ಶೋಕಪಡುವ ಕಾರಣ.ಲ್ಲವೆಂದು ಈ ವರೆಗಿನ 
ವಿವೇಚನೆಯಿಂದ ನಿಶ್ಚಿತವಾದರೂ ಅರ್ಜುನನು ಸ್ವಹಸ್ತ್ಯದಿಂದಲೇ ಅವರನು 
ಕೊಲ್ಲಲಿಕ್ಕೆ ಏಕೆ ಹಿಂಜರಿಯಬಾರದೆಂಬ ವಿಷಯವನ್ನು ಇನ್ನೂ ಹೇಳಿರುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ಈಗ ಶ್ರಿ ಶ್ರೀಕೃ ಷ್ಲನು ಚ ಜಾ EN ಅರ್ಜುನನ 
ಸ್ವಧರ್ಮವನ ಪ ನೋಡಿದರೂ ಯುದ್ಧ ಕಾರ್ಯದಿಂದ ಅವನು ಹಿಂಬರಿಯ 
ಪಿಸಿ ಕ ಸ್ಸತ್ರಿಯ ನಾದವನಿಗೆ ಧ್ರ ರ೯ಯುದ್ಧ ವನ್ನು ಮಾಡುವರಕ್ಲಿಯೇ 


ಶ್ರೇಯಸ್ಸುಂಟಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ಬಗೆಯಿಂದ ಇಲ್ಲ. 


ಯದೃಚ್ಛ ಯಾ ಚೋಪಪನ್ನಂ ಸ್ನ ಕರ್ಗದ್ಧಾರನಮುಪಾವೃತೆಂ | 
ಸುಖನಃ ಕ್ಷತ್ರಿಯಾಃ ಸಾರ್ಥ ಲಭಂತೇ ಯುದ್ಧ ನೀದೃಶಂ || ೩೨॥ 


ದೈವಗತಿಯಿಂದಲೇ ಒದಗಿದ, ತೆರೆದಿಟ್ಟ ಸ್ವರ್ಗದ್ವಾ ರದಂತಿರುವ ಇಂಥ 
ಯುದ್ಧಪ್ರಸಂಗವು ಯಾವ ಕ್ಸೃತ್ರಿಯರಿಗೆ ತಕ ಅವರು ಖಂಡಿತ 
ವಾಗಿಯೂ ಸುಖಿಯಾದವರು--ಸುದೈವಿಗಳೆಂದರ್ಥ. 


ಅಥ ಚೇತ್ರ್ವಮಿಮಂ ಧರ್ಮಂ ಸಂಗ್ರಾಮಂ ನ ಕರಿಷ್ಯ ಸಿ | 
ತತಃ ಸ್ವಧರ್ಮಂ ಕೀರ್ತಿಂ ಚ ಹಿತ್ಕಾ ಸಾಪಮವಾಪ್ನ ಸಿ | ೩೩ | 


ರಣಾಂಗಣದ ವರೆಗೆ ಬಂದು ಈ ಧರ್ಮಸಂಗ್ರಾಮವನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಅರ್ಜುನನು ಒಲ್ಲೆನೆಂದರೆ ಅವನು ತನ್ನ ಸ ಧರ್ಮವನ್ನೂ ಕೀರ್ತಿಯನ್ನೂ 
ಶೋಗಲಾಜಿಸಕೊಳ್ಳುವನ ು. ಅಲ್ಲದೆ ಜಾ "ಪುಣ್ಯವನ್ನು ದೊರಕಿಸಬೇಕೆಂದೂ 

ನು ಧರ್ಮಕೀರ್ತಿಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಹಸವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ 
ಸಸ ಆದು ಕೈಸೇರದೆ ಅವನಿಗೆ pe ಮಾತ್ರ ಖಂಡಿತವಾಗಿ 
ತಟ್ಟುವದು. 

ತನ್ನ ಧರ್ಮವನ್ನೂ ಕೀರ್ತಿಯನ್ನೂ ಅರ್ಜುನನು ಈ ಮೊದಲೇ 
ಎಸೆದುಬಿಟ್ಟದ್ದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಗೊತ್ತಿತ್ತು. ಅವುಗಳ ಅಭಿಲಾಷೆಯು 


೩೦ 


ಅವನಿಗೆ ಈಗ ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ. ತಾನು ನೂತನವಾಗಿ ಹುಡುಕಿ ತೆಗೆದ 
ಅಹಿಂಸಾಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಸರಿಹಚ್ಚಿ ನೋಡಿ ಇವು ಅಧಮವಾದುವೆಂದು ಅವನು 
ಎಣಿಸಿದ್ದನು. ಅಡಕೆ ಪಾಪಭೀರುತ್ವವೂ ಪುಣ್ಯದ ಆಕಾಂಕ್ಲೆಯೂ ಅವನಲ್ಲಿ 
ಈಗಾದರೂ ತೀವುವಾಗಿದ್ದುವು. ಯುದ್ಧಮಾಡುವದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು 
ದಕ್ಕಾಗಿ ತನಗೆ ಪಾಪವು ತಟ್ಟು ವ ಕಾರಣವೇನು ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿಯದೆ 
ಅವನು ತನ್ನ ನಿಶ್ವ ಯವನ NR ತ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿರಲಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಈ 
ಅವನ ಪ್ರಶ ಗೆ ಖಡಾ ಕೊನೆಯ ಉತ ತ್ರರವು ಇಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಸಾಂಖ್ಯ 
ನಿರೂಪಣೆಯಲ್ಲಿ ದೊರೆವುದು ಶಕ್ಕವಿರಲಿಲ್ಲ. 


ಅಕೀರ್ತಿಂ ಚಾಪಿ ಭೂತಾನಿ ಕಥಯಿಷ್ಕಂತಿ ತೇಇನ್ಕಯಾಂ | 
ಸಂಭಾನಿತಸ್ಯ ಚಾಕೀರ್ತಿರ್ಮರಣಾದತಿರಿಚ್ಯತೇ | av | 


ಎಲ್ಲರೂ ಅವನ ಅಪಕೀರ್ತಿಯನ್ನು ಆಡಿಕೊಳ್ಳುವರು. ಅಪಕೀರ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಸಹಿಸುವದು ಸಂಭಾವಿತನಿಗೆ ಮರಣಕ್ಕಿ೦ತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಠಿಣ 


ವಲ್ಲವೇ 


ಭೆಯಾದ್ರ ಣಾದುಪರತಂ ಮಂಸ್ಕಂತೇ ತ್ವಾಂ ಮಹಾರಥಾಃ | 
ಯೇಷಾಂ ಚ ತ್ವಂ ಬಹುಮತೋ ಭೂತ್ವಾ ಯಾಸ್ಯಸಿ 
ಲಾಘನಂ || ೩೫॥ 
ಅವನ ಸರಿಸಮಾನರಾದ ಮಹಾರಧಿಗಳು ಅವನು ಅಂಜಿಕೆಯಿಂದ 
ಯುದ್ದವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ನೆಂದು ತಿಳಿಯುವರು; ಮತ್ತು ಅವನನ್ನು ಈಗ ಸನ್ಮಾನ್ಯ 
ನೆಂದು” ಹ ಹ ಈ ಮಹಾರಥಿಗಳೇ ಅಲ್ಪ್ಬನೆಂದು ಹೀಯಾಳಿಸುವರು. 


ಅನಾಚ್ಯವಾದಾಂಶ್ಚ ಬಹೂನ್ಹ ದಿಷ್ಯಂತಿ ತವಾಹಿತಾಃ | 
ನಿಂದಂತಸ್ತ್ರವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಂ ತತೋ ದುಃಖತರಂ ನು ಕಿಮ್‌ || ೩೬॥ 
ಅವನ ವೈರಿಗಳು ಆಡಬಾರದಂಥ ಎಷ್ಟೋ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಅವನ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಆಡಲಾರಂಭಿಸುವರು; ಮತ್ತು ಅವನ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು 
ಹೀಯಾಳಿಸುವರು. ಅವನಿಗೆ ಇದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ದುಃಖವು 
ಇನ್ನಾವುದು? 


೩೧ 


ಇದು ವರೆಗೆ ಅರ್ಜನನು ತನ್ನ ಆಯುಷ್ಯವನ್ನು ಧರ್ಮ-ಕೀರ್ತಿ- 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವದರಲ್ಲಿಯೇ ಕಳೆದಿದ್ದನು. ಕ್ಷಣಿಕ ವೈರಾಗ್ಯದ 
ಭರದಲ್ಲಿ ಈ ತನ್ನ ಮೊದಲಿನ ದಧ್ವೇಯಗಳು ಅವನಿಗೆ ಕಾಣಿಸದೆ ಹೋದರೂ 
ಅವುಗಳನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಿಕೊಂಡ ಬಳಿಕ ಅವನ ಅಪಹಾಸ್ಕವು ಯಾವ 
ಪರಿಯಿ.೦ದಾಗುವದೆಂಬುದನ್ನು ವರ್ಣಿಸಿ, ಅವನಲ್ಲಿ ಆ ದ್ಲೈ'ಯಗಳ ಬಗೆಗೆ 
ಅಭಿಮಾನವನ್ನು ಪುನಃ ಹುಟ್ಟಿಸಬೇಕೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿರು 
ವನು. ಈ ಧ್ಯೇಯಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಪಾಪವಿಮುಕ್ಕನಾಗುವ ಅವನ 
ಪ್ರಯತ್ನ ವಾದರೂ ಸಫಲವಾಗುವದೇನು? ಅದೂ ಇಲ್ಲ. ಎಂದಮೇಲೆ 
ಧರ್ಮ-ಕೀರ್ತಿ-ಸಾಮಥ $೯ ಗಳನ್ನಾದರೂ ಬಿಡುವುದೇಕೆ? 


ಹತೋ ವಾ ಪ್ರಾಸ್ಯಸಿ ಸ್ವರ್ಗಂ ಜಿತ್ವಾ ನಾ ಭೋಕ್ಸ್ಯಸೇ ಮಹೀಂ | 
ತಸ್ಮಾದುತ್ತಿಷ್ಠ ಕೌಂತೇಯ ಯುದ್ಧಾಯ ಕೃತನಿಶ್ಚಯಃ 1೩೭1 


ಯುದ್ದವಾಡಿ ಸತ್ತರೆ ಸ್ವರ್ಗವು ದೊರೆಯುವದು, ಗೆದ್ದರೆ ಪೃಥ್ವಿಯ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನೇ ಉಪಭೋಗಿಸಬಹುದು, ಆದುದರಿಂದ ನೀನು ಯುದ 
ಮಾಡಲು ನಿಶ್ವ ಯಿಸಿ ವಿದ್ದುನಿಲ್ಲಬೇಕು. 


ಸ್ಪರ್ಗವನ್ನಾಗಲಿ ಭೋಗಗಳನ್ನಾ ಗಲಿ ದೊರಕಿಸುವದಕ್ಕೆ ತಾನು 
ಮಾಡುವ ಯುದ್ಧದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಉಪಪತ್ತಿಯೇನೆಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಯುವದು 
ಅವಶ್ಯವಲ್ಲ. ಕ್ಷಾತ್ರಧರ್ಮವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಯುದ್ಧ ಮಾಡುವದರಿಂದಲೇ 
ಅವು ದೊರೆಯುವವು. ಗೀತೆಯ ಅಧ್ಲೈಯನದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಜ್ಞಾನಿಯು 
ಅಹುಡೋ ಅಲ್ಲವೋ ಎಂಬ ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ 
ಉಪಸ್ಥಿತವಾಗುವದು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಬೋಧಿಸಿದ ಬಳಿಕ ಅರ್ಜುನನು 
ಜ್ಞ್ಯಾನವಿಜ್ಞ್ಯಾನಗಳಲ್ಲಿ ನಿಷ್ಣಾತನಾದುದೇನೋ ನಿಜ. ಆದರೆ ಈಗೆ ಅವನು 
ಕೇವಲ ಆರ್ಯನೆಂದು ಬಗೆದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಬೋಧಿಸುತ್ತಲಿರುವನು. 
ಆರ್ಯನೆಂದರೆ, ಆರ್ಯರ ವರ್ಣಧರ್ಮದ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದ 
ಪಾಲಿಸುವವನೆಂದರ್ಥ. ಜ್ಞಾ ನಿಯಾದರೂ ಈ ನಿಯಮಗಳನ್ನಿ € ಯಥಾ 
ಪ್ರಕಾರ ಪಾಲಿಸುವನು. ಆದರೆ ಜ್ಞಾನಿಯು ತನ್ನ ವರ್ಣಧರ್ಮದ 
ಉಪಪತ್ತಿಯನ್ನಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲವೆ ಜ್ಞಾನನಿಜ್ಞಾನವಪೂರ್ಣವಾದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 


೩೨ 


ಧರ್ಮವನ್ನಾ ದರೂ ನಿಃಸಂದೇಹವಾಗಿ ತಿಳಿದಿರುವನು. ಕೇವಲ ಆರ್ಯ 
ನೆನಿಸುವವನಿಗೆ ಈ ಜ್ಞ್ಯಾನ ನವು ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆರ್ಯ ಮತ್ತು, ಜ್ಗಾ ನಿ ಅಥವಾ 
ಪಂಡಿತ ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ಈ ಪ್ರಕಾರದ ಅರ್ಥಗಳು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಉದ್ದಿಷ್ಟ 
ವಾಗಿವೆ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ನಿಷ್ಠೆ ಯಿಂದ ಮಾಡಿದ ಕ್ಕಾಗಿ 
ಆರ್ನನಿಗೆ ಇಹಪ ರಗಳಲ್ಲಿ pS 13 ದೊರೆಯು ವವು. 
ಆದರೆ ಜ್ಞಾನಿಗೆ ಇಹದಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿಯೂ ಪರದಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತಿಯೂ ಸಾಧಿಸು 
ವವು. ಅರ್ಜುನನು ಈಗ ಆರ್ಯನೆನಿಸುವನು, ಜ್ಲಾ ಬನಿಯಲ್ಲ. ಅವನು 
ಸ್ಪರ್ಗಕ್ಕಾಗಿ ಅಥವಾ ಭೋಗಕ್ಕಾಗಿ ಯುದ್ಧ ವನ್ನು ಬಟಟದ: 


ಸುಖದುಃಖೇ ಸಮೇಕೃತ್ವಾ ಲಾಭಾಲಾಭೌ ಜಯಾಜಯ್‌ೌ | 
ತತೋ ಯುದ್ಧಾಯ ಯುಜ್ಯಸ್ತ ನೈನಂ ಪಾಪನಮುನಾಪ್ಸ್ಯಸಿ! ೩೮1 


ಸುಖದ.8ಖ ಲಾಭಾಲಾಭ ಜಯಾಪಜಯಗಳನ್ನು ಸಮಾನವಾಗಿ 
ಭಾವಿಸಿ ಅರ್ಜುನನು ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಪ್ರವೃತ್ತನಾಗಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದರೆ 
ಅವನಿಗೆ ಪಾಪವು ತಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ ಮತ್ತು ಪಾಪದಿಂದ ನಿವೃತ್ತನಾಗಬೇಕೆಂಬ 
ಅವನ ನಿರ್ಧಾರವು ನೆರವೇರುವದು. 


ಏಷಾ ತೆಇಭಿಹಿತಾ ಸಾಂಖ್ಯೇ ಬುದ್ಧಿರ್ಯೋಗೇತ್ಸಿಮಾಂ ಶೃಣು | 
ಬುದ್ಧ್ಯಾಯುಕ್ತೋ ಯಯಾ ಸಾರ್ಥ ಕರ್ನುಬಂಧಂ 
ಪ್ರಹಾಸ್ಯ ಸಿ॥1೩೯॥ 


ಈ ವರೆಗಿನ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಸಾಂಖ್ಯವೆಂಬ ನಿಷೆ ಯನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ನಿನ್ನ 
ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ನಾನು ಹೇಳಿದೆನು. ಇನ್ನು ಬುದ್ಧಿಯುಕ್ತ, ನಾದರೆ ನೀನು ಹ 
ಮಾಡಿಯೂ ಕರ್ಮಬಂಧನವನ್ನು ಹೇಗೆ ತಪ್ಪಿಸುವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಕೇಳು. 


ಈ ವರೆಗೆ ಮಾಡಿದ ನಿರೂಪಣೆಗೆ ಸಾಂಖ್ಯವೆಂದು ಹೆಸರಿಟ್ಟಿರೂ ಈ 
ಸಾಂಖ್ಯವು ಕಾಪಿಲ ಸಾಂಖ್ಯವಲ್ಲವೆಂಬ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮತಭೇದವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಸಾಂಖ್ಯದ ವೈಶಿಷ್ಟ ನಿವೇನು? ಇದಕ್ಕೂ ಕಾಪಿಲ ಸಾಂಖ್ಯಕ್ಕೂ 
ಸಂಬಂಧವಾಗಲಿ ಸಾಮ್ಯವಾಗಲಿ ಎಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿ ಗೆ “60; ಎ೦ಬ ವಿಚಾರ 
ಗಳು ಬಹಳ ಸಂದಿಗ್ದವಾಗಿ ಉಳಿದು ಹೋಗಿವೆ. ಅನುಕೂಲ ಕಂಡ ಹಾಗೆಲ್ಲ 


೩೩ 


ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಸಾಂಖ್ಯದ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಕಾಸಿಲ ಸಾಂಖ್ಯದೊಂದಿಗೆ 
ಹೊಂದಿಸುವದು ಇಲ್ಲವೆ ಬಿಡಿಸುವದು ಸರಿಯಲ್ಲವೆಂದು ನಮಗೆ 
ತೋರುವದು. 

ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮೇಲೆ ಮಾಡಿದ ನಿವೇಚನೆಗೆ ಸಾಂಖ್ಯವೆಂಬ 
ಹೆಸರನ್ನು ಸಾರ್ಥಕವಾಗಿಯೂ ಸಹೇತುಕವಾಗಿಯೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಕೊಟ್ಟಿರುವನು. ಗೀತೆಯ ಮುಖ್ಯ ವಿಷಯವಾದ ಬುದ್ದಿಯೋಗದ ಅನು 
ಭವವು ತತ್ಸೂರ್ವದ ಯಾವ ಮನಃಸ್ಕಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ಉದಯಿಸುವದೋ ಲೆ 
ಸಾಂಖ್ಯವೆ ಹ ಮನಸಿ ತಿಯನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಬೇಕಾದುದು 
ಉಚಿತವು. ಈ ಮನಃಸ್ಟಿ ತಿಯಿಂದ ಬುದಿ ಯೋಗವು ಉದಯಿಸುವದಾದರೂ 
ಅದನ್ನೇ ಬುದ್ದಿಯೋಗವೆಂದು ಹೇಳು ವು ಯುಕ್ತವಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ, 
ಬುದಿ ಯೋಗದ. ಯಾವ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳೂ ಅದರಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಂಡಿರುವದಿಲ್ಲ, 
ಈ ಮನಃಸ್ಸಿ ತಿಯ ಬುದಿ ಯೋಗದಿಂದ ಪ ತ್ಯೇಕವಾಗಿದೆ ಎಂದು ತೋರಿಸು 
ವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ಸಾಂಖ್ಯವೆಂಬ ಹೆಸರನ್ನಿಟ್ಟಿದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಭೂತನಾದ ಭಗವಂತನನ್ನು (೧೦- ೧೪) ಪುರುಷೋತ್ತ ಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ನನ್ನು ಒಪ್ಪ ಕೊಳ್ಳು ನದೇ ಗೀತೆಯ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ 
ನಾಗಿದೆ. ಬುದ್ಧಿ ಯಲ್ಲಿ ಅಂಕುರಿಸಿ ಬೆಳೆದ ಆ ಭಗನಂತನಲ್ಲಿಯ 
ಶ್ರದ್ಧೆಯೂ, ತದನುಸಾರವಾಗಿ ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಪರಿಣಮಿಸುವ ಯೋಗ 
ಯುಕ್ತೆತೆಯೂ ಈ ಬುದ್ಧಿಯೋಗದ ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷಣಗಳಾಗಿವೆ. ಈ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳು ಮನುಷ್ಯನ ಬುದ್ದಿಯಲ್ಲಿ ಉದಯಿಸುವ ಮೊದಲು ಕೇವಲ 
ಚಿಜ್ಞಾ ಸೆಯಿಂದ ಪೆ ರಿತವಾದ "ಷ್ಠ ಬುದ್ದಿವಾದವ್ರ--ಇಗೀತೆಯಲಕ್ಲಿ ಇದೇ 
ಪ್ರಜ್ಞ್ವಾವಾದವೆನಿಸಿದೆ.. ಮನುಷ್ಯನ WN ನಲ್ಲಿ ಭ್ರಮಿಸುತ್ತಲಿರುವದು. 
ಈ ಮನಃಸ್ಥಿ ತಿಯನ್ನೂ ಅದರಲ್ಲಿ ತುಂಬಿದ ಒಣ ಬುದಿ ಪ ವಾದವನ್ನೂ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಸಾಂಖ್ಯನೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಸಾಂಖ್ಯಸ್ಸಿತಿಯ ಟು 
ಮಹತ್ವವೂ ಎನೆಂದಕ್ಕೆ ಬುದಿ _ಯೋಗವನ್ನು ೩ ಪಡೆಯುವದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು 
ಮನುಷ್ಯನು ಇಂಥ ಮನಃಸಿ ತಿಯನ್ನು ir ಸಾರಾಂಶ 
ವೇಸೆಂದಕಿ, ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗನೆಂದಕೆ ಸೌರುಷೇಯನಾದ ಪರಮೇಶ್ವರ 
ನಲ್ಲಿಟ್ಟ ನಿಸ್ಠೆಯನ್ನ ವಲಂಖಿಸಿದ ತತ್ವಜ್ಞಾ ನನೆಂದೂ ಸಾಂಖ್ಯ ನೆಂದರೆ 


೩೮೪ 


ಇಂಥ ನಿಷ್ಠೆಯ ಅಭಾವದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮಗಳನ್ನು. ಕುರಿತು 
ರಚಿಸಿದ ತತ್ವಜ್ಞಾನನೆಂದೂ ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದ ಸ i ಅಳ ಆಂದರೆ ಸತ ಅವನ ಪ ಜ್ಞಾ ವಾದ 
ವನ್ನನ ುಲಕ್ಷ್ಮಿಸಿ ಕೃ ಷ್ಠ ನು ಹೇಳಿದ ಪ ಜ್ಯಾ ವಾದದೊಳಗಿನ ಸೆ ಈಶ್ವ ರನ 
ವಿಷಯದ ವಿಮಂಖಕೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಸ ಸಾಂಖ್ಯಕ್ಕೂ ಕಾಪಿ ಸಾಂಬ್ಯುದ 
ತತ್ವಗಳಿಗೂ ಬೇರೆ ವ. ಸಂಬಂಧವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ 
ಸಾಂಖ್ಯನೆಂದರೆ ಜ್ಞಾ ನಮಾರ್ಗವೆಂದೂ ಸನ್ಯ್ಯಾಸಮಾರ್ಗವೆಂದೂ ಪ್ರ ಪ್ರಸಂಗಾ 
ನುಸಾರವಾಗಿ ಭ್‌ ಮಾಡುವದು ಸ ಸರಿಯಲ್ಲ. 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಸಾಂಖ್ಯವಿವರಣೆಯ ನ್ನು ಸಲ್ಪ ಸೂಕ್ಷ ಕ ೬ವಾಗಿ 
ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಪ ಗ ಡಾಗು 
ವ ಈ ಸಾಂಖ್ಯದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಸ ಸ್ವಭಾವವೂ ಆದರ ಅವಿನಾಶತ್ವವೂ ಮುಖ್ಯ 
ವಾಗಿ ವರ್ಣಿತವಾಗಿವೆ. ತಾನು ಏಕೆ ಯುದ್ದ ಮಾಡಬಾರದೆಂಬ ಅರ್ಜುನನ 
ಸಂಶಯಕ್ಕೆ ಆತ್ಮವು ಅಮರವಾದುದೆಂಬ ಕಾರಣವನ್ನು ಮಾತ್ರವೇ ಈ 
ಸಾಂಖ್ಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿರುವನು. ಈ ಹೊರತು ಉಲ್ಲೇಖಿತವಾದ 
ಕಾರಣಗಳೆಂದರೆ ಸುಖದು8ಖಗಳನ್ನು ಸಮಾನವಾಗಿ ನೋಡುವದು, ಅಪರಿ 
ಹಾರ್ಯವನ್ನು ಕ-ರಿತು ತೋಕಿಸದಿರುವದು, ಸ್ವಧರ್ಮೋಚಿತವಾಗಿ 
| ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡದಿರು ವದು, ಪಾಪದಿಂದ ನಿವೃತ್ತನಾಗು 
ವದು ಇವೇ. ಈ ವಿಷಯಗಳ ಉಸಪತ್ತಿಯನ್ನು ಈ ಸಾಂಖ್ಯನಿರೂಸಣೆ 
ಯೆಲ್ಲಿ ಯಾವ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿಯೂ ಚರ್ಚಿಸದೆ ಕೇವಲ ಸಾಮಾನ್ನ ನೀತಿ 
ವಚನಗಳಂತೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ನುಡಿದಿರು-ನು, ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ 
ತಾತ್ತಿಕ ಉಪಪತ್ರಿಯನ್ನು ಬುದ್ಧಿಯೋಗವಿಭಾಗದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದು ನಿಜ. 
ಆದರೆ ಇದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿಯೇ ಸಮಾಪ್ತವಾದ ಸಾಂಖ್ಯವಿವೇಚನೆಗೆ ಯಾವ 
ಮಹತ್ವವೂ ಬರಲಾರದು. ಅಲ್ಲದೆ, ಗೀತಾವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಈ ಸಾಂಖ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಗೀತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೇ ಇರುವ ಕೊರತೆಯು ಯಾವುದೆಂದರೆ, ಶಿ ಕೃಷ್ಣನ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮತ್ವವೂ ಅವನಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಇತಿಕರ್ತವ್ಯವಾದ 
ಭಕ್ತಿಯೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಸಮಾವೇಶವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಈ ವಿಷಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 


೩೫ 


ಆಲೋಚಿಸಿದರೆ ಗೀತೆಯ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಾಂಖ್ಯದ ಅಪೂರ್ಣತೆಯು ಕಂಡು 
ಬಳುವ. 

ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಈ ವರೆಗೆ ಮಾಡಿದ ಸಾಂಖ್ಯನಿರೂಪಣೆಯಿ.೦ದ 
ಅಜುಣನನ ಮನಸಿನ ಮೇಲೆ ಯಾನ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿರಬಹುದೆಂಒದನಾ 


ಗು ೩ 
ದರೂ ಇಲ್ಲಿ ಪರೀಕ್ಸಿಸಿ ನೋಡುವ. ಅವನು ಮೊದಲು ಕೇಳಿದ ಪ್ರಶ್ರೆ 


ಗಳೆಲ್ಲವೂ ಸಮರ್ಪಕವಾದ ಉತ್ತರವಿಲ್ಲದೆ ಯಥಾಸ್ಥಿತವಾಗಿ ನಿಂತು 
ಹೋದವು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ನೊದಲು ಆಡಿದ ಬಿರುನುಡಿಯಿಂದ ಸಡಲಿದ 
ಅವನ ದೃಢನಿಶ್ಚಯವು ಸ್ವಲ್ಪ ಹೆಚ್ಚು ಶಿಥಿಲವಾಗಿರಬಹ. ದೆಂದು ನಾವು 
ಊಹಿಸಬಹುದು. ಏಕೆಂದರೆ, ಆತ್ಮವು ಅಮರನೆಂಒ ಸತ್ಯವು ಅವನಿಗೆ 
ತಿಳಿದಿತ್ತೆ೦ಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಯುದ್ಧನಿರಾಕರಣೆಯನ್ನು ನಿಶ್ಚೆ ಯಿಸುವಾಗ ತಾನು ಮಾಡಿದ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ 
ಈ ಪ್ರಮೇಯವನ್ನು ಅನನು ಎಣಿಸಿರಲಿಲ್ಲ. ಹಾಗಿದ್ದರೂ ಅರ್ಜುನನಂಥ 
ಶಿಷ್ಯನಿಗೆ ಆತ್ಮದ ಅಮರತ್ತದಂಥ ಸಾಧಾರಣವೂ ಸಹಜಸಿದ್ಧವೂ ಆದ 
ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಹೀಗೆ ಪರಿಪರಿಯಿಂದ ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳುವದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿತ್ತೆಂದು 
ಮಗೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನನ ಮಹತ್ವದ ಇತರ ಆಕ್ಸೇಪಗಳನ್ನು 
ಈ ಸಾಂಖ್ಯವಿವರಣೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಉಚ್ಚರಿಸಲೂ ಇಲ್ಲ. ಪೂಜ್ಯರಾದ 
ಗುರುಜನರನ್ನು ಏಕೆ ವಧಿಸಬೇಕು? ರಾಷ್ಟ್ರದ ಕ್ರಯಕ್ಕೆ ಅವಿಚಾರದಿಂದ 
ಏಕೆ ಕಾರಣ ನಾಗಬೇಕು? ಕುಲಧರ್ಮಗಳ ಅಳಿವೂ ವರ್ಣನಿಂಕರಾದಿಗಳೂ 
ಸಮಾಜದ ಭವಿತವ್ಯಕ್ಕೆ ಭಯಸೂಚಕಗಳಾಗುವದಿಲ್ಲವೇ? ಇವೇ 
ಮೊದಲಾದ ವಿಷಯಗಳ ಬಗೆಗೆ ಒ೦ದಕ್ಟ ರವನ್ನಾ ದರೂ ಈ ಸಾಂಖ, 
ನಿರೂಪಣೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಶಂಕೆಗಳು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಕ್ಸುಲ್ಲಕವಾಗಿ 
ತೋರಿರಬಹುದು. ಆದರೂ ಅರ್ಜುನನ ಸಮಾಧಾನಕ್ಕಾಗಿ ಅವುಗಳಿಗೆ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟಿರಬಹ.ದಾಗಿತ್ತು,. ಸಾಂಖ್ಯನಿರೂಪಣೆಯ 
ಮೇರೆಗೆ ಈ ಸಂಶಯಗಳಿಗೆ ಸಮಾಧಾನ ಹೇಳುವದು ಶಕ್ಕವಾಗಲಿಲ್ಲೆಂದೇ 
ಅವುಗಳ ಗೋಜಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೋಗಲಿಲ್ಲೆಂದು ನವಗೆ ತೋರುವದು. 
ಆತ್ಮದ ಅವಿನಾತಿತ್ವವನ್ನು ಹೀಗೆ ಹೆಚ್ಚಿಸಿ ಹೇಳುವದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ನಿಗಾದರೂ ಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ತನಗುಂಟಾದ ಧವ೯ಸಂಕಟಿವನ್ನು ಅರ್ಜುನನು 


೩೬ 


ಬಹು ಗಂಭೀರವಾಗಿಯೂ ಪರಿಣಾಮಕರವಾಗಿಯೂ ಬಣ್ಣಿಸಿದ್ದನು. ಆವನ 
ಧರ್ಮಸಂಕಟದ ವರ್ಣನೆಯನ್ನು ನಿಸ್ತೇಜವಾಗಿ ಮಾಡುವ ಯಾವುದಾದ 
ರೊಂದು ತತ್ವವನ್ನು ಅವನೆದುರಿಗೆ ಇರಿಸಬೇಕೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಸಂಕೇತ 
ವಿದ ತೆ ತೋರುವದು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಗೊತ್ತಿದ್ದ 
ಅತ್ಮ ದ ಅವಿನಾಶಿತ್ವ ವನ್ನೆ 6 ಅವನು ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಒತ್ತಿಒತ್ತಿ ಹೇಳಬೇಕಾಯಿತು. 
ಬುದಿ ಯೋಗವ ವನ್ನು ಜೇಳಿದರೆ ಟ್ರ ನ ಸಂಶಯಗಳೆಲ್ಲವೂ ನಷ್ಟ ವಾಗುವವೆಂಬ 
ಪೂರ್ಣ ಅರಿವು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನಿಗೆ ಇದ್ದಿತು. ಆದರೆ ಬುದಿ ಯೋಗದ ಪ ಪ್ರವೇಶಕ್ಕೆ 
ಇನ್ನೂ ಚ ಶಿ ಹತಃ ಜು ಹೇಳಿದ ಪ ಜ್ದಾ ವಾದಕ್ಕೆ 
ನಾಂ್ಯವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಪ್ರ ತಿಯಾಗಿ ತಾನೂ ಪ್ರಜ್ಞಾ ವಾದವನ್ನು ಹೇಳಿ 
ತರುವಾಯ ಬುದ್ದಿಯೋಗದ ನಿರೂಪಣೆಗೆ ಇಲ್ಲ ಶ್ರೀಕೃ ಸ್ಥನು ಆರಂಭಿಸುವ 
ನೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿದೆ. 

ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದ ಸಾಂಬ 
ವನ್ನು ಒಂದು ಶಾಸ್ತ್ರವೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಅದು ಒಂದು ನಿಷ್ಠೆಯೆಂಬುದು 
ನಿಜ. ನಿಷ್ಕೆಯೆಂದರೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ದೆ ಯಿಂದ 
ಆಚರಿಸಲ್ಪಡುವ ಧರ್ಮಭಾನನೆಯೆಂಬರ್ಥ. 


ನೇಹಾಭಿಕ್ರೆ ಮನಾಶೋಸಸ್ತಿ ಪ್ರತ್ಯವಾಯೋ ನ ವಿದ್ಯತೇ। 
ಸ್ವಲ್ಪಮಸ್ಯಸ್ಯ ಧರ್ಮಸ್ಯ ತ್ರಾಯತೇ ಮಹತೋ ಭಯಾತ್‌ ॥ ೪೦ ॥ 
ಈ ಬುದ್ದಿ ಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಮಾಡುವ ಪ್ರಯತ್ನವು ಎಷ್ಟು 
ಅಲ್ಲವಾದರೂ ನಿಷ್ಟ ಲವಾಗದು. ಅಂಥ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ವಿಪರೀತ 
ಚೇತ iN ಈ ಬುದ್ದಿಯೋಗವೆಂಬ ಧರ್ಮವನ್ನು ಅಲ್ಪ 
ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಗರಂ ಅದು ಮನು ಷ್ಕ್ಯ ನ್ನ ಮಹಾಭಯದಿಂದ 
ರಕ್ಷಿಸ ಸವದು, 
ವ್ಯವಸಾಯಾಶ್ಮಿಕಾ ಬುದ್ಧಿ ರೇಕೇಹ ಕುರುನಂದನ | 
ಬಹುಶಾಖಾಹ್ಯನಂತಾಶ್ಚ ಬುದ್ಧ ಯೋ5ವ್ಯನಸಾಯಿನಾಂ ಳಂ 
ಈ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕೆ ವೈವಸಾಯಾತ್ಮಕ ಬುದ್ದಿ 
ಯನ್ನು ಏಕಾಗ್ರವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವದು. ಅವ್ಯವಸಾಯಿಗಳಾದವರ 


೩೭ 


ಬುದ್ಧಿ ಯು ಚಂಚಲವಿದ್ದು ಕಂಡಕಡೆಗೆಲ್ಲ ಹೊಯ್ದಾ _ಡುವದು--ಅನೇಕಾಗ್ರ 
ವುಳ್ಳದ್ದಾ ಗಿರ.ವದು. 

ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮ ಷ್ಟ ಬುದ್ದಿ ಎಂದರೇ ನೆಂಬುದನ್ನು ಗ ಹಿಸಿಬೇಕು. 
ಮನುಷ್ಯಸ ಹೈಭಾವ ರಚನೆಯಲ್ಲಿ "ಬುದ್ದಿ ಯ ಸ್ಥಾನವು ಮಧ್ಯ್ಯದಲ್ಲಿರ. ವದು. 
ಅದರ ಆ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಇಂದಿ, ಯೆ ಸ ಸ್ವೈಭಾವಗಳೂ ಮೇಲೆ ಆತ್ಮ 
ಸ್ವಭಾವವೂ ಧಮ ಮೇಲಿನಿಂದ ಅಂದರೆ "ತ್ಮ ಭಾವದಿಂದ ಉದ್ಭವ 
ಸುವ ಪ್ರೇರಣೆಗಳೂ ಕೆಳಗಿನಿಂದ ಅಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯ ಹಾಗು ಮನಸ್ತಭಾವ 
ದಿಂದ ಬರ.ವಪೆ Ss ಬುದಿ ್ಲೀಂದ್ರಿಯದಲ್ಲಿ ಕಲೆಯುವವು, ಈ 2 ವಿಧ 
ಪ್ರೇರಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಕೆಲಸವನ್ನು ಸ್ವಭಾವಸಿದ್ದವಾದ 
ಅಧಿಕಾರದಿಂದ ಬುದ್ದಿ ಇ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವದು. "ಅದಕ್ಕಿರುವ ಈ 
ಅಧಿಕಾರವನ್ನನುಲಕ್ಷ್ಮಿ “ಯೇ ಅದಕ್ಕೆ ಸದಸದಿ ೈವೇಕಬುದ್ದಿ ಂಬ ಹೆಸರು 
ಬಂದಿದೆ, ಆದರೆ, ಈ ಹೆಸರು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಇ ಚಕ ವಿಶಿಷ್ಟ ವಾದ 
ಅರ್ಥವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಲಾರದು. ಆದುದರಂದ ಬ.ದ್ದಿಯ ವ್ಯವಹಾರ 
ಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಆದಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ಹೆಸರುಗಳು ಕೊಟ್ಟಿವೆ. 
ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯ ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸುವದರಲ್ಲಿ 
ತತ್ಸರವಾದಾಗ ಬುದ್ಧಿಗೆ ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮಕ ಬುದ್ಧಿ ಎಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೆಸರು, ಏಕೆಂದರೆ, ಮನಸ್ಸೂ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ವ್ಯವಸಾಯ 
ಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರೂ ಅವುಗಳ ಕಾರ್ಯದ ಹೊಣೆಯನ್ನು ಬುದಿ ದ್ರಿ 
ಚತ ಹೊರಬೇಕಾಗುವದು. ಇನ್ನು ಈ ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮಕ ಬುದ್ಧಿ ಯು 
ಏಕಾಗ್ರವಾಗುವದೆಂದರೇನೆಂಬುದನ್ನು ವಿಚಾರಿಸುವ. 

ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವದಿಂದ ಬರುವ ಪ್ರೇರಣೆಗಳಿಗೆ ಸಮ್ಮತಿಸಿ ಆ ಪ್ರೇರಣೆ 
ಗಳನ್ನೇ ಬುದ್ಧಿಯು ಅನುಸರಿಸಿದರೆ ಅದು ಏಕಾಗ್ರವಾಗುವದು ಎಂದು 
ಬ ಹೇಳುವದು. ಏಕೆಂದರೆ, ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು —ಫುರುಷೋತ್ಯ್ಮಮ 
ನನ್ನು ಗುರುತಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯು ಜೇವನಲ್ಲಿ ಅವನ ಆತ್ಮಸ್ಕಭಾವಕ್ಕೆ 
ಮಾತ್ರ ಇರುವದು. ಜೀವನ ಪರಮಾತ್ಮ ವಿಷಯಕವಾದ ಭಾವನೆಗಳೆಲ್ಲ 
ಅವನ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವಮೂಲಕವಾಗಿರುವವೆಂಬ ತತ್ತವನ್ನು ಗೀತೆಯು 
ಹೇಳುವಡು ಬುದ್ಧಿಯು ಹೀಗೆ ಆತ್ಮ ಪ್ರೇರಿತವಾದಾಗ ಹಾ ನಿರ್ಮಲಿನ 


೩೮ 


ವಾಗಿ ಏಕಾಗ್ರವು ಅಂದರೆ ಪರಮಾತ್ಮರತವು ಅಥವಾ ಪರಮಾತ್ಮ್ಮಾಧಿ 
ಮುಖವು ಆಗುವದು. ಈ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಬುದ್ದಿಯ ಇಂದ್ರಿಯ ವಿಷಯದ 
ವೃವಸಾಯಾತ್ಮಕ ಸ ಸರವ ನಿಂತುಹೋಗುವದಿಲ್ಲ; ನಡೆಯ. ತೃಲೇ 
ಇರುವದು. ಏಕಾಗ್ರತೆಯ ಮೂಲಕ ಶುದ್ಧವಾದ ಬುದ್ಧಿಯ ಇಂದ್ರಿಯ 
ನಿಷಯೆಕ ವ್ಯ ನ ಜೀವನಿಗೆ ಬಾಧಕನಾಗಡೆ ಎಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿ 
ಯಲ್ಲಿಯೂ ಸಾಧಕವೇ ಆಗುವನೆಂಬುದನ್ನು ನಿನೇಚಿಸುವದೇ ಗೀತೆಯ 
ಮುಖ್ಯ ನಿಷಯವಾಗಿದೆ. ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗವೆಂದರೆ ಇದೇ. ಅದನ್ನು 
ಕುರಿತು ಇಲ್ಲಿ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ವಿನರಿಸುವದು ಅವಶ್ಚವಾಗಿಲ್ಲ. ಏಕಾಗ್ರವಾದ 
ಈ ಬದ್ದಿಯನ್ನೇ ಚಿತ್ತವೆಂದೂ ಚೇತಸ್‌ ಎಂದೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ 
ರೆಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಿದರೆ ಮುಂದಿನ ನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವದು 
ಸುಲಭವಾದೀತು. ವ್ಯವಸಾಯಿ ಹಾಗು ಅವ್ಯವಸಾಯಿ ಎಂಬವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳಾಗಿವೆ. ಬುದ್ಧಿಯು ಏಕಾಗ್ರವಾದ. ದರಿಂದ ಅದರ 
ವ್ಯವಸಾಯಗಳು ನಿರ್ದೋಷವಾಗಿದ್ದರೆ ಆ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ವ್ಯವಸಾಯಿ 
ಎಂದು ಗೀತೆಯು ಹೇಳುವದು. ಆದರೆ ಬುದ್ಧಿ ಯು ಏಕಾಗ್ರ ವಾಗಿರದಾಗ 
ಅದರ ವ್ಯವಸಾಯಗಳು ಗೀತೆಯ ದೃಷ್ಟಿ "ಯಿಂದ ಸಡೋಷವಾಗಿನೆ 
ಎಂದು ಸೂಚಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಆ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಅವ್ಯವಸಾಯಿ ಎಂದು 
ಅದು ಹೇಳುವದು. ಅವ್ಯವಸಾಯಿ ಎಂದಕಿ ನೈವಸಾಯೆರಹಿತವಾದ, 
ವ್ಯವಸಾಯದ ಅಭಾನವುಳ್ಳೆ ಬುದ್ಧಿ ಯೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು. 


ಯಾನಿಮಾಂ ಪುಸ್ಸಿತಾಂ ವಾಚಂ ಪ್ರವದಂತ್ಯವಿಪಶ್ಚಿತಃ। 
ವೇದವಾದರತಾಃ ಹಾರ್ಥ ನಾನ್ಯದಸ್ತೀತಿ ವಾದಿನಃ || ೪೨ || 
ಕಾಮಾತ್ಮಾನಃ ಸ್ವರ್ಗಪೆರಾ ಜನ್ಮಕರ್ಮಫಲಪ್ರದಾಂ। 
ಕ್ರಿಯಾವಿಶೇಷಬಹುಲಾಂ ಭೋಗೈಶ್ಚರ್ಯಗತಿಂ ಪ್ರತಿ | ೪೩! 
ಭೋಗ್ಯ ಶ್ವರ್ಯಪ್ರಸಕ್ತಾನಾಂ ತಯಾಪಹೃತಚೇತಸಾಂ | 
ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮಿಕಾ ಬುದ್ಧಿಃ ಸಮಾಧೌ ನ ವಿಧೀಯತೇ ಗ 


ವ್ಯವಹಾರಕುಶಲವಾದರೂ ಗುರಿ ಇಲ್ಲದೆ ನಾನಾ ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ 
ಹರಿದಾಡುವದರಿಂದ ಅವ್ಯವಸಾಯಿ ಎನಿಸುವ ಬುದ್ಧಿಯ ಸ್ಕೂಲಪ್ರಕಾರ 


೩೯ 


ಗಳನ್ನು ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಕಾಣಬಹ. ದು. ಅಂಥ ಬ.ದ್ವಿಯನ್ನು 
ಅವ್ಯವಸಾಯಿಯೆಂದು ಗ.ರುತಿಸುವದ. ಸುಲಭವು. ಆದರೆ ಈ ಅವ್ಯಸಾಯಿ 
ತೆಯು ಅತ ತೃಂತ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಗಾಮಿಯು. ಲೌಕಿಕ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ಮುಳ.ಗಿ 
ದವರನ್ನು ಇದು ಬಾಧಿಸುವದು ಹಾಗಿರಲಿ. ಆದರೆ ಐಸಿಕವನ್ನೆಲ್ಲ ತ್ಕಾಗ 
ಮಾಡಿ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕವನ್ನು ಬಯಸುವವರನ್ನಾ ದರೂ ಈ ಅವೃವಸ ಯಿ 
ತೆಯು ಸೋಂಕದೆ ಬಿಡುವದಿಲ್ಲ. ವೇದವಾದಿಗಳೇ ಇದಕ್ಕೆ ದೃಷ್ಟಾಂತ 
ವಾಗಿದ್ದಾರೆ, ಇಹದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ಹವ್ಯಾಸಗಳೆಲ್ಲವನ್ನು ಬಟ್ಟಿ ವರಾದರೂ 
ಇವರು ತಮ್ಮ ಪ ಪಾರಲ” ಕಿ ಆಕಾಂಕ್ಸೆ ಗಳಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಸ್ಥಾ ರ್ಥನ ರರಾಗಿ 
ನಡೆಯುವರು. ಅನಭಿಜ್ಞರಾದ ಈ Foy ನೇದಗೆಳಲ್ಲ ಹೇಳಿದ 
ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ರೆ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸಾರ್ಥಕವಾದುದು ಇಲ್ಲವೆಂದು ಬಹು 
ಸಸಂ ಬಣ್ಣಿಸಿ ಹೇಳುವರು. ಇಂಥ ವೇದವಾದಿಗಳ ಆತ್ಮ 
ಸ್ವಭಾವವು ಕಾಮಪರವಾಗಿರುವದು. ಅವರು ಸ್ವರ್ಗಸುಖಗಳನ್ನು ಬಯನಿ 
ಅವುಗಳಿಗಾಗಿ ಪ್ರಯಾಸಪಡುವರು. ಇಂಥ ಸ್ವರ್ಗಸುಖಗಳನ್ನು ಗಳಿಸು 
ವದರಿಂದ ಕೊನೆಗೆ ಕರ್ಮಬಂಧನ ಪುನರ್ಜನ್ನಾದಿಗಳೇ ತಮ್ಮ ಪಾಲಾಗುವ 
ವೆಂಬುದನ್ನು ಇವರು ಆರಿತವರಲ್ಲ. ಸುಖಸಂಪತ್ತುಗಳನ್ನು ಪ್ರಾಪ್ತ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕಾಗಿ ಇವರು ಅನೇಕ ಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿಗಳನ್ನು 
ಮಾಡುವರು. ಸುಖಸಂಪತ್ತುಗಳಿಗೆ ಮನಸೋತುದರಿಂದ « ಚೇತಸ್‌' 
ಎಂದರೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಏಕಾಗ್ರ ಬುದ್ಧಿಯು ಇವರಲ್ಲಿ ನಷ್ಟವಾಗಿ 
ಹೋಗುವದು. ಏಕಾಗ್ರ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಬಳಿಕ 
ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮಕ ಬುದ್ಧಿಯು ಕೆಡುವದು ಖಂಡಿತವು. 


ತ್ರೈಗುಣ್ಯನಿಸಯಾ ನೇದಾ ನಿಸ್ತ್ರೈಗುಣ್ಕೋ ಭನಾರ್ಜುನ | 
ನಿರ್ದ್ವಂದ್ವೋ ನಿತ್ಯಸತ್ವಸ್ಥೋ ನಿಕ್ಕೋಗಕ್ಷೇಮ ಆತ್ಮವಾನ್‌ ಜ| 


ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ವಿಷಯಗಳೆಲ್ಲ ತ್ರಿಗುಣಾಧೀನವಾಗಿವೆ 
(೧೫-೧-೨). ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿದ ಸ ಸ್ವರ್ಗಾದಿಸಾಧ್ಯೆ ಗಳಾದರೂ ಹಾಗೆಯೇ 
ತ್ರಿಗುಣಾಧೀನವಾದುವು. ಸಾಂಖ್ಯನಿರೂಪಣೆಯಲ್ಲಿ (೨-೩೭) ಸ್ವ ಸ್ಪರ್ಗವನ್ನು 
ಪಡೆಯಲು ಯುದ್ಧ ಮಾಡೆಂದು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಸೇಳಿದ್ದರೂ 


೪೧೦ 


ಬುದ್ಧಿಯೊ €ಗವನ್ಸ ನುಸರಿಸಿ ಯುದ್ಧಮಾಡುವಾಗ ಸ್ಪರ್ಗಾದಿಗಳ ಆಕಾಂಕ್ಚೆ 
ಯನ್ನು ಅವನು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಹಿಡಿಯಲಾಗದು. ಬುದ್ದಿಯೊ*ಗವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಲ ತ್ರಿಗುಣಗಳನ್ನು ದಾಟಬೇಕು. ಮೂರು 
ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ತ್ರಿಗುಣರಹಿತವಾದ ವಸ್ತುವು ಕಿಂಚಿತ್ತಾದರೂ ಇರುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂಬುದು ನಿಜ (೧೮-೪೦); ಶ್ರಿಗುಣಗಳನ್ನು ದಾಟಲಿಕ್ಕೆ ತನ್ನೊಳಗಿನ 
ಮೂರು ಗುಣಗಳನ್ನು ನಿಃಶೇಷನಾಗಿ ಹೋಗಲಾಡಿಸಿಕೊಳ್ಳೆ ಬೇಕೆಂದು 
ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಶ್ರಿಗುಣಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ತತ್ವವನ್ನು ಎಂದರೆ ಪುರುಷೋ 
ತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಗುರಿಯಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು ವ್ಯವಹರಿಸಬೇಕೆಂದು 
ಅರ್ಥವು (೧೪-೨೬). ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ತ್ರಿಗುಣಗಳನ್ನು ದಾಟಿದರೂ 
ನಿಸ್ತ ನಗುಣ್ಣ ನಾದರೂ ತ್ರಿ ತ್ರಿಗುಣಗಳಲ್ಲ ವ್ಯವಹರಿಸುವದು ಮಾತ್ರ ತಪ್ಪುವ 
ದಿಲ್ಲ. "ಹೀಗೆ ತಿ ತ್ರಿಗುಣಗಳಲ್ಲಿ 'ಫ್ರಮಾದವಿಲ್ಲದೆ ವ್ಯವಹರಿಸುವದಕ್ಕೆ ಅಟ೯ನನು 
ನಿದ್ವ ೯೦ದ್ವ ಮ 
ಮೂರರಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದು ಗುಣವು ಪ್ರಬಲವಾದಾಗ ಮಿಕ್ಕೈರಡು 
ಗುಣಗಳು ಬಲಹೀನವಾಗುವ ವಿಷಯವನ್ನು ಮುಂದೆ (೧೪-೧೦) ವಿವರಿಸಿದೆ. 
ಗುಣಗಳ ಈ ಬಗೆಯ ಮೇಲಾಟದಲ್ಲಿ ಅವುಗಳಿಗೆ ಸಹವಾಸಿಯೂ 
ಸಾಕ್ಸಿಯೂ ಆಗುವ ಜೀವಪುರುಷನು ಒಂದು ಗುಣದ ಪರಿಣಾಮದ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನೂ ಉಳಿದ ಎರಡು ಗಣಗಳ ಪರಿಣಾಮದ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಅಪ್ರೀತಿಯೆನ್ನೂ ತಳೆಯುವನು. _ ಜೀವಪುರುಷನ ಈ 
ಬಗೆಯ ಪ್ರೀತಿ ಅಪ್ರೀತಿಗಳಿಗೆ-ಇಚ್ಛಾ ದೆ ಸೇಡಿಗಳಿಗೆ-ದ್ದ _೦ದ್ರವೆಂಬ ಹೆಸರು: 
ಇಂಥ ದ್ವಂದ್ಹ ಬುದ್ಧಿ ಯನ್ನು ಜೀವಪುರುಷನು ತ್ರಿ ತ್ರಿಗುಣಗಳ ವ್ಯವಹಾರ 
ದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಸದಿದ್ದರೆ ಸಿರ್ದ್ವಂದ್ವ ನೆನಿಸುವನು. ಈ ದ್ಯ ೯ಂದ್ರ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದರೆ ಟ್ರಟುನನನ್ಲಿಗೆ ಆ ಮುಂದಿನ ನಿಸ್ತ ಸಗುಣ್ಣತೆಯ) ಸುಲಭವಾಗಿ 
ಕೈಗೂಡುವದು. 
ಇಂಥ ನಿರ್ದ್ವಂದ್ರ ಸ್ಥಿತಿಯು ಸಾತ್ತಿಕವೆಿಸುವದು. ಅದರೆ ಈ 
ಸಕ್ತವು ತ್ರಿಗುಣಗಳನ AN ನಿರೀರಿರುವದು. ತ್ರಿಗುಣಾಂತರ್ಗತ ಸತ್ಯ್ಯಕ್ಕಿಂ 
ತಲೂ ಈ ಸತ್ವ ಗುಣವು ಶ್ರೇಷ್ಠ ನಾದುದು. 5085 ಇದಕ್ಕೆ ಟೆ 
ಸತ್ವನೆಂಬ ನಿಶಿಷ್ಟ ಹೆಸರು. ತ್ರಿಗುಣಗಳೊಳಗಿನ ಸತ ಕೈ ಉಚ್ಚ ನೀಚಾ 


೪ ಅಧ್ಯಾಯ ೨ 


ವಸ್ಕೆಗಳುಂಟು, ಆದರೆ ಈ ನಿತ್ಯಸತ್ತವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರೆ ನಿರ್ದ್ವಂದ್ರ ಸ್ಕಿ ತಿಯ 
ತಾನಾಗಿಯೇ ಪರಿಣವಿ ಸುವದು. 
ನಿಸ್ತ ಗುಣ್ಯತೆಯಾಗಲಿ ನಿದ್ದ ೯ಂದ್ರ ತೆಯಾಗಲಿ ರಿತ್ಯಸ ಸತ್ತಸ್ಯ ಸ್ಯ ಸ್ಥಿತಿ 
ಯಾಗಲಿ ಕೇವಲ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 22100 22200 ಅನುಭವದಿಂದ 
ಇವೆಲ್ಲ ಪ್ರತ್ಯ ಕ್ರ ವಾಗಬಹುದು. ಆದರೆ ಅರ್ಚುನನಂಥವನು ಈ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಭಾವಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬೇಕು ? ಈ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಭಾವಗಳನ್ನು 
ಪಡೆದವನು ಎಲ್ಲ ವ್ಯೆ ನಹಾರಗಳಲ್ಲಿಯೂ ತನ್ನ ಯೋಗಕ್ಸೇಮದ ಸಂಕಲ್ಲ 
ನು ತೊರೆದಿರುವನು ಅಹಂಕಾರಮೂಲಕ ಜಾ, ಕಾಮಮೂಲಕ 
ಸಂಕಲ್ಪನನ್ನು ತ್ಯಾಗಮಾಡುವದೇ ಈ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸ್ಥಿತಿಯ ಮಹತ್ವದ 
ಲಕ್ಷಣವಾಗಿದೆ. ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಇಂಥ ನಿಷ್ಠಾ ಮಭಾವವನ್ನಿ ಡುವದಕ್ಕೆ 
ನಿರ್ಯೋಗಸ್ಸೇನುಸ್ಥಿ ತಿಯೆಂದು ಹೆಸರು. 
ನಿರ್ಯೋಗಳೆ ತ್ನೀಮಸ್ಸಿ ತಿಯನು ಪಡೆ ಯಲಿಕ್ಕೆ ಒಂದೇ ಮಾರ್ಗವುಂಟು, 
ps ಆದು. ಆತ್ಮವಂತನಾಗು ವದೆಂದರೇನು? ಅರ್ಜುನ 
ಗೆ ಆತ್ಮವು ಎಂದುತಾನೆ ಇರಲಿಲ್ಲ? ಅಂಥ ಆತ್ಮ ನ್ನು ಈಗ ಅವನು 
pind ಹೇಗೆ? ಆತ್ಮವಂತನಾಗು ಎ೦ಬುವದಕ್ಕೆ ಇದು ಅರ್ಥವಲ್ಲ, 
ಅರ್ಜುನನ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವವು ನಿತ್ಯನಿರಂತರವಾಗಿ Re 1॥ ಆದರೆ ಅದು 
ತನ್ನ ನಿಯತ ವಿಷಯವನ್ನು ಗಮನಿಸದೆ ಬಧಿರವಾಗಿ ಇರುವದು. ಆತ್ಮ 
ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ನಿಯೆತವಾದ ವಿಷಯವು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಅಥವಾ ವಿಜ್ಞ್ಯಾನವೆಂದೂ 
ಅಥವಾ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯೆಂದೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ 
ಪಾದಿಸಿದೆ. ನಿರ್ಮಲ ಸ್ಥಿತಿಯ ಲ್ಲಿರುವಾಗ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಪರಮಾತ್ಮ ನಲ್ಲಿ... 
ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನಕ್ಲಿ--ಆಸಕ್ತಿಯು ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ದವು, ಸಹಜವು. ಇಂಥ 
ಆಸಕ್ತಿಯು ಯಾವನಲ್ಲಾದರೂ ಲೋಪವಾದರೆ ಅಥವಾ ಬತ್ತಿಹೋದರೆ 
ಗೀತೆಯು ಆ a ಅನಾತ್ಮನೆಂದು ಹೇಳುವದು (೬-೬). ಹೀಗೆ 
ಅನಾತ್ಮ ನಾದವನು ತನ್ನ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ತಿರುಗಿ ತನ್ನ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಸ್ತಭಾವ 
ವನ್ನು ಪಡೆದರೆ ಅವನನ್ನೆ ( ಆತ್ಮವಂತನೆಂದು ಹಡು (೨-೪೫, 1 
ಆದುದರಿಂದ ನಿರ್ಯೋಗಕ್ಸೇವಿಯಾಗುವದಕ್ಕೂ : ನಿರ್ದಂದ್ರನಾಗುವ 
ದಕ್ಕೂ ಇಲ್ಲವೆ ನಿಸ್ತ ಎಗುಣ್ಯನಾಗುವದಕ್ಕೂ ಆತ | ಸೊತನಾಗುವದೇ 
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ಮೊದಇನೆ ಯ ಮೆಟ್ಟಿಂಬ. ದನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. ಕ್ರಮವಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ 
ಐದು ಕಾರಣಗಳೂ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಮುಕ್ತಾವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕೈಗೂಡಿಸುವ 
ವೆಂಬ ತತ್ವವು ಇಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಂದ ವಿವರಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಳಿರುವ ಬುದ್ಧಿಯೋಗ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ರಹಸ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಯಾವಾನರ್ಥ ಉದಸಪಾನೇ ಸರ್ವತಃ ಸಂಪ್ಲು ತೋದಕೇ | 
ತಾವಾನ್‌ ಸರ್ವೇಷು ನೇದೇಷು ಬ್ರಾಹ್ಮಣಸ್ಯ ನಿಜಾನತಃ || ೪೬॥ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕುಲದಲ್ಲಿ ಒನ್ಮವೆತ್ತುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ವೇದಮೂರ್ತಿಯೆನಿ 
ಸುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ನಿಜವನ್ನ ರಿತ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ 
ವೇದಗಳ ನಿಜವಾದ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಬಲ್ಲವನೇ ತತ್ತವನ್ನರಿತ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಆಧ್ಯಾತ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ವೇದಗಳು ಮೊದಲಲ್ಲ 
ಅಥವಾ ಕೊನೆಯೂ ಅಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ವೃಕ್ಸಕ್ಕೆ ವೇದಗಳು ಚಿಗುರೆಲೆ 
ಗಳಂತಿವೆ (೧೫-೧). ಯಾವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಅವುಗಳನ್ನು ಹೀಗೆ ತಿಳಿಯು 
ವನೋ ಅವನೇ ಸತ್ಯಜ್‌್ಸಾನವನ್ನ ರಿತವನು. ಈ ಸತ್ಯಜ್ಞಾನವನ್ನು ತಿಳಿಯೆ 
ಬೇಕಾದರೆ ಜನ್ಮಸಿದ್ದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಿಗಾದರೂ ಆತ್ಮವಂತನಾಗದಿದ್ದರೆ 
ಗತಿಯಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ನೀರಿನ ಸಮೃದ್ಧಿಯಿಂದ ತುಂಬಿದ ಸ್ಮಳದಲ್ಲಿ 
ಬಾವಿಗಳನ್ನು ಯಾರು ಬಯಸುವರು? ಆದೇ ರೀತಿಯಾಗಿ ಆತ್ಮವಂತನಾದ 
ಬಳಿಕ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾದರೂ ವೇದಗಳನ್ನು ಬಯಸುವದಿಲ್ಲ. 
ಮವೇದನರಾಯಣತೆಯಿಂದ ಬಹಳವಾದರೆ ಜ್ಞಾನದ ಬಾಯಾರಿಕೆಯ 
ತಣಿದು ಬುದ್ಧಿಯು ಸಮಾಧಾನಪಡಬಹುದು. ಆದರೆ ಆತ್ಮವಂತನಾದಾಗ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮನ್ನ್ಲಿಟ್ಟಿ ಭಕ್ತಿಯ ಪ ತಕ ಅನುಭವದಿಂದ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವವು 
ಸಂತುಷ್ಟವಾಗಿ ತೃಪ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ಬುದ್ಧಿ ಯನ್ನಾ ದರೂ ತನ್ನಲ್ಲಿಯೇ 
ರಮಿಸುವಂತೆ ಮಾಡುವದು. ಜ್ಞಾನಿಯೆನಿಸುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಆತ್ಮವಂತ 
ನಾದರೆ ಶಬ್ದಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು--ವೇದಗಳನ್ನು--ಮೀರಿದ ಸತ್ಯವು ಅವನಿಗೆ 
ಪರಿಚಿತವಾಗುವದರಿಂದ ಅವನು ವೇದಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮಿಸಲಾರನು. 


ಕರ್ಮಣ್ಯೇನಾಧಿಕಾರಸ್ತೇ ಮಾ ಫಲೇಷು ಕದಾಚನ | 
ಮಾ ಕರ್ಮಫಲಹೇತುರ್ಭೂಮಾತೇ ಸಂಗೋ:ಸ್ತೃ ಕರ್ಮಣಿ!ಇಪ! 
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ಕರ್ಮ ಮಾಡುವ ಅಧಿಕಾರಮಾತ್ರವೇ ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿದೆ. 
ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಅವಶ್ಯವಾಗಿದ್ದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು, ಮನಸ್ಸೂ, ಬುದ್ದಿ, ಬಟ 18 
ಮೊದಲಾದ ಎಲ್ಲ ಸಾಧನ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳು ಹೇತುಪುರಸ್ಕ ರವಣಗಿ ಅವನು 
ಕರ್ಮ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಅವನಲ್ಲಿ ಒದಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಕರ್ಮ ಮಾಡುವದ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಹೀಗೆ ಆಧಿಕೃತನಾದ ಕಾರಣ ಅವನಿಗೆ ಕರ್ಮ ಮಾಡುವ ಅಧಿಕಾರವು 
ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ಉಂಟು. ಅದರೆ ಇದೇ ಪ್ರಕಾರದ ಅಧಿಕಾರವು ತಾನು 
ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮದಿಂದ ಒದಗುವ ಫ ಫಲಕ್ಕೂ ತನಗುಂಟಿಂದು ಅವನು ತಿಳಿಯ 
ಬಾರದು. ಕರ್ಮ ಮಾಡುವ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಅವನಿಗೆ ಸಲ್ಲಿಸಿದ 
ಪರಮಾತ್ಮನು ಇಂಥ ಫಲದ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು 1 ಕಾದಿಟ್ಟ 
ಹೊಂಡಿರುವನು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು ಕರ್ಮಫಲನ್ಕೆ ತನ್ನ ಬಾಧ್ಗ್ಯತೆ 
ಯನ್ನು ಎಂದಿಗೂ ಹೇಳಕೊಡದು. ಮತ್ತು ಫಲದಾಸೆಯ.೦ದ ಅವನು 
ಎಂದಿಗೂ ಕರ್ಮ ಮಾಡಲುದ್ಯುಕ್ಕನಾಗಕೂಡದು. ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮದ 
ಫಲವು ಕರ್ತೃವಿಗೇ ಇಲ್ಲದ ಮೇಲೆ ಅಂಥ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವದಾದರೂ 
ಏಕೆಂದು ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಅರ್ಜುನನು 
ಮಾಡಬಾರದು. 


ಯೋಗಸ್ಥಃ ಕುರು ಕರ್ಮಾಣಿ ಸಂಗಂ ತ್ಯಕ್ತ್ವಾ ಧನಂಜಯ | 
ಸಿಧ್ಯಸಿಧ್ಯೋಃ ಸಮೇ ಭೂತ್ವಾ ಸಮತ್ವಂ ಯೋಗ ಉಚ್ಯತೇ ಲಗ 


ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಆ ಕರ್ಮದಿಂದ ಫಲವು ನಿಷ್ಟನ್ನ ವಾಗುವದು 
ಖಂಡಿತ. ಇಂಥ ಫಲವನ್ನು ಉಪಭೋಗಿಸುವ ಅಧಿಕಾರವು ಕರ್ತ್ಯವಿಗಿಲ್ಲ. 
ಎಂದ ಮೇಲೆ ಈ ಫಲಕ್ಕೆ ಗತಿ ಯಾವದು? ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ತಾನು ತಟ! 
ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲವಾದ ಹೇತುವು ಕರ್ತೃವಿನಲ್ಲಿ ಇರಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಹೇತು 
ವಿಲ್ಲದೆ as ಮಾಡುವದು ಮನುಷ್ಯಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಸಹಜವೂ ಅಲ್ಲ; 
ಶಕ್ಕವೂ ಅಲ್ಲ. ಇದು ಗೀ ತೆಗೆ ಸಮ್ಮತವು. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಕತ್ಛ ೯ವಿನಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಹೇತುವು ಜಾಗ ೈತವಾಗಿರಬೇಕೆಂಬುದನ ವ್ಹಿ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ AR 
ಯ್ಲಾನ ಕರ್ಮವನ್ನೇ ಆಗಲಿ ಕರ್ತೃವು ಯೋಗಸ್ಥ ನಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕು. 
ಛಯೋಗಸ್ಥ ನೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗಸ್ಥ ನೆಂದರ್ಥ. ಒದ್ಧಿಯೋಗ 
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ಸ್ಥಿತಿಯು ಆತ್ಮ ವಂತನಾಗುವದರಿಂದ ಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸುವದೆಂಬುದು ಹಿಂದೆ 
ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಆತ್ಮವಂತನಾಗುವದರಿಂದ ಮನುಷ್ಯನ ಸ್ವಾಭಾವಿಕ 
ಆಸಕ್ತಿಯು ಸರ್ವಸ್ವವಾಗಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ 
ತೊಡಗುವದೆಂಬುದನ್ನು.ಹೇಳಿದೆ. ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನಿಡು 
ವದಕ್ಕೇ ಅವನಲ್ಲಿ ಯೋಗಯುಕ್ತ ನಾಗುವದೆಂದೂ ಅಥವಾ ಯೋಗಸ್ಥಿತ 
ನಾಗುವನೆಂದೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹಾರಿಭಾಷಿಕೆವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಯಾವ 
ಕರ್ಮವನ್ನಾಗಲಿ ಇಂಥ ಯೋಗಭಾವದಿಂದ--ಪುರುಷೋತ್ತಮನನಲ್ಲಿಟ್ಟಿ 
ಆಸಕ್ತಿ ಯಿಂದ--ಮಾಡಿದರೆ ಆ ಕರ್ಮವೇ ಯಜ್ಞ ನೆನಿಸುವದು. ಹೀಗೆ 
ಯಜ್ಞಾ ರ್ಥವಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮದಿಂದ ಬಂಧನವು ಎಂದಿಗೂ ಸಂಭವಿ 
ಸದು (೩-೯). ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಯೋಗಯುಕ್ತನಾಗಿ ಕರ್ಮ ಮಾಡ 
ಬೇಕೆಂಬುದೇ ಮುಖ್ಯ ಉಪದೇಶವು. ಹಾಗೆ ಮಾಡುವದರಿಂದ ಕರ್ಮದ 
ಫಲವು ಸೇರಬೇಕಾದಲ್ಲಿ ಸೇರುವದು. ಮತ್ತು ಕರ್ತೃವಿಗೆ ಕರ್ಮ ಮಾಡು 
ವದಕ್ಕಾಗಿ ಅವಶ್ಯವಾದ ಹೇತುವಾದರೂ ಸಿದ್ಧವಾಗುವದು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; 
ಕರ್ತೃತ್ವದಲ್ಲಾಗಲಿ ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆಯಲ್ಲಾ ಗಲಿ ಕರ್ತೃವಿನ ಅಹಂಭಾವವು 
ಇಲ್ಲದಾಗುವದು. ಇದಕ್ಟೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಸಂಗವಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆಯೆಂದು 
ಹೇಳಿದೆ. 

ನಾವು ಮೇಲೆ ತೋರಿಸಿ ಕೊಟ್ಟಂತೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ್ನ್ಲಿಟ್ಟಿ ಆಸಕ್ತಿ 
ಯಿಂದ (ಬುದ್ಧಿ) ಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದೇ ಈ ಶ್ಲೋಕದೊಳಗಿನ 
ಮುಖ್ಯ ಕಲ್ಪನೆಯು. ಈ ಯೋಗಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಉಪೇಕ್ಷಿಸಿ ಹೇೊವಲ 
ಸಂಗವನ್ನು ಎಂದರೆ ಕರ್ಮದ ಫಲವನ್ನಷ್ಟೇ ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಸಾಕೆಂದು ತಿಳಿಯುವ 
ದರಿಂದ ಅರ್ಥಹಾನಿಯಾಗುವದು. ಅಲ್ಲದೆ ಗೀತಾಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಅನುಗುಣವಾದ 
ಯಾವ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಶ್ರೇಣಿಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಅರ್ಥಭರಿತವಾದ ಗಂಭೀರ 
ಶಬ್ದಸಮುಚ್ಚಯದಿಂದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಿರುವನೋ ಅದು ಕಣ್ಣು 
ಮರೆಯಾಗುವದೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. ಇರಲಿ. 

ಯೋಗಸ್ಥನಾಗಿ ಸಂಗವನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಕರ್ತೃವಿನ ಉತ್ಸಾ ಹಕ್ಕೆ 
ಭಂಗವುಂಟಾಗುವದಿಲ್ಲ; ಕಾರ್ಯವು ಕೈಗೂಡಳಿ ಕೈಗೂಡದಿರಲಿ, ಅವನು 
ನಿಸ್ಪೃಹನಾಗಿ ಕಾರ್ಯಕ್ಷಮನಾಗುವನು. ಅವನ ನಿಸ್ಪೃಹತೆಯಿಂದ 


೪೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೨ 


ಮೆನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಸಮತೆಯು ಎ೦ದರೆ ಸಮಾನವೃತ್ತಿಯು ಬೆಳೆದು. ಬೇರೂರು 
ವದು. ಕರ್ಮ ಮಾಡ. ವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯೋಗದಿಂದ ಮನ.ಷನಿ 
ಗಾಗುವ ಲಾಭವೆಂದರೆ ಈ ಸಮಾನವೃತಿ ಯೇ ಸರಿ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿ 
ದಂತೆ ಈ ಸಮಾನವೃ Agee ಪರಮಸಿದಿ ಯನ್ನು ಪಡೆಯಬಹು 
ದೆಂಬುದನ್ನು 24 13 ಆದರ ಮಹತವ ತಿಳಿದು. ಬಬ ಆದುದ 
ರಿಂದ ಈ ಸಮಾನವೃತಿ ತ್ರಿಯನ್ನೇ ಯೋಗವೆಂದು ಹೇಳಒಹುದು. ಯೋಗಿ 
ಯಾದವನ ಯೋಗಸಂಪನ್ನ ತಗೆ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿವಾಗ.ವ ಅವನ 
ಈ ಸಮತೆಯೇ ಗುರುತು. 


ಯೋಗಶಬ್ದದಲ್ಲಿ ತುಂಬಿದ ಗೀತಾವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಗಹನ ತತ್ತಚ್ಛಾನವು 
ಲಕ್ಷ್ಯಕ್ಕೆ ಬಾರದಿರುವದರಿಂದ ಯೋಗವೆಂದರೆ ಆಥವಾ ಸಮತ್ತವೆಂದರೆ 
ಫಲಾಕಿಯನ್ನು ಬಟ್ಟು ಕರ್ಮ ಮಾಡುವದೆಂದೇ ಹೇಳುವದುಂಟು, ಕೇವಲ 
ಪರಾರ್ಥಕ್ಕಾಗಿ ಹೆಣಗುನದೆಂದೂ ಅಥವಾ ನಿ$ಸ್ಮಾರ್ಥ ಬ.ದ್ವಿಯಿಂದ 
ವರ್ತಿಸುವದೆಂದೂ ಅಧುನಿಕ ತತ್ವ ಶೋಧಕರು ಇದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿರುವರು. 
ಪರೋಪಕಾರವಾಗಲಿ ನಿಃಸ್ವಾ ರ್ಥತಿಯಾಗಲು ಗೀತೆಗೆ ಸಮ್ಮತವೆಂಬುದರಲ್ಲಿ 
ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಇವೇ ಪ ಪರಮಸಾಧ್ಯೆನೆಂದು ಗೀತೆಯು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ, 
ಇವುಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯು 4 ಸದ್ಧಾವ''ದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸುವದು (೧೩-೨೬). 
ಆಧುನಿಕರ ಈ ಮೋಲೆ ಹೇಳಿದ ದ್ಯೇಯ. ಗಳ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಪರಮ ಸತ್ಯದ 


ಮತ್ತು ಉಚ್ಚತಮ ತತ್ವಜ್ಞಾನದ ದೃಷ್ಟಿಯಂ೦ದ ಗೀ ತೆಯು ನಿರ್ಧರಿಸು ವದು. 
ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಪರಮಸತ್ಯವೆಂದು ಗೀ ತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿ 
ಸಿರುವದು; ಆಧುನಿಕರ ಈ ಧ್ಯೇಯಗಳಲ್ಲಿ. ಅನನು ಮನ್ನಷ್ಯರೊಂದಿಗೆ 
ಭಾವನಾತ್ಮಕ (61710000೩1) ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುವನಾದುದರಿಂದ 
ಅವರಿಗೆ ಸುಗಮನಾಗಿರುವನು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಅವನನ್ನು ಅರಿಯುವ. 
ದಕ್ಕಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ನಿಯತವಾದ ನಭ ಜಾವವು ಚಾಗೃತವಾದರೆ 
ಪುರುಷೋತ್ತವ. ನಷ್ಟು ಸತ್ಯಸಂಸಿದ್ಧವಾಡ ಅನುಭವವು ಆವನಿಗೆ 
ಇನ್ನೊಂದಿಲ್ಲ; ಮತ್ತು ಜಗತ್ತಿನೊಳಗಿನ ತದಿತರ ಸತ್ಯ್ಯಗಳಲ್ಲ ಆವನಿಗೆ ಒಹು 
ಅಲ್ಪವಾಗಿ ಕಾಣಲಾರಂಭಿಸ. ವವು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨ ೪೬ 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೋಧಿಸಿದ ಅನಾಸಕ್ತಿ ಯೆಂದಂ ಕೇವಲ ಕರ್ಮಫಲ 
ದನ್ನಾಗಲಿ ಅಸಕ್ತಿಯನ್ನಾ ಗಲಿ ಬಟ್ಟು ಕರ್ಮ ಮಾಡುವದೆಂಬರ್ಥವಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಪುರುನೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ಆಸಕ್ಕಿಧರ್ಮವು ನಿಸ್ಸೀಮವಾಗಿ 
ನಿಲ್ಲಬೇಕೆಂದು ಅದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಅನ್ಯ ಆಸಕ್ತಿಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಬಟ್ಟು 
ಬಿಡುವದು. ಹೀಗೆ ಅನ್ನ ಆಸಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ 
ಆಸಕ್ತಿಯು ನಿ$ಶೇಷವಾಗುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾಂದು. ಆದರೆ ಅವನು 
ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಲ್ಲದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಆಸಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ (೭-೧) 
ಮುಳುಗಿ ಹೋಗಿರುವನು. ಅವನು ಒಟ್ಟಿ ಆಸಕ್ತಿಯೊಂದಿಗೆ ಕರ್ಮಫಲ 
ದೃಷ್ಟಿಯ) ಅಳಿದು ಹೋಗುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಕರ್ಮವನ್ನಾಗಲಿ 
ಫಲವನ್ನಾ ಗಲಿ ಪ್ರಸಂಗಾನುಸಾರವೇ ಅಲ್ಲ, ಪ್ರಸಂಗೋಚಿತವಾಗಿಯೂ 
ಅವನು--ಮತ್ತಾವ ಆಸಕ್ತಿಗ್ರಸ್ತ ಅಚ್ಚ್ವಾನಿಯ ಹಾಗೆಯೇ--ಪ್ರಯತ್ನ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಸಂಘಟಿಸಿ ಪ್ರಾಪ 5 ಕರ್ಮವನು ನಿರ್ವಹಿಸುವನು (೩-೬೫, 
೧೮-.೨೬). ತಾರಾ 3% ವಿಷಯದಲ್ಲಾಗಲಿ ಫಲವನ್ನು ಪಡೆ 
ಯುವ ವಿಷಯದಲ್ಲಾಗಲಿ ಇವನಿಗೆ ಯಾವ ನಿರ್ಬಂಧವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. 
ತಾನು ಮಾಡಿದ ಕಾರ್ಯದಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಫಲವನ್ನು ತನ್ನ ಇಷ್ಟದಂತೆ 
ಬಳಸ. ವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ನಿರ್ಬಂಧವಿರುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ವರ್ಣಿಸಿದ ಈ ಅನಾಸಕ್ತನಾದ ತತ್ರಜ್ಞಾನಿಯು ಕರ್ಮದಿಂದಾಗಲಿ ಕರ್ಮ 
ಫಲದಿಂದಾಗಲಿ ಓಡಿಹೋಗುವದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಶಕ್ತಿಸರ್ವಸ್ನದಿ೦ಂದಲೂ ಅವು 
ಗಳನ್ನು ಅವನು ಉಂಟ ಮಾಡುವನು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವಾಗ ಫಲವು 
ಯಾವದೇ ದೊರೆಯಲಿ, ಅದನ್ನು ಅನಾಸಕ್ತಿಯಿ೦ದಲೂ ನಿರಹಂಕಾರದಿಂದಲೂ 
ತನ್ನ ಮನಃಸಾಕ್ಸಿಯಾದ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಚರಣಕ್ಕೆ 
ತಕ್ಷಣವೇ ಅರ್ಪಿಸಿಬಿಡುವನು. ಇದೇ ಅವನು ಮಾಡುವ ಸಂಗತ್ಕಾಗವು; 
ಇದೇ ಅವನ ಸಮತ್ವವು. 


ದೂರೇಣ ಹ್ಯವರಂ ಕರ್ಮ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗಾದ್ದ ನಂಜಯ | 
ಬುದ್ಧೌ ಶರಣಮನ್ಹಿಚ್ಛ ಕೃಸಣಾಃ ಫಲಹೇತವಃ ॥೪೯॥ 


ಯೋಗಸ 0೦ಸಿ ತನಾಗಿ ಹ ಬುಧ್ಧಿ ್ಲಿಯೋಗವನ್ನ ನಲಂಬಿಸಿ < ಮಾಡ್ದಿದ 


೪೭ ಅಧ್ಯಾ ಯ ೨ 


ಕರ್ಮಕ್ಕೆಂತಲೂ ಫಲಾಭಿಲಾಹಿ ಯಾಗಿ ಕೌಶಲದಿಂದ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮವು 
ಹೀನವೇ ಸರಿ. ಆದುದರಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ಬುದ್ಧಿಯೋಗವನ್ನೆ ವಲಂಬಿಸಬೇಕು: 
ಫಲದಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನಿಟ್ಟು ಕರ್ಮ ಮಾಡುವವರು ಎಂಥ ಕುಶಲರಾದರೂ 
ಏಸು , ಯೆಶೋ ವಂತರಾದರೂ ಕೃಪಣರೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಬುದ್ಧಿಯುಕ್ತೋ ಜಹಾತೀಹ ಉಭೇ ಸುಕೈತದುಸ್ಟೃತೇ | 
ತಸ್ಮಾದ್ಕೋಗಾಯೆ ಯುಜ್ಯಸ್ವ ಯೋಗಃ ಕರ್ಮಸು 
ಕೌಶಲಮ್‌ || ೫೦ ॥ 


ಸ್ಮಿತವಾದ ಕರ್ಮವು ಸ ಕೃತವಾಗಲಿ ದುಷ್ಕೃತವಾಗಲಿ ಬುದ್ದಿ 
Pe: ನುಸರಿಸುವವನು ಸಜ, ಗುಣಾವಗುಣಗಳನ್ನು ಲೆಕ್ಕಿಸುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಬುದ್ಧಿಯೋಗಯುತಕ್ತ ನಾಗುವದರಿಂದ ಕರ್ಮದ ಗುಣಾವಗುಣಗಳು 
ಅಳಿದು ಹೋಗುವವು. ಆದುದರಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸಬೇಕು. ಬುದ್ದಿಯೋಗವೆಂದರೆ ಕರ್ಮ ಮಾಡುವ ಕೌಶಲವು, 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಯುದ್ಧವು ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಇದು ದುಷ್ಕ ಎತವೆಂದೇ 
ಕಲ್ಪಿಸುವ. ಬುದ್ಧಿ )ಿಯೋಗಸ್ಸಿ ತನಾಗಿ ಇದನ್ನು ಅವನು ಮಾಡಿದರೆ ಅವನಿಗೆ 
ಪಾಪವು ತಗೆಲದು. ಇದು ಬುದಿ ಯೋಗದ ಪ್ರಭಾವವಾಗಿದೆ. ತನ್ನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಒಳ್ಳೆಯದು ಯಾವದು ಕೆಟ್ಟದು ಯಾವದು ಎಂಬುದನ್ನು. 
Ro ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಕೈ ಕೊಳ್ಳುವವನಿಗೆ ಪರಿಣಾಮದಲ್ಲಿ ಆ ಕರ್ಮಗಳ 
ಇಷ್ಟಾನಿಷ್ಟ ಫಲಗಳನ್ನು ಭೋಗಿಸಬೇಕಾಗುವದು (೧೮-೧೨). ಆದರೆ 
ಬುದಿ ಯೋಗವನ್ನು ಬ ಗುಡ ಕತೃ ೯ವಿನ ಆಸಕ್ತಿಯು ಅವನು 
ಮಾಡುವ ಕರ್ಮವನ್ನೂ ಗುಣತ ಯಗಳನ್ನೂ ಮೀರಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನನ್ನು ೫೩055605 ಆ ಕರ್ಮಗಳ ಗುಣದೋಷಗಳು ಕರ್ತ್ರ್ಯವಿಗೆ | 
ಅಂಟುವದಿಲ್ಲ. ಪಾಪವಾಗಲಿ ಫುಣ್ಣವಾಗಲಿ ಕರ್ಮವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವ 
ದಿಲ್ಲ ಎಂಬದನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಅವು ಕರ್ತೃವಿನ 
ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವವು. ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳ ಬಾಧೆಯು ತಪ್ಪಬೇಕಾ 
ದರೆ 'ಹದ್ಧಿಯು ಹೇಗಿರಬೇಕೆಂಬ ವಿಷಯವ್ರಗೀ ತೆಯ ಬುದಿ ಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರ 
ದಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿದೆ. ಬುದಿ ಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರ ವನ್ನ ರಿತವನು ಕರ್ಮಗಳ ಗುಣ 


ಅಧ[ಯ ೨ ಷ್ಟ 
ಧ್ಯ ಅಲೆ 


ದೋಷಗಳನ್ನು ಎಲ್ಲ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಬಲ್ಲನು. ಆದುದ 
ರಿಂದಲೇ ಅವನಲ್ಲಿ ಕರ್ಮ ಮಾಡುವ ಕೌಶಲವು ಅಂದರೆ ಕರ್ಮ 
ಮಾಡಿಯೂ ಅದರ ಪಾಪಪುಣ್ಯ ಫಲಗಳಿಂದ ಅಲಿಪ್ತನಾಗಿರುವ 
ಚಾತುರ್ಯವು ನೆಲೆಗೊಂಡಿರುವದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಕರ್ಮ 
ಕನಿಶಲವು ಫಲವನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಸಂಬಂಧಿಸಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಯಥಾಶಕ್ತಿ ಉಂಟುಮಾಡಿದ ಫಲವನ್ನು -- ಅದು ಇಷ್ಟವಾಗಿರಲ್ಕಿ 
ಅನಿಷ್ಟವಾಗಿರಲಿ -- ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡುವದರಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಅದನ್ನು ತಾನು ನಿರ್ಮಮನಾಗಿ ಅರ್ಪಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಇದೆ 


ಎ೦ಒದನ್ನು ಮೆ ರೆಯುಬಾರದು. 


ಕರ್ಮಜಂ ಬುದ್ಧಿಯುಕ್ತಾ ಹಿ ಫಲಂ ತ್ಯಕ್ತ್ಯಾ ಮನೀಷಿಣಃ | 
ಜನ್ಮಬಂಧವಿನಿರ್ಮುಕ್ತಾಃ ಪದಂ ಗಚ್ಛಂತ್ಯನಾನುಯಂ | ೫೧ || 


ಬುದ್ಧಿಯೋಗೆಯುಕ್ತನಾಗಿ ಕರ್ಮದಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಫಲವನ್ನು 
ಕೌಶಲದಿಂದ ಬಿಟ್ಟು ವ.ನುಷ್ಯನು ಜನ್ಮಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತನಾಗುವನು. 
ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ. ದ.&ಖರಹಿತವಾದ (ಶಾಶ್ವತ) ಪ ನನ್ನು ಸೇತೃಸ್‌ ಕು, 

ಕರ್ಮಕೌಶಲವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರೆ ವುನುಷ ನು ಕೃತಕೃತ್ಯನಾಗುವ 
ನೇನು? ಈ ಕೌ ಶಲವನ್ನು ಯಾವ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಪಡೆಯಬೇಕು? ಅದರಿಂದ 
ಕರ್ಮಬಂಧನವು ತಪ್ಪುವದು. ಆಯೋಗತಃ ಎಂದರೆ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಸ್ಥಿತ 
ನಾಗದೆ (೨-೪೮) ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮದಿಂದ ಮನುಷ್ಯನು ಪಡೆಯುವ ಸಖ 
ವನ್ನಾಗಲಿ ದುಃಖವನ್ನಾಗಲಿ ಅನುಭವಿಸುವದಡಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರತಿಫಲವೆಂದು 
ಆವನಿಗೆ ಪುನಃ ದುಃಖವನ್ನಾ ಗಲಿ ಸುಖವನ್ನಾ ಗಲಿ ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಗು 
ವದು. ಈ ಸುಖದು8ಖಾನುಭವದ ಅವಕಶೇಷವು ಬುದ್ಧಿಯೋಗದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರವೇಶವಾಡ ಹೊರತು ಜನ್ಮಬನ್ಮಾಂತರಕ್ಕೂ ಕೂನೆಗಾಣುನದಿಲ್ಲವಾದುದ 
ರಿಂದ ಮನುಷ್ಯನು ಪುನಃ ಪುನಃ ಜನ್ಮವೆತ್ತಬೇಕಾಗುವದು (೧೩-೨೧), 
ಇದಕ್ಕೇ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಅಥವಾ ಒನ್ನೆಬಂಧವೆಂದು ಹೇಳುವದು. ಹೀಗೆ 
ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಜನ್ಮಗಳು ಬಹುಶಃ ದ.8ಬಮಯವಾಗಿಯೇ ಕಾಣುವವು. 
ಏಕೆಂದರೆ, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಶಾಶ್ವತ ಸುಖದ ಮಾರ್ಗವೆಂದು ನಿಯಮಿಸಿದ 


ಅಧಾಯ ೨ ೪೯ 
ಕ್ರಮಕ್ಕೆ ವಿನರೀತವಾಗಿ ಈ ನಶ್ವರ ಸುಖದುಃಖಗಳ ನಿರಂತರ ಪಲ್ಲಟವೂ 
ಅದನ್ನು ಹೊಂದಿದ ಜನ್ಮ ಪರಂಪ ಯೂ ಸಾಗುವವು. ಆದರೆ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗ 
ವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ನಡೆದರೆ, ದುಃಖವು ನಿರ್ಮೂಲನಾಗುನದು. ಇಂಥ 
ದುಃಖರಹಿತವಾದ « ಹದ? ವನ್ನು ಎಂದರೆ ಸ್ಕಿ ಸತಿಯನ್ನು ಯಾನ ಮನುಷ್ಯ 
ನಾದರೂ ಪ್ರಾಪ್ತ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಯೋಗಸ್ಥಿ ತ 
ಯೆಂದು ಹೇಳಿದುದಾದರೂ "ಇದೇ (೬-೨೦-೨೩). ಒಗತ್ತಿನೊಳಗೆ 
ದ.8ಖವು ತಾನಾಗಿಯೇ ಉದ್ದನಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಅದು ಸಕಾರಣವಾಗಿರುವದ.. 
ನಿಯತಯೋಗಭಾವವನ ್ಲಳಿದು ಆಯೋಗಭಾವವನ ನು ಅವಲಂಬಿಸಿದುದ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ 4 ವೆಂದು ಆದು ಸಂಭವಿಸ ಚಾ ದ.8ಖವಿಷಯ ಕ 
ವಾದ ಈ ಕಲ್ಬ ಗಳಿಲ್ಲ ಗೀತೆಯ ತಸ್ತಜ್ಞಾ ಸತ್ಯ ಮೂಲಭೂತವಾಗಿವೆ. 
ದುಃಖದ ಜಬ ಶ,ಯನ್ನು ಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವರಿಸಿದ ಮೇರೆಗೆ ತಿಳಿದು 
ಇ ೊಂಡರೆ ಮನುಷ್ಯನು ಎಲ್ಲವನ್ನು ತಿಳಿದಂತಾಗುವದೆಂದು ಅದು 
ಹೇಳುವದು. 


ಯೆದಾ ತೇ ನೋಹಕೆಲಿಲಂ ಬುದ್ಧಿ ರ್ವ್ಯತಿತರಿಷ್ಯತಿ | 
ತದಾ ಗಂತಾಸಿ ನಿರ್ವೇದಂ ಶ್ರೋತನ್ಯ ಸ್ಯ ಶ್ರು ತಸ್ಯ ಚ 1೫೨1 


ಅರ್ಜುನನು ಇದು ವರೆಗೆ ವೇದಾಂತ ವಿಷಯದ ಎಷ್ಟೋ ಸಂಗತಿ 
ಗಳನ್ನು ಕೇಳಿರುವನು ಮತ್ತು, ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು 
ಕ ಫೆಂಬ ಇಚ್ಛೆ ಯು ಅವನಲ್ಲಿರಬಹುದು. ಆದರೆ, ಸದ್ಯಕ್ಕೆ 
ಅವನನ್ನು ಆವರಿಸಿದ ವ್ಯಾಮೋಹ ದೋಷವು ಅವನು ಮೊದಲು ಕೇಳಿದರ 
ಸಜ ನ ಈ ವ್ಯಾಮೋಹವನ್ನು ದಾಟಿ ಅವನು ಆಜೆಗೆ 
ಹೋಗಬೇಕು. ಹೀಗಗಾಲಕ್ಕೆ ಬುದ್ಧ್ದಿಯೋಗವೇ ಅವನಿಗೆ ಉಪಯ.ಕ, 
ವಾದೀತು. ಅದರ ಸಹಾಯದಿಂದ ಒಂದು ಬಾರಿ ವ್ಯಾಮೋಹವ್ರ ನಷ್ಟ 
ವಾಯಿತೆಂದರೆ ಈ ವರೆಗೆ ಕೇಳಿದುದೂ ಇನ್ನು ಮುಂದೆ. ಕೇಳಬೇಕಾದುದೂ 


ಅನವಶ್ಯವೆಂದು ಅವನಿಗೆ ಕಂಡುಬರುವದು. 


ಶ್ರುತಿನಿಪ್ರತಿಸನ್ನಾ ತೇ ಯದಾ ಸ್ಥಾಸ್ಯತಿ ನಿಶ್ಚಲಾ! 
ಸಮಾಧಾವಚಲಾ ಬುದ್ಧಿ ಸ್ತದಾ ಯೋಗಮವಾಪ್ಸ್ಯಸಿ | ೫೩ Il 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨ ೫೦ 


ಈ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಕೇಳಿದ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳ ಸಂಸ್ಥಾರವು 
ಅವನ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಆಗಿರುವದು ನಿಜ. ಆ ಅಪಸಿದ್ದಾಂತಗಳಿಂದಲೇ 
ಈಗ ಅವನ ಬುದ್ಧಿಯು ವ್ಯಗ್ರವಾಗಿರುವದು. ಆ ಪೂರ್ವಗ್ರಹಗಳನ್ನು ಒಟ್ಟು 
ಅದು ನಿಶ್ಚ ಲವೂ ಶಾಂತವೂ ಆಯಿತೆಂದರೆ ಶಿ ಶ್ರೀಕೃ ಸ್ಥ ನು ಬೋಧಿಸುತ್ತ 28. 
ಬುದ್ಧಿಯೋಗವು ಅವನಿಗೆ ಸ.ಲಭವಾಗಿ ಸಾಧಿಸುವದು ಮತ್ತು ವೇದಾಂತ 
ವಿಷಯದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಇನ್ನೂ ಕೇಳಬೇಕೆಂಬ ಅವನ ಅವಲವಿಕೆಯು 
ಬಿಟ್ಟುಹೋಗುವದು. 

ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೋಧಿಸಿದ ವಿದ್ಯೆಗೂ ಅಜ್ಜನನಿಗೆ ತತ್ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಕೇಳಿ 
ಪರಿಚಿತವಾದ ವೇದಾಂತ ವಿದ್ಯೆಗೂ ಸಾಮ್ಯವಾಗಲಿ ಸಾದೃಶ್ಯವಾಗಲಿ 
ಸ್ವಲ್ಪವೇ ಇದ್ದು ವ್ಯತ್ಯಾಸವು ಮಾತ್ರ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದೆಯೆಂಬ ಸಂಗತಿಯನ್ನು 
ಈ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ತಿಳಿಯಬಹುದು. ಇದನ್ನು ತಿಳಿದರೆ ಬುದ್ದಿಯೋಗದ 
ಮುಂದಿನ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವದು ಸುಲಭವಾದೀತು. 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ 
ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞಸ್ಯ ಕಾ ಭಾಷಾ ಸಮಾಧಿಸ್ಥ ಸ್ಯ ಕೇಶವ | 
ಸಿ ತಧೀಃ ಕಿಂಪ ಗ್ರಭಾಷೇತ ಕಿಮಾಸೀತ ವ್ರ ಜೇತ ಕಂ | ೫೪ || 


ಸ್ಕಿತಪ ಜ್ಞ ನೆ ಎಂದರೆ ಯಾವನ ಬುದ್ಧಿಯು ಸಿ ರವೂ ಶುದ್ದವೂ 
ಸುತೋ ಆ ಲಕ್ಷ್ಮಣವೇನು? ಅವನು. ಹೇಗೆ ಡು 
ಹೇಗೆ? ಫಗ ನಡೆಯುವನಾದರೂ ಹೇಗೆ ? 
ತಪ್ರಜ್ಞತೆಯೆಂದರೆ ಬುದ್ದಿಯೆ ಒಂದು ಪೂರ್ಣ ಹಾಗು ಸಂಪ 
ಹಾ ಅದನ್ನು ಪಡೆದವನನ್ನು ್ರಗುಣಾತೀತನೆಂದು, ನಿರ್ದ್ವಂದ ನೆಂದು. 
ನಿತ ಸತ್ವ ಸ್ಫನೆಂದು, ಯೋಗಸ್ಥನೆಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಈ ವರೆಗೆ” ಶಿ Wo ೈಷ್ಣನು 
ಪದೇ ಪಡೇ ವರ್ಣಿಸಿರುವನು, ಆದರೆಆ ವರ್ಣ ನೆಯೆಲ್ಲವೂ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಿಯ 
ಭಾವವೆನ್ನು (೩೭೦೪ರ) ಸ೦ಬಂಧಿಸಿತ್ತು. ಅಂಥ ಭಾವಪರಿಪೂರ್ಣನಾದ 
ಮನುಷ್ಯನಿರುವದು ಸಂಭವನೀಯವೆಂದು ಅರ್ಜುನನ ಮಸಿನಗೆ ಹೊಳೆದಿದೆ. 
ಆದರೂ ಅಂಥವನನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವದಕ್ಕೆ ವ್ಯಾವರಿಹಾಕ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳು 


ಯಾವವಿರಬಹುದು ? ಎಂಬುದೇ ಅವನ ಪ ತ್ನ. 


ಆಧ್ಯಾಯ ೨ ೫೧ 
ಶ್ರೀಭಗವಾನುವಾಚ 
ಪ್ರ ಜಹಾತಿ ಯದಾ ಕಾಮಾನ್ಸರ್ನಾನ್‌ ಪಾರ್ಥ ಮುನೋಗತಾನ್‌ | 
ಆತ್ಮನ್ಯೇವಾತ್ಮನಾ ತುಷ್ಟಃ ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞಸ್ತದೋಚ್ಯತೇ | ms || 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮುತ್ತು, ಇಂದ್ರಿಯ ವಿಷಯಗಳ ಸಂಯೋಗದಿಂದುಂ 
ಬಾಗುವ ತುಷ್ಪಿಗಾಗಿ ವ.ಸುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸು ಹಾತೊರೆಯುವದು. 


ಮನಸ್ಸಿನ ಈ ವೃತಿ ತ್ರಿಯು--ಕಾಮವಾಸನೆಯು--ಸಹಜವಾಗಿದ್ದ ರೂ ಅದು 
ಅವನ ಶ್ರಮಕ್ಕೆ ಬಾಧಕವಾಗಿದೆ. ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನ ಮನ 

ನಲ್ಲಿ ಉದ್ಭವಿಸುವ ಇಂಥ ಕಾಮನೆಗಳನ್ನು ಸಿ ತಪುಜ್ಞ ನು ತನ © ಉದ್ದ ವಿಸ 
ದಂತೆ ಫೊಂದು ಬಿಡುವನು; ಎಂದರೆ, ಅವು ತನ್ನ ಕೆ ಹುಟ್ಟೇ ಲು ಹ ದ 
ಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. ಇಂದ್ರಿಯ ತುಪ್ಪಿಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ವನ. ಪರಾಜ್ಮುಖನೂ 
ಆಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅವನ ಮನಸ್ಸು. ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವಗಳು ಅವನ 
ಆತ, ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಜಾ ಆತ್ಮತೃಪ್ತಿಯ ಸುಖವನ್ನೇ ಸೇವಿಸಿ 
ರಮಿಸುವವು. ಇಂಥವನನ್ನು ಸಿ ಪ್ರಜ್ಞ ಡು ಜವರ. 


ದುಃಖೇಷ್ಟ ನುದ್ದಿಗ್ನಮನಾಃ ಸುಖೇಷು ವಿಗತಸ್ಪ್ಸೃಹಃ। 
ನೀತರಾಗಭಯಕ್ರೋಧಃ ಸ್ಕಿ ತಧೀರ್ಮುನಿರುಚ್ಯತೇ || ೫೬ | 


ದುಃಖವೆಂಬುವದು ಮನಸ್ಸಿಗಾಗುವ ವೇದನೆಯೇ ಸರಿ. ತಾನು 
ಹಾರೈಸಿದ ಇಂದ್ರಿಯ ವಿಷಯಕ ಕಾಮನೆಗಳು ತೃಪ್ತಿಪಡದೆ ಹೋದರೆ 
ಮನಸ್ಸು ವ್ಯಥಿತವಾಗುವದು. ತನ್ನ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವವನ್ನು ಮನ8ಸ್ವಾಧೀನ 
ವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡವನಿಗೆ ಈ ದುಃಖವು ತನ್ನ ಆತ್ಮನಿಗೇ ಆಗುವದೆಂದು 
ತೋರುವದು. ಇಂದ್ರಿಯ ವಿಷಯಕ ಸುಖವನ್ನಾ ದರೂ ತನ್ನ ಆತ್ಮನು 
ಅನುಭವಿಸುವನೆಂದು ಅವನು ಭಾವಿಸುವನು. ಆದರೆ ಸ್ಕಿತಪ್ರಜ್ಞನು ಹೀಗೆ 
ಭಾವಿಸುವದಿಲ್ಲ. ದ.8ಖಪಡುವುದಕ್ಕೆ ಎಂಥ ವ. ಹತ್ತದ ಕಾರಣವು ಒದಗಿ 
ದರೂ ಅವನ ಮನಸ್ಸು ಸ ಅಥವಾ ಸುಖಪ್ರ್ಪಾಫ್ತಿ 
ಯಾದರೆ ಉತ್ಸಾಹಭರಿ ಕವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಸ್ಥಿತಪ್ಪ ಜ್ಞ ನಿಗೆ ರಾಗ, ಭಯ, 
ಕ್ರೋಧ ಮೊದಲಾದ ಮನೋವಿಕಾರಗಳಿರುವದಿಲ್ಲ, ಈ ಭಾವನೆಗಳು 
ಅವನಿಗೆ ಸಂಭವಿಸುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇ ಇರುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ಮಾತ್ರ ತಿಳಿಯ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨ ೫೨ 


ಬಾರದು. ಅಂಥ ಭಾವನಗಳುಂಟಾಗ. ವದಕ್ಕೆ ಪ್ರಬಲವಾದ ಕಾರಣಗಳು 
ಒದಗಿದರೂ ಅವುಗಳ ಉದ್ವೇಗದಿಂದ ತನ್ನ ಸಮತ್ತ ಬುದ್ಧಿಯು ಕೆಡದ 
ಹಾಗೆ ಅವನು ಕಾಡುಕೊಳ್ಳುವನು. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಬುದ್ದಿಯ ಸ್ಕಿರವಾದ 
ವನನ್ನೇ ಮುನಿಯೆಂದು ಹೇಳುವರು. 


ಯಃ ಸರ್ವತ್ರಾನಭಿಸ್ನೇಹಸ್ತತ್ತತ್ರಾಷ್ಯ ಶುಭಾಶುಭಂ | 
ನಾಭಿನಂದತಿ ನ ದ್ವೇಷ್ಟಿ ತಸ್ಯ ಪ್ರಜ್ಞಾ ಪ್ರತಿಷ್ಠಿತಾ Il ೫೭ || 


ಬಲ್ಲ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಆಸಕ್ಕಿರಹಿತನಾಗಿ ಯಾವನು ನಡೆಯು 
ನನೋ ಶುಭಾಶುಭಗಳು ಪ್ರಾಪ್ಸವಾದರೂ ಆಲ್ಲಾದ ದ್ವೇಷಗಳು 
ಯಾವನಿಗೆ ಇಲ್ಲವೋ ಅವನ ಬುದ್ದಿಯ ಸ್ಥಿರವಾದ-ದು. 


ಯೆದಾ ಸಂಹರತೇ ಚಾಯಂ ಕೊರ್ಮೋಂಗಾನೀವ ಸರ್ವಶಃ । 
ಇಂದ್ರಿಯಾಣೀಂದ್ರಿ ಯಾರ್ಥೇಭ್ಯಸ್ವ ಸ್ಯ ಪ್ರಜ್ಞಾ ಪ್ರತಿಷ್ಠಿತಾ! ೫೮ |! 
ಆವೆಯು ಶನ್ನ ಅವಯವಗಳನ್ನು ಒಳಗೆಳೆದುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಯಾವನು 
ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೆಲ್ಲವನ್ನು ಅವುಗಳ ವಿಷಯಗಳಿಂದ ಹಿಂದೆಗೆಯುವನೋ 
ಅವನನ್ನು ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞ ನೆಂದು ಹೇಳುವರು. ಇಂದ್ರಿಯ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ 
ಅನಾಸಕ್ತಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ಇಂದ್ರಿಯ ಸಂಯಮನವಾದರೂ ಅವಶ್ಯವೆಂದು 
ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದೆ. 


ನಿಷಯಾ ನಿನಿನರ್ತಂತೇ ನಿರಾಹಾರಸ್ಯ ದೇಹಿನಃ | 
ರಸವರ್ಜಂ ರಸೊಟಸ್ಯಸ್ಯ ಪರಂ ದೃಷ್ಟ್ವಾ ನಿವರ್ತತೇ ॥೫೯॥ 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ವಿಷಯಗಳಿಂದ ದೂರವಿಟ್ಟರೆ ವಿಷಯಗಳನ್ನು 
ನಿವಾರಿಸಿದಂತಾಗುವದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಇಂದ್ರಿಯ ನಿಗ್ರಹವನ್ನು ಹೀಗೆ 
ಸಾಧಿಸಿದರೆ ಫಲವಿಲ್ಲ. ವಿಷಯಗಳ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರಸ್ಕವಾಗಲಿ ಪ್ರೇಮ 
ವಾಗಲಿ ಮೊದಲು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ನೆಲಗಿರುವೆದು. ಮನಸ್ಸು ಅವುಗಳನ್ನು 
ಪಫ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸುವದರಿಂದಲೇ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ವಿಷಯಗಳ ಹಿಂದೆ ಓಡುವ 
ವೆಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಆದುದರಂದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸು 
ವಾಗ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬೇರೂರಿದ ವಿಷಯದ ಸ್ವಾರಸ್ಯವನ್ನು ಮೊದಲು 


೫೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೨ 


ನಿರ್ಮೂಲವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕು. ಈ ಸ್ವಾರಸ್ಯವ್ರ ಅಳಿದು ಹೋಗಲಿಕ್ಕೆ 
ಒಂದೇ ಉಪಾಯವು ಉಂಟು. ತನ್ನೊಳಗಿನ ಶ್ರೇಷ್ಠತವ:ವಾದ ಅತ್ಮ 
ಸ್ವಭಾವವನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿರುವ ತತ್ವವನ್ನು ಎಂದರೆ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನಲ್ಲಿಯ 
ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವದ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವದೇ ಈ 
ಏಕೋಪಾಯವು. 


ಯತತೋಹ್ಯಸಪಿ ಕೌಂತೇಯ ಪುರುಷಸ್ಯ ವಿಪಶ್ಚಿತಃ | 
ಇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಪ್ರಮಾಧೀನಿ ಹರಂತಿ ಪ್ರಸಭಂ ಮನಃ ಗಂಗ 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ನಿಗ್ರಹವನ್ನಾ ಗಲಿ ಸಂಯ ಮವನ್ನಾಗಲಿ ಮಾಡುವದು 
ಆಡುವಷ್ಟು ಸುಲಭವಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವ ದೊಡ್ಡ ಜ್ಞಾನಿಗಳ 
ಮನಸ್ಸನ್ನಾ ದರೂ ಬಲಾಢ್ಕವಾದ ಈ ಇಂದ್ರಿಯ ಗಳು ಬಲಾತ್ಕಾರದಿಂದ 
ಎಳೆದೊಯ್ಯ್ಯವವು. 


ತಾನಿ ಸರ್ವಾಣಿ ಸಂಯಮ್ಯ ಯುಕ್ತೆ ಆಸೀತ ಮತ್ಸರ | 
ವಶೇ ಹಿ ಯಸ್ಕೇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ತಸ್ಕಪ್ರಜ್ಞಾ ಪತಿಸ್ಥಿತಾ | ೬೧॥ 


ಆದುದರಿಂದಲೇ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸುವಾಗ ಬುದ್ದಿಯೋಗ 
ಯುಕ್ತನಾಗಬೇಕು; ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸನ್ನೂ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ಪರವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕು ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದರೆ ಇವುಗಳನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸುವ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ದೊಡ್ಡ ಜ್ಞಾನಿಗಳಿಗೂ ಬರುವ ಅಪಯಶವು ಅರ್ಜುನನ 
ಪಾಲಿಗೆ ಬರಲಾರವು. ಹೀಗೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ವಶಪಡಿಸಿಕೊಂಡವನ 


ಬುದ್ಧಿಯು ಸ್ಲಿರವಾಯಿತೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಧ್ಯಾಯತೋ ನಿಷಯಾನ್ಸುಂಸಃ ಸಂಗಸ್ತೇಷೂಪಜಾಯತೇ | 
ಸಂಗಾತ್ಸಂಜಾಯತೇ ಕಾನುಃ ಕಾಮಾತ್ಕೋಧೊಇಭಿ 

ಜಾಯೆತೇ | ೬೨॥ 
ಕ್ರೋಧಾದ್ಭವತಿ ಸಂಮೋಹಃ ಸಂಮೋಹಾತ್ಸ್ಮ್ಮೃತಿನಿಭ್ರಮಃ | 
ಸ್ಮೃತಿಭ್ರಂಶಾದ್ಭುದ್ಧಿ ನಾಶೋ ಬುದ್ಧಿ ನಾಶಾತ್ರ ಣಶ್ಯತಿ || ೬೩ | 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨ ೫೪ 





ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ವರ್ಚಸ್ಸು ಬಹು ಸೂಕ್ಕ ಮಾಗಿ 
ಹುಟ್ಟಿ ಬೆಳೆಯುವದು, ಅವನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಜಸ ೦ತರ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ 
ವ್ಯವಹರಿಸಬೇಕಾಗುವದು. ಹೀಗೆ ವ್ಯವಹರಿಸುವಾಗ ಯಾವದೊಂದು 
ವಿಷಯವನ್ನು ಕುರಿತು ನಿರ್ವ್ಯಾಜವಾಗಿ ಅವನು ಆಗಾಗ ಧ್ಯಾನಮಾಡ 
ಬೇಕಾಗುವದು. ಹೀಗೆ ಧ್ಯಾನಮಾಡುವದರಿಂದ ಸಂಗವು ಎಂದರೆ ಅದರಲ್ಲಿ 
ಸ್ನೇಹವು ಬೆಳೆಯುವದು. ಸಂಗದಿಂದ ಕಾಮವು ಎಂದರೆ ಆಸಕ್ತಿಯು 
WT ಕಾಮವು ಕೈಗೂಡದಿದ್ದರೆ ಆದರಿಂದ ಕ್ರೋಧವು 
ಹುಟ್ಟುವದು. ಕ್ರೋಧದಿಂದ ಪರಂಪರೆಯಾಗಿ ಅವಿವೇಕವೂ ಅವಿವೇಕದಿಂದ 
ಹಾಸ Pe ಬುದ್ಧಿಭ್ರಮೆಯಿಂದ ಬುದ್ದಿನಾಶವೂ ಒಂದರ ಹಿಂದೆ 
ಒಂದ. ಒನಿಸುವವು, ಕೊನೆಗೆ ಮನುಷ್ಯನು ಬುದ್ಧಿ ನಾಶದಿಂದ ಹಾಳಾಗು 
ವನು. 


ರಾಗದ್ವೇಸನಿಯುಕ್ತೈಸ್ತು ನಿಷಯಾನಿಂದ್ರಿ ್ರಿಯ್ಕೆ ಶ್ವರನ್‌ | 
ಆತ್ಮನಕ್ಕೈರ್ನಿಥೇಯಾತ್ಮಾ ಪ್ರಸಾದಮಧಿಗಚ್ಛತಿ I ೬೪ ॥ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ವಿಹರಿಸುವಾಗ ಮನುಷ್ಯನು ಬಹು 
ಜಾಗ್ರತೆಯಿಂದ ಇರಬೇಕು. ಆ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಅವನು ವಿಷಯಗಳನ್ನು 
ಕುರಿತು ಅಪರಿಹಾರ್ಯವಾಗಿ ಧ್ಯಾನಮಾಡಬೇಕಾಗುವದು ನಿಜ... ಆದರೆ 
ಈ ಧ್ಯಾನದಿಂದ ತನ್ನಲ್ಲಿ ಅವುಗಳ ವಿಷಯದ ಇಚ್ಛಾ | ದ್ವೇಷಗಳು ಮೊಳೆ 
ದೋರದ ಹಾಗೆ ಅವನು ಎಚ್ಚರದಿಂದ ಇರಬೇಕು. 'ತನ್ನ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವ 
ಸಹಜವಾದ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ 
ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಸ್ವಾಧೀನದಲ್ಲಿಡುವವನೇ ಶಾಂತಿಯನ್ನು 
ಪಡೆಯುವನ ು (೨-೬೧). 
ಪ್ರಸಾದೇ ಸರ್ವದುಃಖಾನಾಂ ಹಾಸಿರಸ್ಕೊ ೇೀಸಜಾಯತಶೇ | 
ಪ್ರಸನ್ನ ಚೇತಸೋ ಹ್ಯಾಶು ಬುದ್ಧಿಃ ಪರ ನತಿಷ್ಯತೇ | ೬೫ |! 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಶಾಂತಿಯು ಕೈಗೂಡಿದರೆ ದುಃಖವು ನಿ8ಶೇಷ 
ವಾಗಿ ಅಳಿದು ಹೋಗುವದು. ಶಾಂತಚಿತ್ರನಾದವನ ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮ ಕ 
ಬುದ್ಧಿಯು ದೃಢವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು. 


೫೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೨ 





ನಾಸ್ತಿ ಬುದ್ಧಿ ರಯುಕ್ತಸ್ಯ ನ ಚಾಯುಕ್ತೆಸ್ಯ ಭಾನನಾ | 
ನ ಚಾಭಾನಯತಃ ಶಾಂತಿರಶಾಂತಸ್ಯ ಕುತಃ ಸುಖಂ || ೬೬ || 


ಯಾವನ ಅತ್ಮವು ಯುಕ್ತ ಎಂದರೆ ಬುದ್ದಿಯೋಗಯುಕ್ತ ಅಥವಾ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮರತವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲವೋ ಅವನ ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮಕ ಬುದ್ದಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಸ್ಮಿರತೆಯಾಗಲಿ ದೃಢತೆಯಾಗಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ವೇನೆಂದರೆ. ಬಾಗ್‌ ನಾಗಿ ಇರದವನಿಗೆ ಯೋಗ್ಯವಾದ ಭಾವನೆಗಳಿ 
ರುವದಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಭಾವನೆಯೆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಕಾರ್ಯಕಾರಣಗಳ ವಿಷಯದ 
ಜ್ಞಾನವು ಎಂದು ಆರ್ಥ. ಇಂಥ EA ಸರಿಯಾದವಿದ್ದರೆ ಅವು 
ಸಾತ್ರಿಕವೆನಿಸುವವು (೧೮-೨೦). ಇಲ್ಲಿ ಈ ಸಾತ್ವಿಕ ಭಾವನೆಗಳೇ ಉದ್ದಿಷ 
ವಾಗಿವೆ. ಈ ಪ್ರಕಾರದ ನಿಜವಾದ ಭಾವನೆಗಳಿಲ್ಲದಿರುವವನಿಗೆ ಶಾಂತಿಯು 
ದೊರೆಯುವದು ಶಕ್ಯವಲ್ಲ, ಮತ್ತು ಶಾಂತಿಯಿಲ್ಲದವನಿಗೆ ಸುಖವೆಲ್ಲಿಯದು ? 


ಇಂದ್ರಿಯಾಣಾಂ ಹಿ ಚರತಾಂ ಯನ್ಮನೋಇನುನಿಧೀಯತೇ | 
ತದಸ್ಯ ಹರೆತಿ ಪ್ರಜ್ಞಾಂ ವಾಯುರ್ನಾವವಿವಾಂಭಸಿ || ೬೭ | 


ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ಭಾವನೆಗಳಾಗಲಿ ಶಾಂತಿಯಾಗಲಿ ಸುಖವಾಗಲಿ ಇಲ್ಲದ 
ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಹಿಂದೆ ಸೆ ರವಾಗಿ ಸಂಚರಿಸ 
ಲಿಕ್ಕೆ ಬಿಡುವನು. ಸಮುದ್ರದ ಸ ನಾವೆಯನ್ನು ಗಾಳಿಯು 
ಎಳೆದೊಯ್ಯುವಂತೆ ಇಂಥ ಮನುಷ್ಯನ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಇಂದ್ರಿ ಯಗಳು 
ಎಳೆದೊಯನ್ಸ೯ವವು. ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಬಳಿಕ ಸಂಭವಿಸುವ 
ಉತ್ಪಾತ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು "ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದೆ (೨-೬೨, ೬೩). 


ತಸ್ಮಾದ್ಯಸ್ಯ ಮಹಾಜಾಹೋ ನಿಗೃಹೀತಾನಿ ಸರ್ವಶಃ | 
ಇಂದ್ರಿಯಾಣೇಂದ್ರಿಯಾರ್ಥೇಭ್ಯಸ್ತಸ್ಯ ಪ್ರಜ್ಞಾ ಪ್ರತಿಷ್ಠಿತಾ | ೬೯॥ 


ಇದಕ್ಕಾಗಿ ವಿಷಯಗಳಿಂದ ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ತಡೆಯುವವನ 
ಬುದ್ಧಿಯು ಸ್ಥಿರವಾದುದು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨ ೫೬ 

ಯಾ ನಿಶಾ ಸರ್ವಭೂಶಾನಾಂ ತಸ್ಯಾಂ ಜಾಗರ್ತಿ ಸಂಯಮೀ | 

ಯಸ್ಯಾಂ ಜಾಗೃತಿ ಭೂತಾನಿ ಸಾ ನಿಶಾ ಪಶ್ಯತೋ ಮುನೇಃ ॥ ೬೯॥ 

ಜೀವರೆಲ್ಲರೂ ಯಾವ ಇಂದ್ರಿಯ ವ್ಯವಸಾಯದಲ್ಲಿ ಜಾಗರೂಕರಾಗಿ 

ರುವರೋ ಎಂದರೆ ದಕ್ಸ ತೆಯಿಂದಲೂ ಉಲ್ಲಾಸದಿಂದಲೂ ವರ್ತಿಸುವರೋ 
ಅದರಲ್ಲಿ ಈ ಇಂದ್ರಿಯ ನಿಗೆ ಹಿಯಾದವನು ನಿದ್ರಿತನಾಗಿರುವನು. ಮತ್ತು 
ಆತ್ಮ ಸ್ತಭಾವಚಜಾಗ್ಯತಿಗೆ ಸಹಜವಾದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ 
ಯಾವ ಭಾವನೆಯಲ್ಲಿ ಇವನು ಜಾಗರೂಕನಾಗಿರುವನೋ ಅದರಲ್ಲಿ 
ಜೀವರೆಲ್ಲರೂ ನಿದ್ರಿತರಾಗಿರುವರು ಎಂದರೆ ಉತ್ಸಾಹವಿಲ್ಲದೆ ಇರುವರು. 


ಆಪೂರ್ಯಮಾಣಮಚಲಪ್ರೆ ತಿಷ್ಮಂ | 

ಸಮುದ್ರಮಾಪಃ ಪ್ರವಿಶಂತಿ ಯದ್ದತ್‌ | 

ತದ್ವತ್ವಾಮಾ ಯೆಂ ಪ್ರವಿಶಂತಿ ಸರ್ವೇ | 

ಸ ಶಾಂತಿಮಾಸ್ಲೋತಿ ನ ಕಾಮಕಾಮೀ ॥ ೬೭೦ ॥ 


ಇಂದ್ರಿಯ ಸ ಸ್ವಭಾವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಿತಪ ಜನು ನಿದ್ರಿ ತನಾಗಿರುವ 
ನೆಂದು ಕೆ ಅವನು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ EE ಇಲ್ಲವೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಎಲ್ಲ ದಿಕ್ಕುಗಳಿಂದ ನೀರಿನ ಪ್ರವಾಹಗಳು ಹರಿದು ಒಂದು 
ಕೂಡುತ್ತಲಿದ್ದರೂ ಸಮುದ್ರರಾಜನು ಹೇಗೆ ತನ್ನ ನಿಶ್ಚ ಲವಾದ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ 
ಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳ ವದಿಲ್ಲವೋ ಹಾಗೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ಉದ್ಭವಿಸುವ 
ಕಾಮನೆಗಳ ಅವೇಗಗಳು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತಲಿದ್ದರೂ ಕ 
ಬುದ್ಧಿಯು ಚಲಿಸುವದಿಲ್ಲವೋ RR ಶಾಂತಿಯು "ದೊರೆಯುವದು 
(೫-೨೩); ಕಾಮನೆಗಳನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವ ಕಾಮಾತುರನಿಗಲ್ಲ. 


ವಿಹಾಯ ಕಾಮಾನ್ಯಃ ಸರ್ವಾನ್‌ ಪುಮಾಂಶ್ಚರತಿ ನಿಸ್ಪೃಹಃ | 
ನಿಮ್ಮನೋ ನಿರಹಂಕಾರಃ ಸ ಶಾಂತಿಮಧಿಗಚ್ಛತಿ | a0 || 


ಎಲ್ಲ ಕಾಮನೆಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ನಿಸ್ಬೃಹನಾಗಿ 
ನಡೆಯುವ ನಿ MES ನಿರಹಂಕಾರಿಯೂ ಆದ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ 
ಶಾಂತಿಯು ದೊರೆಯುವದು. 


೫೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೨ 


ಏಷಾ ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಥಿ ತಿ8 ಪಾರ್ಥ ನೈನಾಂ ಪ್ರಾಪ್ಯ ನಿಮುಹ್ಯತಿ | 
ಸ್ಥಿ ತ್ವಾಸ್ಕಾಮಂತಕಾಲೇಪಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣಮೃ ಚ್ಛತಿ | ೩೨॥ 


ಇಂಥ ಶಾಂತಿಮಯ. ಜೀವಿತಕ್ಕೇ ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸಿತಿಯೆಂದು ಹೆಸರು. 
ಈ ಸ್ಥಿತಿಯು ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಬಳಿಕ ಕರ್ತವ್ಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಮೋಹವು 
»-೦ದಿಗೂ ಸಂಭವಿಸದು. ಅಂತಕಾಲದ ವರೆಗೆ ಈ ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಕಿತಿಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಇದ್ದು ಘೊನೆಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವನ್ನು ಮನ. ಷ್ಯನು ಪಡೆಯುವನು. 


ಇಲ್ಲಿ ಅಂತಕಾಲವೆಂದರೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಜನ್ಮದ ಅಥವಾ ಶರೀರದ 
ಆಂತಕಾಲವಾಗಿರಲಾರದೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. ತನ್ನ ಕರ್ಮಗಳ 
ಬಂಧನದಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಒನ್ಮಪರ೦ಪರೆಯ ಅಂತಕಾಲವೇ ಉದ್ದಿಷ್ಟ 
ವಾಗಿರಬಹುದು. ಏಕೆಂದರೆ, ತನ್ನ ಕಲ್ಮಷಗಳನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಸವಿಸುವದಕ್ಕೆ ಚ್ವಾನಿಗಾದರೂ ಅನೇಕ ಜನ್ಮಗಳನ್ನು ಜ್ಞ್ಯಾನಸ್ಥಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿಯೇ  ಕಳೆಯಬೇಕಾಗುವದೆಂದು ಮುಂದೆ (೩-೧೯) ಹೇಳಿದೆ. 
ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಸಿತಿ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣ ಇವುಗಳಲ್ಲಿರುವ ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು 
ಕುರಿತು ಮುಂದೆ (೧೮-೫೬) ನಾವು ಏವರಿಸುವೆವು. 


ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರದ ಸಂಕ್ಲೆಪ್ಸವಾದ ಆದರೂ 
ಸಾಧ್ಯಂತವಾದ ಶಬ್ದಚಿತ್ರವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ನಿರೂಪಿಸಿರುವನು ಹಾಗು 
ಬುದಿಯನ್ನು ಏಕಾಗೃವಾಗಿ ಮಾಡಿ ಶಾಂ೬ಯನು ಪ್ರಾಪ್ಮಮಾಡಿಕೊಳುವ 

೦ ಈ ಕ್‌ ಸ್ನ ಎ ಖ್ಯ? 
ವೊದಲು ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಮಿತಿಯನ್ನೂ ಆ. ಬಳಿಕ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವನ್ನೂ 
ಸಾಧಿಸುವ ವರೆಗಿನ ಎಲ್ಲ ಮುಖ್ಯಮುಖ್ಯವಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಸುಸಂಬದ್ಧ 
ವಾಗಿ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳಿರುವನು, 


ಎರಡನೆಯೆ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಸ್ತ ವು. 


ಓಂ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


ಹ ಬಾ ಜು ಅಜಾ ವಾವ, 


ಅವತರಣಿಕೆ 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಾರ್ಜುನರ ಈಗಿನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿದರೆ ಈ 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಬರುವ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವದು ಸುಲಭವಾಗುವದು. 

ಅರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸು ಮೊದಲಿನಿಂದಲೇ ಕಳವಳಗೊಂಡಿತ್ತು. ಅದು 
ಶೋಕಾಕ.ಲತೆಯಿಂದ ಮುಂದುಗಾಣದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೂ ತಾನು ಯುದ್ದ 
ಮಾಡಬಾರದೆಂಬ ನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ಅವನು ಮಾಡಿಯೇ ಇದ್ದನು. ತನ್ನ 
ಆ ನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ಪುಷ್ಟೀಕರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅವನು ಅನೇಕ ಕಾರಣಗಳನ್ನು 
ಹೇಳಿದ್ದನು. ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಅರ್ಥಶೂನ್ಯವೆಂದೂ ಅಪ್ರಾಸಂಗಿಕ 
ವೆಂದೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಪಲಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ತನ್ನ ನಿಶ್ಚ ಯವನ್ನೇ ಪುರಸ್ಕರಿ 
ಸಲು ಅರ್ಜುನನು ಯತ್ನಿಸುವದು ಸಹಜವು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಹೇಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ 
ತನ್ನ ನಿರ್ಧಾರಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲವಾದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಅಥವಾ ತಾನು ಅದ 
ರಲ್ಲಿ ತೋರಿಸಬಹುದಾದ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಅವನು ಹುಡುಕುತಲಿದ್ದನು. 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಬೋಧನೆಯು ಅವನಿಗೆ ಸಂದಿಗ್ದವಾಗಿ ತೋರಿತು. ತಾನು 
ಯುದ್ಧ ವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೋ ಅಥವಾ ಮಾಡಬಾರದೋ ಎಂಬದನ್ನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಒಂದೇ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಎಕೆ ಹೇಳಬಾರದು? ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ 
ಬುದ್ಧಿಗಿಂತಲೂ ಕರ್ಮವು ಕನಿಷ್ಮವೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಹೇಳಿದನಲ್ಲವೇ 
(೨. ೪೯)? ಅತ್ಯಂತ ಸಾಹಸದಿಂದ ಬುದ್ದಿಯ ವಿವೇಕವನ್ನೇ ಅನಳಲಂಬಿಸಿ 
ಯುದ್ಧಮಾಡಬಾರದೆಂದು ಅರ್ಜುನನು ನಿಶ್ಹಿ ಸಿದ್ಧನು. ಹೀಗಿರುವಾಗ 
ಯುದ್ಧ ದಂಥ ಗರ್ಹ್ಯವಾದ ಕರ್ಮಕ್ಕಿಂತಲೂ ತಾನು ಮಾಡಿದ ನಿಶ್ಚಯವು 
ಶ್ರೇಷ್ಠವಲ್ಲವೇ? ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಆ ನಿಶ್ಚಯವನ್ನು ಧಿಕ್ಕರಿಸುವದೇಕೆ? 
ಅರ್ಜುನನಿಂದ ಕರ್ಮಮಾಡಿಸುವ ಇಂಥ ಅಟ್ಟಹಾಸದ ಆಗ್ರಹವಾದರೂ 
ಏಕೆ? 


೫೯ ಆಧ್ಯಾಯ ೩ 


ಇನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ನೋಡುವ. ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳ 
ಗಿನ ಜೀವಿಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಅವನೇ ವಿಧಾತನು, ಹಾಗೆಯೇ ಅನನು ಎಲ್ಲ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಗಳಿಗೂ ಪ್ರೇರಕನಾಗಿದ್ದನ.. ಸೃಷ್ಟಿಯ ಉತ್ಪತ್ತಿ-ಸ್ಕಿತಿ-ಲಯಗಳು ಅವನ 
ಕೈಗಾರಿಕೆ.ಬಾಗಿದ ವ್ರ. ಈ ತನ್ನ ಕರ್ಮಗಳ ಮರ್ಮವನ್ನು ಅಥವಾ 
ಕೌಶಲವನ್ನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ನಿಶ್ಶೇ ಷವಾಗಿಯೂ ನಿಸ್ನಂದೇಹವಾಗಿಯೂ 
ಹೇಳಲು ಮನಃಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಅವನು ಸಿದ್ದನಾಗಿದ್ದನು. ಈ ಬೋಧನೆಗೆ 
ಆಚುನನನೆ ವಿಷಾದವು ನಿಜವಾದ ಕಾರಣನಲ್ಲ; ಅದು ನಿಮಿತ್ತಮಾತ್ರವು. 
ನಿಜವಾದ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ ನಾವು ಈ ಮೊದಲು ಹೇಳಿದಂತೆ ಕೃಷ್ಣ್ಥಾವ 
ತಾರದಲ್ಲಿ ತಾನೆಸಗಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವದ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು -ಎಂದರೆ 
ಗೀತಾನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು -ನೆರವೇರಿಸುವದು. ಆದುದರಿಂದ ತಾನು ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯನ್ಮು ೦ಟುಮಾಡಿದ ಕ್ರನುವನ್ನೂ, ಆ ಸ್ವಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವನ್ನು ನೆಲೆ 
ಗೊಳಿಸಿದ ಉದ್ದೇಶವನ್ನೂ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಪೂರ್ಣ ಮನವರಿಕೆಯಾಗುವ 
ಹಾಗೆ ತಿಳಿಯ ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಈ ಸಮಯವನ್ನೇ ಏಕೆ ಸಾಧಿನಬಾರದು? 
ಕೇವಲ ಏನಕೇನ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ಪ್ರಸಂಗವನ್ನು ದಾಟುವಂಥ ಉಪದೇಶ 
ವನ್ನು ಆವನು ಏಕೆ ಮಾಡಬೇಕು ? 


ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಬೋಧವಮಾತುವಾಗ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಒಂದು ತೊಂದ 
ರೆಯು ತೋರಿತು. ತಾನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕಾಗಿದ್ದ ನೂತನ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇಳುವಾಗ ರೂಢಾರ್ಥದಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಹಳೆಯ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ 
ಶಬ್ದಗಳು ತನ್ನ ಹೊಸ ಭಾವವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವದಕ್ಕೆ ಉಪಯುಕ್ತವಾಗಿರ 
ಲಿಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನನಂತೂ ಈ ಶಬ್ದಗಳ ಪೂರ್ವ ಸಂಸ್ಕಾರದಲ್ಲಿ ಚೆನ್ನಾಗಿ 
ಮುಳುಗಿದವನಾಗಿದ್ದನು. ಇಡಕ್ಕಾಗಿ ತಾನು ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳಬೇಕೆಂದಿದ್ದ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಅವನಿಗೆ ಸರಲವಾದ ನಾಲ್ಕು ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿ ಮುಗಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಮುಸು 
ಕಿದ್ದ ಹಳೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಕಿಲುಬನ್ನು ತೆಗೆದು ಹಾಕಿ ಶುದ್ಧಮಾಡುವದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ತಾನು ಉಪದೇಶ ಮಾಡುವಾಗ ಹಳೆಯ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು 
ಬಳಿಸಬೇಕಾಗುವದು ಅಪರಿಹಾರ್ಯವು. ಆದರೂ ಆ ಶಬ್ದಗಳ ಹಳೆಯ 


ಅಧ್ಯ ಯ ೩ ೬೦ 


ಅರ್ಥವನ್ನೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಉದಾರವೂ ಪ್ರಶಸ್ತವೂ ಆಗುವಂತೆ ಬದಲಿಸುವದ್ದ 
ಅಗತ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಕೃಷ್ಣಾಜ.. ೯ನರಿಬ್ಬರೂ ಒಂದೇ ಧರ್ಮದ ಅನುಯಾಯಿ 
ಗಳು. ಅವರ ಮಾತೃಭಾಷೆಯಾದರೂ ಒಂದೇ. ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಆ ಕಾಲದ 
ಪ್ರೌಢ ವಿದ್ಯಾವಂತರಾಗಿದ್ದರು. ಇಬ್ಬರೂ ವೇದಾಂತ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಪಾರಂಗತರಾಗಿದ್ದರು. ಇದೆಲ್ಲ ನಿಜವಾದರೂ ವೇದಾಂತದೊಳಗಿನ ಸಾಧಾ 
ರಣ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳನ್ನನುಲಕ್ಷ್ಮಿಸಿ ಗೀಕಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಅರ್ಥ 
ಸಂಶೋಧನೆಯನ್ನೂ ಮತ್ತು ಏರ್ಪಡಿಸಿದ ಅವುಗಳ ವ್ಯಾಪಕವಾದ ಹೊಸ 
ಅರ್ಥ ಮರ್ಯಾದೆಯನ್ನೂ ನೋಡಿದರೆ ಅದು ಒಂದು ವೇದಾಂತದ ಪಾರಿ 
ಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳ ನಿಘಂಟುವೆಂದೇ ತೋರ. ವದು. ಇದರಿಂದ ನಾವು 
ಊಹಿಸುವದೇನೆಂದರೆ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳ ಹೊಸ ಭಾವದ ದಿಶಿಯನ್ನೂ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನೂ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ವಿಶದಪಡಿಸುವದಕ್ಕೆ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಮೊದ 
ಲಿನ ಆರು ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಅಲ್ಪಾ೦ಶದಿಂದ ಇತರ ಅಧ್ಯಾಯಗಳ 
ಲ್ಲಿಯೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅವುಗಳನ್ನು Sd 
ಶ್ರೀಕ ಷು ಹೇಳಿದ ಮಾತುಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಆತನ ಸಂಪೂರ್ಣ ಜ್ಞ್ಯಾನ 

ಭಾಂಡಾರವೇ ಆಧಾರವಾಗಿತ್ತೆಂಬದನ್ನು ಲಕ್ವ $ದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಆತನ 
ಹೇಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಗಂಭೀರವೂ ಸೂಕ್ತ ವೂ ಗಹನವೂ ಆದ ತತ್ತ 
ಜಾ ನವು ಹೊರಸೂಸುವದು ಆಶ್ತ ರ್ಯವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅದೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೂ ತತ್ತಸಮರ್ಪಕವಾಗಿಯೂ ತಿಳಿಯುವದು ಈಗಾ 
ಗಲೇ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಶಕ್ಕವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಗೂಢವಾದ ವ್ಯಾಪಕ 
ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ನುಡಿದ ಸಾ ಮೇಲೆ ಮೇಲೆ ಅರೆಕೊರೆಯಾಗಿ ಅವನು 
$l ಲಿದ್ದನು. ಈ ಅರ್ಥವಾದರೂ ಅವನ ಪೂರ್ವಗ್ರಹದೂಷಿ ತವಾದ 

ುನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಅಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿಯೇ ಮೂಡುತಲಿತ್ತು. ಅರ್ಜುನನು ಈ 
ಹಾ. ಆರಂಭದಲ್ಲಿ "ಳಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಈ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಗಮ 
ಸಿ ಪರಿಶೀಲಿಸುವದೇ ಯೋಗ್ಯವೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. 
ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ 

ಜ್ಯಾಯೆಸೀ ಚೇತ್ಸ್‌ರ್ಮಣಸ್ತೇ ಮತಾಬುದ್ಧಿರ್ಜನಾರ್ದನ। 

ತತ್ಚಿಂ ಕರ್ಮಣಿ ಘೋರೇ ಮಾಂ ನಿಯೋಜಯಸಿ ಕೇಶನ |೧॥ 


೬೧ ಅಧ್ಯ ಯೆ ೩ 


ವ್ಯಾಮಿಶ್ರೇಣೈನ ನಾಕ್ಕೇನ ಬುದ್ಧಿಂ ಮೋಹಯಸೀನಮೇ | 
ತದೇಕಂ ವದ ನಿಶ್ಚಿತ್ಯ ಯೇನ ಶ್ರೇಯೊಆಹನಾಸ್ಟು ಯಾಂ! ೨॥ 


ಕರ್ಮಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬುದ್ಧಿಯೇ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದನು (೨. ೪೯). ಹೀಗಿರುವಾಗ ಯುದ್ದ ದಂಥ 
ಘೋರ ಕವ ಸಕ್ತೆ ಆರ್ಬುನ ನ್ನು ಅವನು ಏಕೆ ನೇಮಿಸಬೇಕು? ವಿರೋಧ 
ಯುಕ್ಕವಾದ ಮೂತುಗಳನ್ನಾ ಡಿ ಬುದ್ಧಿ ಭೇದವನ್ನು ೦ಟಿ ಮಾಡದೆ, ಯಾವ 
ಮಾರ್ಗವನ್ನು ME ಅರ್ಜುನ ನನಿಗೆ ಶ್ರೇಯಸ್ಸು ತಪ್ಪದೆ 
ಸಾಧಿಸುವದೋ ಆ ಒಂದೇ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃತ ಷ್ಣನು ಅವನಿಗೆ ಏಕೆ 
ಹೇಳಿಬಿಡಬಾರದು ? 


ಯುದ್ಧಮಾಡಬೇಕೋ ಮಾಡಬಾರದೋ ಐಎಂಬೆರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದೇ 
ನಿರ್ಣಯವು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಬೇಕಾಗಿತ್ತು; ಮತ್ತು ಅದನ್ನೇ ಅವನು ಶ್ರೀ 
ಕೃ ಸ್ಥನಿಂದ ಪಡೆಯಲಿಚ್ಚಿ ಸಿದ್ದನು. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನಿಗುಂಟಾದ ಆಪತ್ತಿನ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಃ ಷ್ಣೃನ ನಃ ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿರಲಿಲ್ಲ. ಬುದ್ದಿ ಯೋಗವೆಂಬ 
ಪರಮ ಶ್ರಿ ಷ್ಠ ವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸ ಸ್‌ ಬೋಧಿ 
ಸುವ ಸಂಕಲ್ಪ ದಿಂದ ತನ್ನ ಉಪದೇಶವನ್ನು ಅವನು ಆರಂಭಿಸಿದ್ದನು. ಒಂದೇ 
ಉತ್ತರವನ್ನು ಹೇಳಿಂದು ಅರ್ಜುನನು ಗುತ ಆಗ್ರಹಕ್ಕೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಕಿವಿಗೊಡುವದೇ ಇಲ್ಲ. 


ಈೋಭಗವಾನುವಾಚ.. 
ಲೋಕೇಸ್ಟಿನ್‌ ದ್ವಿನಿಧಾ ನಿಷ್ಠಾ ಪುರಾ ಪ್ರೋಕ್ತಾ ಮಯಾನಘ | 


ಜ್ಞಾ ನಯೋಗೇನ ಸಾಂಖ್ಯಾನಾಂ ತೆರ್ನುಯೋಗೇನ ಯೋಗಿನಾಂ 
1೩! 


ಅರ್ಜುನನು ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೇಳಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಉತ್ತರವೇ ಇಲ್ಲ. ಅದರಲ್ಲಿ ಎರಡು ನಿಷ್ಠೆ ಗಳ ಉಲ್ಲೆ ಕ್ಲೇಖವಿರುವದು ನಿಒ. 
ಈ ನಷ್ಟಗಳನ್ನು ಜ್ದಾ ಸನಯೋಗ ಘೆ; ರ್ಮಯೋಗವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ ಅರ್ಥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೩ ೬೨ 


ಸಾದೃಶ್ಯವನ್ನು ಊಹಿಸಿ ಆಗ ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿದ್ದ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ನಿವೃತ್ತಿ ಅಥವಾ 
ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಸನ್ಯಾಸ ಮಾರ್ಗಗಳೇ ಇಲ್ಲಿ ಉದ್ದಿನ್ನೆ ವಿರುವನೆಂದು ಪ್ರತಿ 
ಪಾದಿಸುವದ.೦ಟು, ಇದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡುವದು ಕಕ್ಕ 
ವಲ್ಲ. ಶಕ್ಕವೆಂದು ಬಗೆದು ಬಿಟ್ಟುದೇ ಆದರೆ ಅಪಾರ ಹಾನಿಕರವು ಎಂದು 
ಘಂಟಾಘೋಷವಾಗಿ ಹೇಳುವ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಸನ್ಯಾಸಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪಿ 
ಗೆಯೇ ಅಲ್ಲದೆ ಕರ್ಮಯೋಗಕ್ಕೆ ಸಮಾನವಾದ ಯೋಗ್ಯತೆಯೂ ಹೇಗೆ 
ದೊರೆಯಬಸುದೆಂಬ ಆಕ್ಸೇಪವು ಒಂದು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಆಗಿನೆ ಪ್ರವೃತ್ತಿ 
ಯೆಂಬ ಕರ್ಮಮಾರ್ಗಕ್ಕೂ ಈ ನಮ್ಮೆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಯೋಗವೆಂಬ 
ಶಬ್ದಸಮುಚ್ಚಯದಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೂ ಬಹಳ ವ್ಯತ್ಯಾಸ 
ವಿರುವದು. ಈಗಿನ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನೇ ಆಗ ಚರ್ಚಿನಿರುವರೆಂದು ಹೇಳುವದು 
ಯುಕ್ತವಲ್ಲ, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಯೋಗವು ಹೇಳಿರುವದೇನೋ ನಿಜ. 
ಆದರೆ ಆ ಕರ್ಮಯೋಗವು ಅಧುನಿಕ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಸ್ವರೂಪದ್ದು ಅಲ್ಲವೆಂಬ 
ವಿಷಯವನ್ನು ನಾವು ಹಿಂದೆ (೨. ೪೮ ವಿವರಣೆ) ವಿಶದಮಾಡಿರುವೆವು. 


ಇನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಎರಡು ನಿಷ್ಠೆಗಳು ಯಾವವೆಂಬದನ್ನು 
ವಿಚಾರಿಸುವ. ಈ ಎರಡು ನಿಷ್ಠೆಗಳನ್ನೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ 
ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿರುವೆನೆಂದು ನುಡಿಯುವನು. ಈ ವರೆಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳದ ನಿಷ್ಠೆಗಳಿಗೆ ಸಾಂಖ್ಯವೆಂದೂ ಬುದ್ದಿಯೋಗವೆಂದೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಹೆಸರು ಕೊಟ್ಟಿ ರುವನು. ಈ ನಿಷ್ಠೆ ಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಈ ವರಿಗೆ ಸವಿಸ್ಮಾರ 
ವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಗಳನ್ನು ಜವ ಹೇಳಿರುವೆವು. ಸಾಂಖ್ಯನಿಷ್ಠೆಯೆಂ 
ದರೆ ಆಟಾ, ಅಥವಾ ಭಗವ ವದ್ಭಕ್ತಿಯನ್ನು (೧೦-೧೪) 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳದ ಆದರೆ ಜ್ಞಾನಚಿಜ್ಞಾ ಸೆಯುಳ್ಳೆ ನಿಷ್ಠೆ ಎಂದೂ ಬುದಿ 
ಯೋಗವೆಂದರೆ ಭಗವದ್‌ವ ಕ್ರಿಯಲ್ಲಿ--ಪ್ರರುಷೋತ್ತ ಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ನಲ್ಲಿಆಸಕ್ತಿ ಭಾನನನ್ನಿಟ್ಟು ನಡೆಯು ನಿಷ್ಕೆಯೆಂದೂ ಉದ್ದಿಷ್ಟ ವಿದೆ. 
ಸಾಂಖ್ಯನಿಷ್ಠೆಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ಆಗ್ರಹವಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಬಿಡ 
ಬೇಕೆಂಬ ನಿಷ್ಕ ರ್ಷೆಯೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಸಾಂಖ್ಯವು ಕರ್ಮವನ್ನು ವಿಶೇಷ 
ವೆಂದು 2.೬ ಬುದ್ಧಿ ಯ ಪ್ರಜ್ಞಾ ವಾದವನೆ ಜ್ಞಾ ನಯೋಗವನ್ನೇ- 


೬೬ ಅಧಾ $ಯೆ ತಿ 


ಅನುಸರಿಸುವದು. ಆದರೆ ಬುದ್ದಿಯೋಗದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವು ಅನಿವಾರ್ಯವ್ರ. 
ಈ ಎರಡು ನಿಷ್ಠೆಗಳನ್ನು ಅವುಗಳ ಪ್ರಮುಖ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳನ್ನ ನುಲಕ್ಷಿಸಿ 
ಕ್ರಮವಾಗಿ ಜ್ಞಾನಯೋಗ ಕರ್ಮಯೋಗಗಳಂದು. ಸಾರ್ಥಕವಾಗಿ 
ಇಲ್ಲಿ ಸಂಬೋಧಿಸಿದೆ. ಕರ್ಮಯೋಗದ ಅಥವಾ ಸನ್ಫಾಸಯೋಗದ 
ಉಲ್ಲೇಖವು ಈ ವರೆಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದಿರುವದಿಲ್ಲ. ಹಾಗೆಯೇ ಪ್ರವೃತ್ತಿ 
ನಿವೃತ್ತಿ ಮಾರ್ಗಗಳ ಉಲ್ಲೇಖವೂ ಬಂದಿರುವದಿಲ್ಲ. ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಹೇಳ 
ಲೃಡುವ ಕರ್ಮಯೋಗವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ 
ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನೇ ಆನುಸರಿಸಬೇಕೆಂಬದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ "ಯೋಗಿನಾಂ ' 
ಆಂದರೆ " ಬುದ್ದಿಯೋ.ಗಳಿಗೆ 'ಯೆಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ ಸೂಚಿಸಿದೆ. ಇನ್ನಾವ 
ಕರ್ಮಯೋಗವಾಗಲಿ ಅದು ಎಷ್ಟು ಪ್ರುಶಸ್ತವಾದುದಾಗಲಿ ಬೆಲೆಯುಳ್ಳದು 
ದಾಗಿರಲಿ ಅದು ಗೀತೆಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸಂಮತವಾಗಲಾರದು. ಬುದ್ದಿ 
ಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಯೋಗವೆಂದರೇನೆಂಬ ವಿಷಯವನ್ನು ಮುಂದಿನ 
ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿಯೂ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿಯೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಹೇಳಿರುವನು. 


ಆರ್ಜಾನನು ಕೇಳಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಉತ್ತರವಿಲ್ಲ. ತಾನು 
ಈ ಮೊದಲು ಮಾಡಿದ ವಿವೇಚನೆಯ ಸಾರಾಂಶವನ್ನು ಹೇಳಿ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು 
ಮುಂದಿನ ನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು ಆರಂಭಿಸುವನು. ವಿಷಯವನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ಮಾಡುವದರಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗಿದ್ದ ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನೂ ತೊಂದರೆಗಳನ್ನೂ 
ನೋಡಿದರೆ (೩-೧) ಇಷ್ಟರಲ್ಲಿಯೇ ಅರ್ಜುನನು ಅದರ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳುವದೂ ಸಮಂಜಸವಾದ ಶಂಕೆಗಳನ್ನು ಕೇಳು 
ವದೂ ಶಕ್ಯವಲ್ಲ. ಮುಂದೆ ಸಾಗುವ ನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು ಅವನು ಸಮಾ 


ಧಾನದಿಂದ ಅವಧರಿಸಬೇಕು. 


ನ ಕೆರ್ಮಣಾಮನಾರಂಭಾನೈಷ್ಟರ್ಮ್ಯಂ ಪುರುಷೋತ್ಸು ತೇ | 
ನ ಚ ಸಂನ್ಯಸನಾಡೇವ ಸಿದ್ಧಿಂ ಸಮಧಿಗಚ್ಛತಿ vy 


ತನ್ನ ಶ್ರೇಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಬೇಕೆಂಬುದೇ ಅರ್ಜುನನ ಉದ್ದೇಶವು. 


ಅಧ್ಯಾ ಯ ಕಿ ೬೪ 


ಅದು ನೈಷ್ಟರ್ಮ್ಯದಿಂದ ಸಾಧಿಸುವದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಈ 
ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಮವನ್ನು ಯಾವ ಬಗೆಯಿ-ದ ಪಡೆಖುಚೇಕ.? ಕರ್ಮ ಮಾಡುವ 
ದನ್ನು ಬಟ್ಟಿ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ನೈಷ್ಟರ್ಮ್ಯುವು ಯಾರಿಗೂ ಸಾಧಿಸಲಾರದು. 
ಹಾಗೆಯೆ ಸಂನ್ಯಾಸ ಮಾಡಿದರೂ ತನಗೆ ಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಸಿದ್ದಿಯು ಆರ್ಜುನಸಿಗೆ 
ದೊರೆಯಲಾರದು. ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡುವುದೆಂದರೆ ನಿಶ್ಶೇಷವಾಗಿ ಬಿಡುವ 
ದೆಂದೇ ಅರ್ಥ. ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂದರೆ ಶರೀರ ರಕ್ತಣಾರ್ಥವಾಗಿರುವ ಕರ್ವ 
ಗಳನ್ನುಳಿದು ಮಿಕ್ಕ ಎಲ್ಲವುಗಳನ್ನೂ ವರ್ಜ್ಯಮಾಡುವದೆಂದರ್ಥ. 


ನಹಿ ಕಶ್ಚಿತ್‌ ಕ್ಷಣಮಸಿ ಜಾತು ತಿಹ್ಕತ್ಯಕರ್ಮಕೃತ್‌ | 
ಕಾರ್ಯತೇ ಹ್ಯವಶಃ ಕರ್ಮ ಸರ್ವಃ ಪ್ರಕೃತಿಜೈರ್ಗುಣೈಃ |೫| 


ಕರ್ಮವನ್ನು ನಿಶ್ಶೇಷವಾಗಿ ಬಿಡುವದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ಒಂದು ಕ್ಸಣ 
ವಾದರೂ ಕರ್ಮ ಮಾಡದೆ ಇರುವದು ಯಾರಿಗೂ ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. ಪ್ರಕ 


ಲ 
ತಿಯ ಗುಣಗಳಿಗೆ ವಶರಾಗಿ ಎಲ್ಲರೂ ಕರ್ಮಮಾಡುತ್ತಲಿರುವರು. 


ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಸಂಯಮ್ಯ ಯ ಆಸ್ತೇ ಮನಸಾ ಸ್ಮರನ್‌ | 
ಇಂದ್ರಿ ಯಾರ್ಥಾನ್ನಿ ಮೂಢಾತ್ಮಾ ನಿಥ್ಯಾಚಾರಃ ಸ ಉಚ್ಕತೇ 1೬! 


ಹೀಗೆ ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಮನುಷ್ಯನು ಕರ್ಮವಶನಾಗಿರುವಾಗ ಯಾವ 
ನಾದರೂ ಕರ್ಮೋಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಬಿಗಿಹಿಡಿದು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಅವು 
ಗಳ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಸ್ಮರಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ ಅವನನ್ನು ಸಂಯಮಶೀಲನೆಂದು 
ಹೇಳಲಾಗದು. ಅವನು ಮಾಡುವದು ಮಿಥ್ಯಾಚಾರವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕು, 


ಯೆಸ್ತಿಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಮನಸಾ ನಿಯಮ್ಯಾರಭತೇಂರ್ಜುನ 
ಕರ್ನೆಂದ್ರಿ ಯೈಃ ಕರ್ಮಯೋಗನಸಕ್ತಃ ಸ ವಿಶಿಷ್ಯತೇ ೭! 


ಮನಸ್ಸಿನ ನಿಯಮನದಿಂದಲೇ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಂಯಮನವನ್ನು 
ಆರಂಭಿಸಬೇಕು. . ಮನಸ್ಸಿನ ನಿಯಮನವು ಸಾಧಿಸಿದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ 


೬೫% ಅಧ್ಯಾಯ ೩ 





ಸಂಯವ. ವ್ರ ತಾನಾಗಿಯೇ ಸಾಧಿಸುವದು. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಮನಸ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ನಶವಾದ ಬಳಿಕೆ ನಿರಾಸಕ್ತನಾಗಿ ಕರ್ಮೆಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿಂದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಲಿರುವದೇ ಕರ್ಮಯೋಗನವೆನಿಸು 
ವದು. ಇಂಥ ಕರ್ಮಯೋಗವು ಮತ್ತಾವ ಕರ್ಮಯೋಗಕ್ಕಿ೦ತಲೂ 
ಶ್ರೇಷ್ಠವೇ ಸರಿ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಕರ್ಮಯೋಗಾಡರಣೆಯ 
ಪದ್ದತಿಯು ಇದೇ. 
ನಿಯತಂ ಕುರು ಕರ್ಮ ತ್ವಂ ಕರ್ಮ ಜ್ಯಾಯೋ ಹ್ಯಕರ್ನುಣಃ। 
ಶರೀರಯಾತ್ರಾನಿ ಚ ಶೇ ನ ಪ್ರಸಿದ್ಧ್ಯೇದಕರ್ಮಣಃ | ll 
ಕರ್ಮುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡವ ಯತ್ನವನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಮಾಡ 
ಕೂಡದು. ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಡುವದಕ್ಕಿ೦ಕ ಬೂ ಮಾಡುವದೇ ಎಂದಿಗೂ 


ಒಳ್ಳೆಯದು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ನಿಯತ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು (ಯಜ್ಞ ದಾನ ತಪ 


ಗಳನ್ನು) ಅವನು ಮಾಡಿಯೇ ತೀರಬೇಕು. ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ನಿ8ಶ್ನೇಷವಾಗಿ 

ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಶರೀರಯಾತ್ರೆಯೂ ಅಶಕ್ಯವಾದೀತು. 

ಯಜ್ಚಾರ್ಥಾತ್ಮ್‌ರ್ಮಣೋಇನ್ಯತ್ರ ಲೋಕೋಂಯಂ ಕರ್ಮಬಂಧನಃ। 
ತದರ್ಥಂ ಕರ್ಮ ಕೌಂತೇಯ ಮುಕ್ತಸಂಗಃ ಸಮಾಚರ |೯| 


ಕ್ರ 


ಮೋಲಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೋ ಅಥವ 
ಬಿಡಬೇಕೋ ಎಂಬ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತನ್ಫ ನಿರ್ಣಯವನ 
ಹೇಳಿರುವನು, ಅದಕ್ಕೆ ಹೇಳಿದ ಕಾರಣಗಳು ಬುದ್ದಿಯೋಗಶಾಸ್ತಕೂ 
ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೂ ಸಂಒಂಧಪಟ್ಟಿವೆ. ಕೆಲವು ವೇದಾಂತ ಪಂಥಗಳು ವನ 


ಬ 


ಹಾರವನ್ನು ಹೀಯಾಳಿಸುವವು. ಆದರೆ ಬುದಿಯೋಗವು ಹಾಗೆ ಮಾಡು 


ಇಲ 


ಆ 


೭೬ 


₹& 


ದಿಲಿ. ಬುದ್ದಿಯೋಗವು ಎಷ್ಟು ವೆ:ದಾಂತವಿಷಯವಾಗಿರುವದೋ ಆಷ್ಟೇ 


ಆದು ವ್ಯವಹಾರ ವಿಷಯವೂ ಅಗಿರುವದ.. ಆದ.ದರಿ೦ಂದಲೇ ಆ ಶಾಸ್ತ್ರ 

ತೆ ೪1 

ನಿಮೂಪಣವನ್ನು ಉಪಕ್ರಮಿಸುವಾಗ ಅದರ ವೈನಯಾರಿಕ ಅಕ್ಸಣವ, 
ಕ 1 ೪ 

ಏಕಾಗ್ರಬುದ್ಧಿಹೊಂದು ಮೊಟ್ಟಮೊದಲು ಹೇಳೆಲ್ಬಟಿ ತ:. ಇದನ್ನು ಸುಖ 

2 ಕ್ರಿ ೧ ಶ್ರಿ ( 


ವಾಗಿ ಲಕ -ದಳಿಡಬೇಕು. ಇರಲಿ. 
ಟು MN 


Sa ಯ ೩ Ly 





ನಿಯತಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಮೂರು ಪೃಕಾರಗಳುಂಟು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಯೆಜ್ಞಾರ್ಥವಾಗಿ ವತಾಡಿದ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಬಂಧನವು ಉಂಟಾಗದು. 
ಮತ್ತುಳಿದ ದಾನ ತಪಗಳೆಂಬ ಎರಡು ಪ್ರಕಾರದ ಕರ್ಮಗಳಿಂದಖೂ 
ಹಾಗೆಯೇ ನಿಯತ ಬಾಹ್ಯವಾದ ಕರ್ಮಗಳಿಂದಲೂ ಇಷ್ಟಾ ನಿಷ್ಟ ಬಂಧನ 
ಗಳು ಸಂಭವಿಸು ನವು. ಆದಕಾರಣ ಅಜುುನನು ಕೇವಲ ಯೆ. 'ಜ್ಸಾರ್ಥೆಕ್ಕಾ 
ಗಿಯೇ ಕರ್ಮ ಮಾಡಬೇಕು. ಯಜ್ಞಾ ರ್ಥನೆಂದರೆ ಕೇನಲ್‌ ಪುರು 
ಸೋತ್ತಮಾರ್ಹಣ ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಮಾಡಿದುದು (೩-೩೦ ವಿವರಣೆ). 
ಆದೇ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಹೇಳಲ್ಪಡುವ ಮತ್ತಾವ ಕರ್ಮವೂ ಅಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಇಂಥ ಯಚ್ಚಾರ್ಥಕರ್ಮನನ್ನಾದರೂ ಅವನು ಮುಕ್ಕಸಂಗನಾಗಿ 
ಮಾಡಬೇಕು. ಮುಕ್ಕಸ೦ಗನಾಗದೆ ಅಂದರೆ ಕತ ್ಸೈತ್ರದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಫಲದಲ್ಲಿ 
ಆಸಕಿ ,ಯನಿಟ್ಟು ತೊಂಡು ಯಜ್ಞ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಹುದಾಗಿದೆ 
ಆದರೆ ಹಾಗೆ ತ ಗಳನ ನ್ಸು SE 64 ಬಂದನವ್ರ ಪರಿಣನಿಸುವದು. 


ಸಹಯಜ್ಞಾಃ ಪ್ರಜಾಃ ಸೃಷ್ಟಾ ಪುರೋನಾಚ ಪ್ರಜಾಪತಿಃ | 
ಅನೇನ. ಪ್ರ: ಸವಿಷ್ಯ ಧ್ವನೇಷ ಸವೋತಸ್ತ್ವ ಷ್ಟಕಾಮಧುಕ್‌ Il a0 || 


ಮುತ ೬ ಯಜ್ಞವನ್ನು ಮಾಡಬಹುದಾದರೂ ಅದು 
ಕನಿಷ್ಠವು. ಈ ಯಜ್ಞ ತತ್ವವ್ರ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಪ್ರಚುರವಾಯಿತು. ಹಿಂದೆ 
ಪ್ರಜಿಗಳನ್ನುಂಟುಮಾಡುವಾಗ ಪ ಪ್ರಚಾಪತಿಯು ಆಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮನು ತನ್ನಿಂದ 
ಉತ್ಪನ್ನ ವಾದ ಪ್ರಜೆಗಳಿಗೆ ಈ ತತ್ತ್ವದ ಸಂದೇಶವನ್ನು ಈ ಪ್ರಕಾರ ಹೇಳಿ 
ದನು. «ಈಯೆ ಚ್ಚ ತತ್ವ ದಿಂದಲೇ ನಿಮ್ಮ ಉತ್ಕರ್ಷವಾಗುವದು. ಇದು 
ನಿಮ್ಮ ಇಚ್ಛೆಗಳನು “ಜಸಿ ಪಡಿಸುವ ಕಾಮಧೇನುವಾಗಿರಲಿ.'' 


೩ ನ 
ದೇವಾನ್ಸಾ ನಯತಾನೇನ ತೇ ದೇವಾ ಭಾವಯಂತು ವ | 
ಪರಸ್ಪ ಭಂ ಭಾವಯಂತಃ ಶ್ರೇಯಃ ಪರಮುನಾಪ ್ಸ್ಯೈಥ | ೧೧॥ 


ಈ ಯಜ್ಞಭಾವದಿಂದ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ನೀವು ಪ | ಜೆಗಳು ತೃಪ್ಲಿಪಡಿ 
ಸಿರಿ. ಹೀಗೆ ತೃಪ್ತರಾದ ದೇವತೆಗಳು ನಿಮ್ಮನ್ನು ಸ ಸಂಭಾವಿಸಲಿ. ಈ 
ಪ್ರಕಾರ ಪರಸ ಸ್ಪರರನ್ನು ಸಂಭಾವಿಸುತ್ತ ನೀವೀರ್ವರೂ ಪರಸ್ಪರ ನಿಮ್ಮ 
ಪರಮಶ್ರೇಯವನ್ನು ಪಡೆಯಿರಿ. 


ಆಧ್ಯಾಯ ಪಿ 


ಇಷ್ಟಾನ್ಸೋಗಾಸ್ದಿ ವೋ ದೇವಾ ದಾಸ್ಕಂತೇ ಯಜ್ಞ ಭಾವಿತಾಃ | 
ತೈ ನ "ಪ್ಪ ದಾಯ್ಯೆ ಭ್ಯೋ ಯೋ ಭುಂಕ್ರೈ (ಸ್ತೆ ನ ಏನ ಸಃ 
| ೧೨ 
ಪ್ರಜೆಗಳು ಮಾಡಿದ ಯಜ್ಞದಿಂದ ತಮ್ಮ ಇಷ್ಟಭೋಗಗಳನ್ನು ಪಡೆದ 
ದೇವತೆಗಳು ಭ್ರನಃ ಆ ಪ್ರಜಿಗಳ ಇಷ್ಟ ಗಳನ್ನು ಸಲಿಸುವರು. ಆ ದೇವತೆ 
ಗಳಿಗೆ ಯಚ್ಛಭಾವವನ್ನು ತಿರುಗಿ ರ ಅವರು ಕೊಟ್ಟಿ ಭೋಗಗಳನ್ನು 
ಭೋಗಿಸ.ವವರು ಕಳ್ಳರೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಯಜ್ಞ ಶಿಷ್ಟಾಶಿನಃ ಸಂತೋ ಮುಚ್ಕಂತೇ ಸರ್ವಕಿಲ್ಪಿ ಷೈಃ | 
ಭುಂಜತೇ ತೇ ತ್ವಘಂ ಸಾಸಾ ಯೇ ಪಚಂತ್ಯಾತ್ಮಕಾರಣಾತ್‌ |೧೩॥ 


ವ.ನುಷ್ಯನ ಮಹತ್ತಮವಾದ ಇಷ್ಟಭೋಗಗಳು ಮೊದಲ. ಗೊಂಡು 
ಅವನಿಗೆ ಅಗತ್ಯವೆನಿಸುವ ಕು ,೪ಕ ಆಕಾಂಕ್ಷೆ ಗಳ ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಈ ಯಜ್ಞ 
ತತ್ವವನ್ನು ಅಸ್ವಯಿಸುವದು. ಕೇವಲ ಅನ್ನ ಗ್ರಹಣವನ್ನೇ ನೋಡುವ. 
ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ ದೊರೆಯುವ ಅನ್ನವು ದೇವತೆಗಳಿಂದಲೇ ದೊರೆಯುವದೆಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯ: ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಿಗೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿರುವದು. ಈ ದೇವತೆ 
ಗೆಳು ಯಾರೇ ಆಗಿರಲಿ ಅವರು ತಮ್ಮಿಂದ ಪೋಸಿತರಾನ ಜೇವಗಳಿಂದ 
ಯೆಜ್ಞಭಾವವನ್ನು- ಕನಿಷ್ಕ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ಕೃತಜ್ಞ ತೆಯನ್ನಾ ದರೂ ೪ ಅಪೇಸಕ್ಷೆಸ ಸು 
ವರೆಂಬ ಭಾವನೆಯುಂಟು. ಇಂಧ ಯಜ್ಲಭಾವವನ್ನಾಗಲಿ ಕೃತಜ್ಞ ತೆ 
ಯನ್ನಾ ಗಲ ಅರ್ನಿಸಿ ಯಾವನು ಅನ್ನ ವನ ನ್ನು ತ್‌ ೧6 ಅವನು ಬಲ್ಲ 
ಪಾಪಗಳಿಂದಲೂ ಮುಕ್ಕನಾಗುವನು. ಆದರೆ ಸಾಧನೆಗಳಲ್ಲವೂ ತನ್ನ 
ಸ್ಥೂಧೀನವಿರುವವೆಂಬ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ತನಗಾಗಿಯೇ ಯಾವನ. ಅನ 
ವನ್ನು ಬೇ ಯಿ ಸಿಕೊಳ್ಳುವನೋ ಅವನು ನಿಜವಾಗಿ ಪಾಪವನ್ನೇ ಭಕ್ಷಿಸು 
ವನು 


a 


ಅನ್ನಾದ್ಭ 
ಚಾ 


ವ 
ಯಜ್ಞ್ವಾದ್ಭ 


ಎ) 


ಕ್ತಿ ಭೂತಾನಿ ಪರ್ಜನ್ಯಾದನ್ನ ಸಂಭವಃ | 
ವತಿ ಪರ್ಜನ್ಕೋ ಯಜ್ಞಃ ಕೆರ್ಮಸಮುದ್ಭ್ಧ ವಃ || ೧೫ ॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೩ ೬೮ 


ಅನ್ನ ದಿಂದಲೇ ಭೂತಗಳು ಉತ್ಸನ್ನವಾಸುವವು. ಪಃ ಮ್‌ ದಿಂದ 
ವೂ ಯೆ ುಬ್ಲ್ಲದಿ೦ದ ಪರ್ಜನ್ಯವೂ ಕರ್ಮ ಔಂ೦ದ ಯಜ ವೂ ಸಂಭವಿಸು 


ಕರ್ಮ ಬ್ರಹ್ಮೊ ಸೀದ ವಂ ನಿದ್ದಿ ಬ್ರಹ್ಮಾ ಕ್ಸ ಸಮುದ್ಧ ವಂ | 
ತಸ್ಮಾತೃರ್ನಗತಂ ಬ್ರಹ್ಮ ನಿತ್ಯಂ ಯಜ್ಞೇ ಪ್ರತಿಷ್ಠಿ WH ೧೫ ॥ 


ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಕರ್ಮವೂ ಅಕ್ಸರನಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನೂ ಉತ್ಪನ್ನವಾಗು 
ವರು. ಆದುದರಿಂದ ಸರ್ವವ್ಯಾಹಿಯಾದ ಬ್ರಹ್ಮನು ನಿತ್ಯವೂ (ಅಕ್ಷ ರನಿ 
ಗಾಗಿ) ಯುಜ್ಞಮಾಡುಎದರಲ್ಲಿ ಸ್ಮಿತನಾಗಿರುವನು ಒಂದರೆ ತೊಡಗಿರುವನು. 


ಏನಂ ಪ್ರನರ್ತಿತಂ ಚಕ್ರಂ ನಾನುನರ್ತಯತೀಹ ಯಃ! 
ಅಘಾಯುರಿಂದ್ರಿಯಾರಾನೋ ಮೋಘಂ ಸಾರ್ಥ ಸಜೀನತಿ 1೧೬! 


೧ 


ಬ್ರಹ್ಮದೇವನು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಆರಂಭಿಸಿದ ಯಚಬ್ಲಚಕ್ರದ ಗತಿ 
ಯನ್ನು ಯಾವಸು ಇಹದಲ್ಲಿ ಅನ.ಸರಿಸು ಚ ೧೯ ಆ ಪಾಪಬೇಬಿಯೂ 
ಇಂದ್ರಿಯ ಉಬ್ಬನೂ ಆದ ಮನುಷ್ಯನ ಜೀವಿತವು ವ್ಯರ್ಥವೇ ಸರಿ. 
ಮುಕ್ಕ ಸರಿಗ ಸ್ಕಿತಿಯ ಯಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞ ವನ್ನು ಇ ಜಸಿ 
ಮಾಡಬೇಕು. ಇದು ಉಕ್ಕಮವು (೩ ೯ ೧೯,೩೦) ಇಲ್ಲವೆ ಫಲಾಕಾಂಸ್ರಿ 
ಯಾಗಿ ಸಂಗವನ್ನು ಬಿಡದೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ (೩-೧೦-೧೫) ಯಜ್ಞ 
ಚಕ್ರನನ್ನನುಸರಿಸಲು ಯಜ್ಞ ನನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು. ಈ ಕನಿಷ್ಠ ತರದ 
ಯಜ್ಜವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ನಿಯತ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ದಾನವೆಂಬ ತತ್ತಕ್ಕ 
ನೇರಿರುವದು. ಈ ದಾಸತತ್ತವು ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ನಿರ್ಮಿತವಾದ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯಕ್ಲಿ 
ಮನುಷ್ಯ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಕೇವಲ ಕನಿಷ್ಠ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಇದನ್ನು ಪಾಲಿಸು 
ವದು ಅಷ್ಟು ಶ್ರೇಷ್ಠವಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ಪಾಲಿಸದಿರುವದು ಮಾತ್ರ ಬಹಳ 


ಹಾನಿಕರವಾದ. ದರಿಂದ ಅಂಥ ಮನುಷ್ಯನ ಜೀವಿತವು ವ್ಯರ್ಥವು 


ಎ 


L 


ಯಸ್ವ್ರ್ಯಾತ್ಮರತಿರೇನ ಸ್ಯಾದಾತ್ಮತೃಪ್ತಶ್ಚ ಮಾನವಃ । 
ಆತ್ಮನ್ಯೇನ ಚ ಸಂತುಷ್ಟಸ್ತಸ್ಯ ಕಾರ್ಯಂ ನ ನಿದ್ಯತೇ ೧೭ ॥ 


೬೯ ಅಧ್ಯಾಯೆ ೩ 
ಯ.ಜ್ಞ ಚಕ್ರದ ಇರುಕೆನಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ ಯಾವನ. ನಡೆಯಲಿಚ್ಚಿಸು 
ನೋ, ಅವನು ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಜೆನ್ನಾಗಿ ಪರಿಶೋಧಿಸಬೇಕು; ಕೊಡುವ 
ಕೊಳ್ಳುವ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಅನುಸರಿಸಬೇಕು. ಆದರೆ 
ಯಾವನು ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ ಅಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಲ್ಲಿಯೇ ರಮಿಸು 
ವನೋ, ಹೀಗೆ ರಮಿಸುವದರಂದ ಯಾವನ ಆತ್ಮ ಸ್ಪಭಾವವ್ರ ತೃಪ್ಪವಾಗಿ 
ರುವಡೋ, ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಯಾವನ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ನಭಾವವಾದರೂ ಇದೇ 
ic ೪೨ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಸಂತುಷಿ ಸನ್ನು ಪಡೆದಿರುವಸೋ ಅಂಥವನಿಗೆ ಯೋಗ 
ಶ್ರ ಇತ್‌ ಸಾತ 4 2 ೯ ೮, ೦ ಕ್‌ 
ಕ್ಲೇನುವನ್ನಾ ಗಲಿ ಯಜ್ಞ ಚಕ್ರುವನ್ನಾಗಲಿ ಕರ್ತವ್ಯನಿಷ್ಠೆಯಿ೦ದ 
ರಾಸ ರಿಕ ಅಷ್ಟು ಆಗತ್ಯವಲ್ಲ- ಹೀಗೆ ಆತ್ಮರತನಾಗುವದು 
"" ಸ್ವಭಾವ'' (೫-೧೪) ಧರ್ಮದಿಂದಲೇ--ನಿಸರ್ಗ ನಿಯಮದಿಂದಲೇ 
ತ ಣ್‌ ಡಿ ಮಂ ಗ ಇಪ್ಪ 
ಯಜ್ಞ ಚಕನುಸರಣಕ್ಕಿಂತಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠವು. 


e¥ 30 


ನೈನ ತಸ್ಯ ಕೃತೇನಾರ್ಥೊೋ ನಾಕೃತೇನೇಹ ಕಶ್ಚನ! 
ನ ಚಾಸ್ಯ ಸರ್ವಭೂತೇಷು ಕತ್ಟಿ ದರ್ಥವ್ಯಪಾಶ್ರಯಃ | ೧೮॥ 


ಇ೦ಥವನಿಗೆ ಯೋಗ ಕ್ಷೇಮದ ಚಿಂತೆಯಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅಲದೆ ಕರ್ಮ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿಯೂ ಅಥವಾ ಮಾಡದೆಯೂ ಮತ್ತಾವ ಇಚೆಯನೂ 
ಸಾಧಿನಬೇಕಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಯಚ್ಲಚಕಾ)ರೂಢನಾದವನು ತನ್ನ 
ಐಹಿಕ ಯೋಗ ಕ್ಸೇಮಕ್ಕಾಗಿ ಇಲ್ಲವೆ ಪಾಂರ್ಮಾಧಿಕ ಉದ್ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ 
ಯಜ್ಞವನ್ನು ಆಚರಿಸುವನು. ಆದರೆ ಇಂಥ ಆಕಾಂಕ್ಸೆಗಳು ಮೇಲಿನ 
ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಆತ್ಮರತನಿಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಈ ಒಗತ್ರಿ, 
ನೊಳಗಿನ ಯಾವ ಭೂತಗಳಿ೦ಂದಲೂ ಅವನು ಯಾವ ಪ್ರಯೋಜನನನ್ನೂ 
ಬಯಸುವದಿಲ್ಲ. ಅವನು ಆತ್ಮರತನಾಗಿರುವನು, ಎಂದರೆ ತನ್ನ ಆಸಕ್ತಿ 
ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ಪುರುಸೋತ್ಮಮನಸಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ ಬಿಟ್ಟಿರುವನು. 


ತಸ್ಮಾದಸಕ್ತ8 ಸತತಂ ಕಾರ್ಯೆಂ ಕರ್ಮ ಸಮಾಚರ | 
ಅಸಕ್ತೋ ಹ್ಯಾಚರನ್‌ ಕರ್ಮ ಪರಮಾಫ್ಟೋತಿ ಪೂರುಷಃ 1೧೯॥ 


ಆಧ್ಯ ೭೦ 


ಅವನು ಮಾಡುವದೇ ಯೋಗ್ಯವು, ಶ್ರೇಯೆಸ್ಕರವು. ಆದುದರಿಂದ 
ಅರುನನಾದಶೂ ನಿರಾಸಕ್ತನಾಗಿ ಮುಕ್ತೆಸಂಗನಾಗಿ ಯಜ್ಞಾರ್ಥ 
ನಿಯತಕರ್ಮಗಳನ್ನು (ಯಜ್ಞದಾನ ತಪಗಳನ್ನು) ಆಚರಿಸಬೇಕು. 
ಹೀಗೆ ಆಸಕಿ ಶಿಯನ್ನು ಸ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವದರಿಂದ ಪರಮ ಸಿದ್ದಿ 
ಯನ್ನು ಪಡೆಯಬಹುದು. ಮೇಲೆ ಒಂಬತ್ತನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಮುಳ 
ಸಂಗನಾಗಿ ಯಜ್ಯ್ಯಾರ್ಥ ಕರ್ಮಮನಾಡೆಂದು ಹೇಳಿದೆಯಷೆೆ ಸ? ಹಾಗೆ ಮಾಡ 
ಬೇ ಕಾದುದಕ್ಕೆ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಈ ವರೆಗೆ ವಿವರಿಸಿ «« ತಸ್ಮ್ಮಾತ್‌ '' ಬಂಬ 
ಪದದಿಂದ ಮುಂಜೆ ಹೇಳಿದ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಸಮರ್ಥಿಸಿದೆ. 


ಕರ್ಮಣೈವನ ಹಿ ಸಂಸಿದ್ಧಿಮಾಸ್ಥಿತಾ ಜನಕಾದಯಃ। 
ಲೋಕಸಂಗ್ರ ಹಮೇವಾಹಿ ಸಂಪಶ್ಯನ್‌ ಕರ್ತುಮರ್ಹಸಿ ॥೨೦॥ 


ಶ್ರೇಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕೆ ಕರ್ಮಮನ್ನು ಬಿಡುವದು ಅವಶ್ಯ 
ವಲ್ಲ; ಕರ್ಮವನ್ನು ಎಂದಿಗೂ ಬಿಡಲಾಗದು; ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ-ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನಲ್ಲಿ-ರತನಾಗಬೇಕ.; ಅಥವಾ ಕರ್ತವ್ಯ ನಿಷ್ಠೆ ಗಾಗಿ ಯಜ್ಞ ಚಕ್ರವನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸಬೆ;ಕು, ಎಂಬ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಹೇಳಿ ಈ ತತ್ವಗ 
ಳನ್ನು ಪ್ರಸ್ಥಾಪಿಸಿದ್ದಾಯುತು. 1 ಈ he ತ್ಮಿ | 


ಲ. [ರ 
ಳಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸ ನವನ್ನು ಹೆಚ್ಚ  ಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ತನ್ನ ಏಕದ ಮೇರೆಗೆ ನಡೆದ 
ವ.ಹಾಪುರಿಷರ 'ದೃಷ್ಟಾರಿತಗಳನೆ ನ್ನ್ನ ಶ್ರೀಕ ಹನು ಹೇಳುವನು ಮತ್ತು 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಬಾರದೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಅವನಿಗೆ ಸಮಾಧಾನವಾಗುವಂತೆ 


ಲೌಕಿಕ ಕಾರಣಗಳನ್ನಾ ದರೂ ತೋರಿಸಿ ಕೊಡುವನು. 


ಜನಕಾದಿ ಮಹಾತ್ಮರು ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಯೇ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಪಡೆದರು. ಕರ್ಮವು ಮುಕ್ತಿಗೆ ಅಡ್ಡ ಬರುವದೆಂಬ ಅರ್ಬನನ ಕಲ್ಪನೆಯು 
ಸರಿಯಲ್ಲ. ಲೋಕಸಂಗ್ರಹ ದೃಷ್ಟಿ! ಯಿಂದ ನೋಡಿದರೂ ಅರ್ಜುನನು 
ಕರ್ನಾಮಾಡುವದೇ ಉಚಿತವಾಗಿದೆ, ಈ ಎರಡು ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಆನು 
ಷಂಗಿಕವಾಗಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಕಾರಣಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಹೇಳಿದರೂ ಜಿ 
ಹೇಳಿದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಕಾರಣಗಳಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿಷ್ಟೇ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಇವು 


೬೧ ಅಧ್ಯಾಯ ೩ 


ಗಳಿಗೆ ಕೊಡುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನನ ` ಆಗಿನ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ 
ಮನಗಾಣಿಸ ಸುವದಕ್ಕೆ ಈ ಲೌಕಿಕ ಕಾರಣಗಳೇ ಹೆಚ್ಚು ಕಾರ್ಯಕಾರಿ 
ಯೂಗಬಹುದೆಂಬುದು ನಿಜವ್ರ. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಆ ಕಣಗಳ: ಗೌಣ 
ವಾದರೂ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವವು. 


ಯದ್ಯದಾಚರತಿ ಶ್ರೇಷ್ಠಸ್ತತ್ತ ದೇನೇತರೋಜನಃ। 
ಸ 3 ಮಾಣಂ ಕುರುತೇ ಲೋಕಸ್ತ ದನುನರ್ತತೇ 1೨೧! 


ಸಮಾಜದೊಳಗೆ ಶ್ರೇಷ್ಠ ರಾದವರ ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಇತರರು ಅನು 
ಕರಿಸುವರು. ಅವರು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಂಡುದನ್ನೇ ಉಳಿದವ 
ರಾದರ  ಅವಲಂಬಿಸುವರು. ಇದೇ ಲೋಕಸಂಗ್ರಹ ತತ್ನದ ಸ್ತರೂಪವು್ರ, 


ನಮೇ ಹಾರ್ಥಾಸ್ತಿ ಕರ್ತವ್ಯಂ ಶ್ರಿಷು ಲೋಕೇಷು ಕಿಂಚನ । 
ನಾನವಾಪ್ತ ನುವಾಪ್ತವ್ಯಂ ವರ್ತ ಏನ ಚ ಕರ್ಮಣಿ ||೨೨ || 


ಶ್ರೀಷ್ಠರಾದವರು ಈ ಲೋಕಸಂಗ್ರಹ ತತ್ವವನ್ನು ಲಕ್ಷಿ ಸಬೇಕು. 
ಸ್ವತಃ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನಾದರೂ ಅದನ್ನು ದರ್ಲಕ್ಪೃಮಾಡದೆ ಬಹು ದಕ್ಷತೆ 
ಯಿಂದ ಆಚರಿಸುವನು., ಈ ಮೂರು ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು 
ವತಾಡಿಯೇ ತೀರಬೇಕೆಂಬ ಕರ್ತವ್ಯವು ಯಾವ್ರದಿರುವದು? ಯಾವ್ರದೂ 
ಇಲ್ಲ. ಅವನಿಗೆ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗಿರದ ಯಾವ ವಸ್ತುವನ್ನು ಅವನು ಪಡೆಯ 
ಬೇಕಾಗಿದೆ? ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನ ನು ತಾನ 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡದೆ ಆಚರಿಸುವನು 


ಯದಿ ಹ್ಯಹಂ ನ ನರ್ತೇಯಂ ಜಾತು ಕರ್ಮಣ್ಯತಂದ್ರಿತಃ। 
ಮಮ ವರ್ತ್ಮಾನುನರ್ತಂತೇ ಮನುಷ್ಯಾ: ಪಾರ್ಥ ಸರ್ವಶಃ || ೨೩! 


ಅವನು ಆಲಸ್ಯವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ನಿರಂತರವೂ ಕರ್ಮವನ್ನಾಚರಿಸದಿದ್ದರೆ 
ಅವನ ವರ್ತನೆಯನ್ನೆ ಉಳಿದವರೆಲ್ಲರೂ ಅನುಕರಿಸುವರು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೩ ೭.೨ 


ಈ ಎರಡು ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಕರ್ಮ ಮಾಡುವದು ಅಥವಾ 
ಮಾಡದಿರುವುದು ಮಾತ್ರವೇ ಉದಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. 


ಉಶ್ಸೀದೇಯುರಿವೇ ಲೋಕಾ ನ ಕುರ್ಯಾಂ ಕರ್ಮಚೇದಹಂ। 
ಸಂಕರಸ್ಕ ಚ ಕರ್ತಾ ಸ್ಕಾಮುಸಹನ್ಯಾನಿಮಾಃ ಪ್ರಜಾಃ 1೨೪! 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಭಗವಂತನು ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡದೆ ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಈ ಜಗತ್ತೆ 
ಅವೂ ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗುವದು. ಸಂಕರ ನ್ನುಂಟು ಮಾಡಿದ ಆರೋ 
ಪಕ್ಕೆ ಅವನು ಒಳೆಗಾಗುವನು. ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಅವನೇ ಸಂಹರಿಸದಂ 
ತಾಗುವದು. 

ಒದಗಿಬಂದ ಯುದ್ದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವದರಿಂದ ಆರ್ಬನನು 
ತನ್ನ ವಿಷಾದವನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಯಾವ ವಿಪತ್ತರಂಪರೆಯುಂಟಾಗುವ 
ದೆಂದು ವಿವರಿಸಿದ್ದನೋ ತಾನು ಕರ್ಮ ಮಾಡದೆ ಬಿಡು ವದರಿಂದ ಆದೇ 
ಸಂಭವಿಸು-ದೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವದನ್ನು ಕೇಳಿ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ಏನೆನಿಸಿರಬಹುದು? 


ಈ ಶ್ಲೋಕವು ಮತ್ತೊಂದು ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಮಹತ್ತದ್ದಾಗಿದೆ. 


ಪ್ರರುಷೋತ್ಕನಮನನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅಕ್ಬರನೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವೇನೆಂಬದನ್ನು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಆಕ್ಸ್ಸರವೆಂದರೆ 


ಅವಿನಾಶಿಯೆಂದೂ ಕ್ಷರ ವೆಂದರೆ ವಿನಾಶಿಯೆಂದೂ ಅರ್ಥವು ರೂಢಿಯಲ್ಲಿ 
ರುವದು. ಆದರೂ ಈ ಶಬಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಕೃನುರೂಪವಾದ ಬೇರೆ ಖಾರಿಭಾಪಿಕ-ಅರ್ಥದಲ್ಲಿಯೂ ಉಪಯೋಗಿಸಿರು 
ವರು. ಅದು ಹೇಗೆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಲ್ಲು೦ಟಾದ ಒಂದೊಂದು ಆತ್ಮವ್ಯ 
ಕ್ರಿಗೂ ಪ್ರುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ, ಕೂಟಿಸ್ಮಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಹಾಗೆಯೇ ಜೀವ 
ಭೂತನಿಗೆ-- (ಸ್ಪ) ಭಾವವು ನಿಯತವಾಗಿದೆ. ತನ್ನ ಸೃಷಿ ಯೊಂದಿಗೆ 
ಯೋಗಭಾವವನ್ನು ಧರಿಸಸವದೇ ಪ್ರರುಿಷೋತ್ಕಮನ ನಿಯತ ಭಾವವು- 
ಹಾಗೆಯೇ ಬ್ರಹ್ಮ ಹಾಗೂ ಜೀವ ಭೂತರ ಭಾವಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಆಧಾ 
ತ್ಮವೆಂದು ಹೇಳಿರುವದು (ಲಬ) ಈ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಭಾವವೇ ಅವರಿಗೆ 


೭೫೩. ಅಧ್ಯಾಯ ೩ 


ನಿಯತವಾದುದು. . ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಮೇಲಿನ ಆಸಕ್ಕಿಯೇ ಇದರ. 
ಸ್ವರೂಪವು, ಇತರ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂದು ಹೇಳಿರುವ ಆತ್ಮ 
ಸಂಬಂಧದ ಒಣ ಭಾವವು ಇಲ್ಲಿ ಉದ್ದಿಷ್ಟವಾಗಿಲ್ಲ. ಸಾ೦ಖ್ಯನಿರೂಪಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಆತ್ಮದ ಅಮರತ್ವವನ್ನು ಕುರಿತು ಹೇಳಿದ ಪಾಂಡಿತ್ಯವಾದರೂ (೨--೧- ೨೦) 
ಉದ್ದಿಷ್ಟವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವು ಒಹು ಗುಹ್ಯ 
ವಾದುದು (೧೧-೧). ಅದರ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವಾಗಿ ಶೋಧಿಸಿದರೆ 
ನಾವು ಹೇಳುವದು ಯಥಾರ್ಥವೆಂದು ಕಾಣಿಸದಿರದು. ಪುರುಷೋತ್ಕಮ 
ನಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿಡುವ ಆಸಕ್ತಿಭಾವವು ಎಂದಿಗೂ ಚಲಿಸದಾದುದರಿಂದ ಅದನ್ನು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅಕ್ಚರವೆಂದು ಎಣಿಸುವರು. ಆದರೆ ಜೀವ ಭೂತರು ಅಧ್ಯಾ 
ತ್ಮ (ಸ್ವ) ಭಾವದಲ್ಲಿ ಕ್ಸರರೆಂದು ಹೇಳಲ್ಪಡುವರು. ತಮ್ಮ ನಿಯತ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವವಸ್ಸು -- ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಮೇಲಿನ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಬಹುಸುಲಭವಾಗಿ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವರಾದುದರಿಂದಲೇ ಇವರು ಕ್ಹರರು. 
ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಹಾಗೂ ಅದರೊಳಗಿನ ಪ್ರಜೆ 
ಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ನಿಶ್ಚಲವೂ ನಿರಂತರವೂ ಆದ ಕರ್ತಷ್ಠ ಜಾಗ್ರ 
ತೆಯನ್ನು ಹೇಳುವನು. ಅಕ್ಬೆರನೆಂಬ ಅನನ ಹೆಸರಿನ ಗುಟ್ಬಾದರೂ 
ಇದೇ ಆಗಿದೆ. 


ಸಕ್ತಾಃ ಕರ್ಮಣ್ಯನಿದ್ವಾಂಸೋ ಯಥಾ ಕುರ್ವಂತಿ ಭಾರತ । 
ಕುರ್ಯಾದ್ದ್ವಿದ್ವಾಂಸ್ತಥಾಸಕ್ತೆಶ್ಚಿಕೀರ್ಷುರ್ಲೋಕ - 
ಸಂಗ್ರಹಂ ೨೫! 


ಅವಿದ್ವಾ೦ಂಸನಾದವನು ಎ೦ದರೆ ಗೀತೆಯ ಬುದ್ಧಿಯೋಗವನ್ನು ಅರಿಯ 
ದವನು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನಿಟ್ಟು ನಡೆಯುವಂತೆ ವಿದ್ವಾಂಸನಾದವನು 
ಎ೦ದರೆ ಬುದ್ಧಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನರಿತವನು ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಲೋಕ 
ಸಂಗ್ರಹ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವನು. 

ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಆಧಾರದಿಂದ ತನ್ನ ಪಾಂಡಿತ್ಯದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ವಿಶ್ನಾಸವುಳ್ಳವನು ಲೋಕಸಂಗ್ರಹ ಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಬದ್ಧಕಂಕಣನಾಗಿ 


ಅ) 


ಜಗತ್ತಿನ ಮೇಲೆಲ್ಲ ಉಪಕಾರ ಮಾಡುವ ದಾಳಿಯೆನ್ನಾ ರಂಭಿಸಕೂಡಡು. 


ಹಃ ಭು ೩ ೬೪ 


ವಿಚಾರ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥವು ಹಾಗಾ 
ಗುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅನಾಸಕ್ತಿ ಹಾಗೂ ಲೋಕ ಸಂಗ್ರಹವೆಂಒ 
ಶಬ್ದಗಳು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ _ವಾಗಿರುವದನ್ನು ಮೊದಲು ಗಮನಿಸಬೇಕು. 
ಮನಸ್ಸಿ ನಲ್ಲಿ ಇಚ್ಛೆ ಯನ್ನು ಹಿಡಿದರೆ ಸಂಕಲ್ಸದೋಷವುಂಟಾಗುವದು. 
ಆದುದರಿಂದ ಇಂಥ” ಕರ್ತೃವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಪಂಡಿತನೆಂದು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ 
(೬-೪-೨೪). ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅನಾಸಕ್ತಿಯಂದರೆ ಆಸಕ್ತಿಯ ಅಭಾವವಲ್ಲ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಮೇಲಿನ ಆಸಕ್ತಿಯೆ೦ದರ್ಥ (೭-೧). ಈ ಪರವ. ಆಸಕ್ತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತಾವ ಧ್ಲೇಯವೇ ಆಗಲಿ, ಅದು ಎಷ್ಟೇ ಉಚ್ಚವಾಗಿರಲಿ, ಒಳ 
ಸೇರಲಿಕ್ಕೆ ನೋಡಿದರೆ ಗೀತೆಯು ವ್ಯಭಿಚಾರದ ಆರೋಪಣೆಯನ್ನು ಹೇಳು 
ವದು. ಆದುದರಿಂದ ಒಂದೆಡೆ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನಲ್ಲಿಯೇ ಆಸಕ್ಕನಾಗೆಂನು 
ಹೇಳಿ ಪುನಃ ಲೋಕಸಂಗ್ರಹದ ಹಿಂದೆ ಓಡೆಂದು ಹೇಳುವದು ಗೀತೆಯ 
ಉದ್ದೇಶವಾಗಿರಲಾರದು. 

ಇದೇ ನಿಜವಾದರೆ ಲೋಕಸಂಗ್ರಹದ ಉಲ್ಲೇಖವು ಇಲ್ಲಿ ಬಂದುದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವೇನು? ಕೆರ್ಮಮಾಡುವದನ್ನು ಬಿಡದೆ ಅದನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಲಿ 
ದ್ದರೆ ಪಂಡಿತನ ಮೇಲಿನ ಲೋಕಸಂಗ್ರಹದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯು ಮು 
ಗಿದು ಹೋಗುವದು. ಇದೇ ಈ ಉಲ್ಲೇಖದ ಅರ್ಥವು. ಪಂಡಿತನಾದ 
ವನು ತಾನು ಸ್ವತಃ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಲಿರುವನು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದ 
ಜನಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ಕರ್ಮಮಾಡುವದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡುವ (ಭ್ರ)ಮೆಯು 
ಸಂಭವಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟಾ ದರೆ ಆ ಪಂಡಿತನು ಕೋಕಸಂಗ್ರ ಹ ತತ್ತ ವನ್ನು 


ಅನುಸರಿಸಿದನೆಂದು ಟ್‌ ಒಪ್ಪುವದು. ಅನಾಸ ನಾಗಿ ಕರ್ಮಗಳನ ಡೊ 
ಬಿಡದೆ ಮಾಡಿ, ಲೋಕಸಂಗ್ರಹ ಮಾಡುವದನ್ನು ತಪ್ಪಿದನೆಂಬ ಆರೋಪಕ್ಕೆ 


ಗುರಿಯಾಗದಿರುವದೇ ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಅಭಿಪಾ ಜು ಬುದ್ದಿಯೋಗ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ಕ್ಕೆ ಇದು ವಿಸಂಗತವಾಗಿಯೂ ಇಲ್ಲ. ಲೋಕಸಂಗ್ರ ಹವನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ 
ಜಾ ನಿಯಾದವನಿಗೆ -ಪಂಡಿತನಿಗೆ ಕರ್ಮವಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ 'ಜೀತುವೇಃ ಜೆ 
ಯುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ಭಯಪಡುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಬಿಡು ವೆದು ಯಾರಿಗೂ ಶತೃವಲ್ಲ. ಹಾಗೆ ಬಿಡಲು ಯತ್ನಿಸಿದರೆ ಎಂಥ 


ವಿದ್ವಾಂಸರಾದರೂ ವಿಕರ್ಮವಮಾಡಿದ ಹಾಗಾಗುವದೇ ಹೊರತು ಅಕರ್ಮ 


೭೫ ಅಧ್ಯಾ ಯ ೩ 


ಸಾಧಿಸಿದ ಹಾಗಾಗ. ವದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಮನುಷ್ಯನು ನಿಯತ ಕರ್ಮಗ 
ಳನ್ನು ಮಾಡಿ ತೀರಲೇಬೇಕು (೩-೮, ೧೮-೭). ಅವನ ಸ ಸ್ವಭಾವ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಅದು ಅಪರಿಹಾರ್ಯವು. ನಿಯತಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡದೆ ಬಿಡುವ ದರಿಂದ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಹಾಗೂ ಬುದ್ದಿಯ ಶುದ್ಧತೆಯು ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ (೧೮-೫). 
ಮತ್ತು ಹಾಗೆ ಬಿಡುವ ಪಂಡಿತನು ಎಷ್ಟು ಘನತೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದನನಾ 
ದರೂ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಲು ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಅವನ ಅಧಃಪತನ 
ವಾಗು ನದು ಖಂಡಿತವು (೫-೧೧). 
ಆದುದರಿಂದ ಪಂಡಿಕನಾದ ನನು ಆಜ್ಞ್ಯಾನಿಯಾದವನ ಹಾಗೆಯೋ 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಲಿರಬೇಕು. ಕರ್ಮಮಾಡುವದರೊಳಗಿನ ಅಕ್ಕರೆ 
ಯನ್ನೂ ದೃಢನಿಶ್ಚಯವನ್ನೂ ಏಕಾಗೈತೆಯನ್ನೂ ಅನಿದ್ವಿಂಸನ ಹಾಗೆಯೇ 
ವಿದ್ವಾಂಸನೆನಿಸುವವನಾದರೂ ಬಿಡಬಾರದು. ಕರ್ಮಮಾಡುವದರಲ್ಲಿ ಈ 
ಗುಣಗಳನ್ನು ಅಜ್ಞ್ಯಾನಿಯ ಹಾಗೆಯೇ ಜ್ನ ನಿಯಾದರೂ ಸಾಧಿಸಲೇಬೇಕ.. 
ಆದರೆ ಫಲಾಸಕ್ತಿಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಅಜ್ಜಾ ನ ನಿಯನ್ನು ಹೋಲದೆ 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಶ್ರೀ ಕೃ ನ್ನ ಪ್ರರುಷೋತ್ತ್ರಮನನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ಅನಾಸಕ್ಷ, 
ನಾಗಬೇಕು. 


ನ ಬುದ್ಧಿ ಭೇದಂ ಜನಯೇದಜ್ಞಾ ನಾಂ ಕರ್ಮಸಂಗಿನಾಂ। 
ಜೋಷಯೇತ್ಸರ್ವಕರ್ಮಾಣಿ ನಿದ್ಯಾನ್ಯುಕ್ತಃ ಸಮಾಚರನ್‌ |॥|೨೬/! 


ಕರ್ಮಸಂಗವು ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮ 
ಸಂಗಪೀಡಿತರಾದವರು ಜಾನಂತಿ , ತಿಯೊಳೆಗಿಂದ ಉತ್ಕ ಮಣ ಹೊಂದು 
ತ್ರಿರುವರೆಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ. ಸುಘಕರಸಬೇಶ। ಕಾ 
ದುದು ಜ್ಞಾ ನವಲ್ಲ (Knowledge); ಅವನ ವೃ ತ್ರಿಯು, ವೃತಿ ತ್ರಿಯಲ್ಲಿ ಪ 
ಮಿಸದ ಜಾ ನವು. ತಳೆದವನಿಗೆ ಒಂದು ಭೋ ಬ ಹಲವು ಪ್ರಸಂ 
ಗೆಗಳಲ್ಲಿ ಗಾಜು ಆಗಬಹುದು. ಆದುದರಿಂದ ಅರಿಯಲಚ್ಛ 
ಸುವವನ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಮೀರಿದ ಜ್ಞಾ ನವನ್ನು ಮನುಷ್ಯನ ಬುದ್ದಿಗೆ 
ಬಾಹ್ಮತಃ ಬೋಧಿಸುವದರಿಂದ ಆ ಮನುಷ್ಯನು ಸುಧಾರಿಸುವದಿಲ್ಲ, ಹ 
ಅಜ್ಞಾನದ ಇಕ್ಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ ಒದ್ದಾಡುವ ಆ ಜ್ಞಾನದ ವಿಪರೀತ ಪ್ರಕ 


ಅಧಾ ಫಯ ಪಿ ೬೬ 


ರಗಳೇ ಅವನಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವು. ಧರ್ಮ, ಆರಾಧನೆ, ಆಚಾರ, 
ಶುಚಿತ್ವ, ಇಂದ್ರಿಯನಿಗ್ರಹ ಇವುಗಳನ್ನು ಸರ್ವ ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಬೋಧಿ 
He ಯೋಗ್ಯವೆಂದು ಯಾರು ಒಪ್ಪ "ಲಾರರು ? ಆದರೆ ಧರ್ಮವು ಪರ 
ಧರ್ಮದ ದ್ವೇಷದಲ್ಲಿಯೂ ಆರಾಧನೆಯು ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ದ್ರೇಷದಲ್ಲಿ 
ಯೂ ಆಚಾರವು ಅನ್ಯ ಆಚಾರಗಳ ಅಸಹಿಷ್ಣತೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಶುಚಿತ ವ್ರ ಮಡಿ 
ಮೈಲಿಗೆಗಳ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಯೂ ಇಂದ್ರಿಯ ನಿಗ್ರಹವು ನಿರ್ದಯದೇಹ 
ದಂಡನೆಯಲ್ಲಿಯ ಪರಿಣಮಿಸುವದು, ಆ ಉದಾತ್ತ ತತ್ತ ಗಳು ಅಜ್ಜರ 
ಅಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ ಸಹಿಸುವ ವಿಡಂಬನೆಗಳಲ್ಲವೇ? ಧರ್ಮವನ್ನು ಸಾಧಿ 
ಸುವದಕ್ಕಿಂತ ಮೊದಲು ದೋಷವನ್ನು ನೀಗಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ ತತ ವನ್ನೇ 
ಇಂಧ ಅಜ್ಞಾನಿಗಳಿಗೆ ಸಾಸ ಯುಕ 5 ವಲ್ರವೇ | ಚ ಜನಿ 
ಆಜ್ಞ ರಾದವರಿಗಾಗಲಿ ಗಹನ ತತ ಗಳು ನಿಲುಕದವರಿಗಾಗಲಿ ಅವುಗಳನ್ನು 
ಜು ಸತಿ ಉಣಿಸಬಾರದು. ಕರ್ಮಮಾಡುವದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ) ಕೊಟು 
ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವೆವೆಂದು ಹೇಳುವ ಪಂಡಿತರ ಆಚರಣೆಯು 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಅಕ್ರವುವನ್ನೇ ಕೂಡಿರುವದು. ಅವರ ಇಂಥ ಆಚರಣೆ 
ಯಿಂದ ಕರ್ಮಸಂಗಿಗಳಾದವರ ಬುದ್ದಿ ಭೇದಮಾತ್ರವಾಗುವದಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ 
ಪ್ರಯೋಜನವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಬುದ್ಧಿ ಭೇದವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವದಕ್ಕೆ - 
ಈ ಹೊಣೆಯು ಲೋಕಸಂಗ್ರಹತತ್ವದ ಮೂಲಕ ತನ್ನದೆಂದು ತಿಳಿದು. 
ವಿದ್ವಾಂಸನಾದವನು ಯುಕ್ತನಾಗಿ ಅಂದರೆ ಬುದ್ಧಿಯೋಗ ಯುಕ್ತ 
ನಾಗಿ ತಾನು ಕರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿಸಬೇಕು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಕರ್ಮಮಾ 
ಡುವದರಿಂದಲೇ ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ ಹಿತವ ನ್ನ್ನ ಚ ಬಜ ಬಿಡುವದ 
ರಿಂದಲ್ಲ--ಎಂಬ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ಅವರಲ್ಲಿ ಬೆಳಿಸಬೇಕು. 


ಪ್ರಕೃತೇಃ ಕ್ರಿಯಮಾಣಾನಿ ಗುಣೈಃ ಕರ್ಮಾಣಿ ಸರ್ವಶಃ | 
ಅಹಂಕಾರವಿಮೂಢಾಕ್ಕಾ ತೆರ್ತಾಹಮಿತಿ ಮನ್ಯತೇ | ೨೭ || 


ಮನುಷ್ಯನಿಂದ ಸಂಭವಿಸುವ ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲವೂ ಪ್ರಕೃತಿಯು ತನ್ನ 
ಗುಣಗಳ ಮೂಲಕ ಅವುಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಸುವದರಿಂದಲೇ ಸಂಭವಿಸುವವು. 


ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವ ಮತ್ತು ಬಾಹ್ಯ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ವಿಷಯಗಳು ಇವು 


೭೩೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೩ 


ಗಳ ನಡುವೆ ರಾಗದೆ ಸೀ ಹಾದಿ ಸಂಬಂಧಗಳು ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿರುವವು (೩-೩೪). 

ಪ್ರಕೃತಿಯ ಆಟದಲ್ಲಿ ತಾನು ಮನಸು ಹಾಕಾವದರಿಂದ ಸಾಕ್ಕೆ ಭೂತ 
ನಾದ ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ ಅವ್ರಗಳ ವಿಷಯದ ಇಷ್ಟಾನಿಷ್ಟತೆಯ ಗತ 
ಉಂಟಾಗುದದು. ಮುಂದಕ್ಕೆ ಈ ಮೂಲಕವೇ ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳಾದರೂ 
ಪ್ರಾಪ್ಟವಾಗುವವು (೧೩-೨೨). ಪ್ರಕೃತಿಯ ಆಟದಲ್ಲಿ ಅವನ ಮನಸ್ಸು 
ಸಿಲುಕ. ವದಕ್ಕೆ ಅವನ ಅಹಂಕಾರ ಸ್ವಭಾವವೇ ಕಾರಣವಾಗುವದು. ಅಹಂ 
ಕಾರ ಸ್ವಭಾವದಿಂದುಂಬಾಗುವ ಈ ಪರಿಣಾಮವು ಯೋಗ್ಯವಾದುದಲ್ಲ; 
ವಿಪರೀತವಾದುದು. ಈ ವಿಪರೀತ ಪರಿಣಾಮನನ್ನು ತಪ್ಪಿ ಸುವಡಕ್ಕೆ 
ಆಹಂಕಾರದಲ್ಲಿ ತ್ಯಾಗ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸಬೇಕು. ಈ ತ್ಯಾಗ ಬುದ್ಧಿ 
ಯು ಇಲ್ಲದಾಗ ಅಹ೦ಕಾರದ ದುಷ್ಪರಿಣಾಮದಿಂದ ಗ್ರಸ್ತನಾದ ಜೀವನು 
ತನ್ನಲ್ಲಿ ಸ ಕರ್ಮಗಳೆನ್ನೆ ಲ ತಾನೇ ಮಾಡುವೆನೆಂದು ಭಾವಿಸು 

ವನು. ಆದರೆ ಆ ತಿ ವಳಿಕೆಯು ವಾಸ್ತವವಾದುದಲ್ಲ. 


ತತ್ವನಿತ್ತು ನುಹಾಬಾಹೋ ಗುಣಕರ್ಮನಿಭಾಗಯೋಃ | 
ಗುಣಾಗುಣೇಷು ನರ್ತಂತ ಇತಿ ಮತ್ತಾ ನ ಸಜ್ಜತೇ ೨೮ | 


ಕರ್ಮವೆಂದರೇನು, ಅದು ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಸಂಬಂಧ ಪಟ್ಟಿರು 
ವದು, ಈ ವಿಷಯಗಳನ್ನೇ ಅಲ್ಲದೆ ನಿಜವಾದ ತತ್ವವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಅರಿತವನು ಗುಣಕರ್ಮಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧವನ್ನು, ಚೆನ್ನಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿ 
ಕ್ಹಪಸ್ರು: ತಮುಕನೆಂದರ SN ತಮ್ಮ ತಮ್ಮೊಳಗೆ ಸಾ ಮೇಲಾಟ 
ವೆಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಿ (೧೪-೧೦-೨೩) ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ತಾನು ಮನಸುಹಾಕದೆ 
ಹಾಗೂ ಸಿಲುಕದೆ ಇವನು ಇರುವನು. 
ಪ್ರಕೃತೇರ್ಗುಣಸಂಮೂಢಾಃ ಸಜ್ಜಂತೇ ಗುಣಕರ್ಮಸು | 
ತಾನಕೃತ್ಸ್ಸವಿದೋ ಮಂದಾನ್‌ ಕೃತ್ಸ್ನನಿನ್ನ ನಿಚಾಲಯೇತ್‌ 0೯1 
ಪ್ರಕೃತಿಯ ಗುಣಗಳಿಂದ ಮೋಹಿತರಾದವರು ಗುಣಕರ್ಮಗಳ ಬಲೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕುವದು ನಿಜ... ಹೀಗಾಗುವದು ಎಷ್ಟು ಮಾತ್ರವೂ ಹಿತವಲ್ಲ 
ಆದರೂ ಜ್ಞಾ ನಿಯಾದವನು ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ತ್ಯಾಜ್ಯವೆಂದು ಬಿಟ್ಟು ಅಂಥವರ 
ಉದ್ದಿ ಭೇ ಸಸಿಗಳ ತಾನು ಸಹ ಜಯಃ ಖಾ ಮಾಡು 


ಆಧ್ಯಾಯ ೩ ೬೮ 





ವದರಿಂದ ಮಂದ ಬುದ್ದಿಯುಳ್ಳವರಿಗೆ ಉಪಯೋಗವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ, ಅಪಕಾರವೂ ಆಗಬಹುದು. ಈ ವಿಷಯದ ವಿವರಣೆಯು ಹಿಂದೆಯೇ 
ಬಂದು ಹೋಗಿರುವದು (೩-೨೬). 


ಮಯಿ ಸರ್ವಾಣಿ ಕರ್ಮಾಣಿ ಸನ್ಯಸ್ಯಾಧ್ಯಾತ್ಮಚೇತಸಾ | 
ನಿರಾಶೀರ್ನಿರ್ನುನೋ ಭೂತ್ವಾ ಯುದ್ಧ್ಯಸ್ಥ ನಿಗತಜ್ಜರಃ ೩! 


ಹಾಗಾದರೆ ಜ್ಹಾನಿಯಾದವನು ಲೋಕಸಂಗ್ರಹಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಎಂದರೆ 
ಅಜ್ಞಾನಿಗಳ ಅನುಕೂಲಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಕರ್ಮಮಾಡಿತೀರಬೇಕೇನು? ನಿರಂತರ 
ವಾಗಿಯೂ ಕರ್ಮಮಾಡುತ್ತಲಿರುವದಕ್ಕೆ ಇಂಥ ದೂರಾನ್ತಯದ ಜ್ಯೋಯವು 
ಹೇಗೆ ಸಾಕಾಗುವದು? ಸ್ಮಾರ್ಥತ್ಥಾಗ ಮಾಡುವ ಹೊಣೆಯನ್ನು 
ಹೊರುವದರಲ್ಲಿ ಜ್ಥ್ಯಾನಿಯಾದವನು ಪರರ ಅನುಕೂಲವನ್ನು ಸಾಧಿಸಬೇಕಾ 
ದರೂ ತನ್ನ ಸ್ವಂತ ಶ್ರೇಯವು ಎಷು ಮೆತ್ತು, ಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸುವದೆಂಬದನ್ನು 
ಅವನು ತಿಳಿಯ ಬೇಡವೋ? 


ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಭಗವಂತನು ಈ* ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು 
ಹೇಳಿರುವನು.  ಜ್ಞಾನಿಯಾದವನು ಮಾಡುವ ಕರ್ಮವನ್ನು ಕ.ರಿತು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮೊದಲು ವಿಚಾರ ಮಾಡುವನು. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅವ್ಯಾಹತ 
ವಾಗಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ನಡೆದ ಕರ್ಮದಿಂದಲೇ ಸೃಷ್ಟಿಯೆಂಬ ದೃಶ್ಯವು ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಬೀಳುವದು. ಸೃಷ್ಟಿಯೆಂದರ ಕರ್ಮದ ಮೂರ್ತ ಪ್ರವಾಹವೆಂದೇ ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಕರ್ಮವೇ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಜೀವನವಾಗಿದೆ. ಪ್ರರುಷೋಕ್ಕಮನಂಥ 
ಸರ್ವ ಶಕ್ತಿವಂತನಿಗಾದರೂ ಕರ್ಮವನ್ನವಲಂಬಿಸದೆ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನುಂಟು 
ಮಾಡ. ವದು ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಕರ್ಮವು ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಅನಿವಾರ್ಯವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕು. ಇಂಥ ಕರ್ಮೆತತ್ವದ ವಿಧಾನವನ್ನು 
ಪುರುವೋತ್ತಮನು ತನ್ನ ನಿರಂಕುಶವಾದ ಸ್ವೇಚ್ಛಗೆ ಮಾಯೆಗೆ ಅಂಕಿತ 
ವಾಗಿರುವಂತೆ ಯೋಜಿಸಿರುವನು (೭-೧೪). ಆದುದರಿಂದ ಕರ್ಮತತ್ನವು 
ಇಷ್ಟು ಬಲವತ್ಕ್ತರವಾದರೂ ಅದು ಆವನಿಗೆ ಅಂಕಿತವಾಗಿರುವದು. ಈ 


ವಿಧಾನವು ಯಾವುಡಿಂದರೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ಯಮನಿಗಾಗಿಯೇ 


೭೯ ಆಧ್ಯಾಯ ಷ್ಠ 


ಮಾಡಿದ್ದಾದರೆ ಆದು ಬಂಧನ ರಹಿತವಾಗುವದು (೩೯ ವಿವರಣೆ 
೧೧-೫೫, ೧೨-೧೦); ಹಾಗಿರದಿದ್ದರೆ ಬಂಧನಕಾರಕವಾಗುವದು (೫-೧೨). 

ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮುನಿಗಾಗಿ ಕರ್ನುಮಾಡುವದೆಂದರೇನೆಂಬುದಸ್ಸು 
ಇನ್ನು ವಿಚಾರಿಸುವ. ಆತನು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ನಮ್ಮ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಬೀಳುವದಿಲ್ಲ. ಅಥವಾ ಅನ್ಯ ಪ್ರಕಾರದಿಂದ ನಮ್ಮ ಅನುಭವಕ್ಕೂ 
ಗೋಷಹರನಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಎಂಥ ಆಲ್ಪ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿಯೂ ತನ್ನ 
ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ ಅಥವಾ ಅಚ್ಛಾಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಅವನು ಇದ್ದೇ ಇರುವನು. 
ಆತನಿಗೆ ಸಂಮತವಿಲ್ಲದ ಯಾವ ಸಂಗತಿಯೂ ಸಂಭವಿಸುವದು ಅಶಕ್ಯವು. 
ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಅನುಕೂಲವಾಗಿ ಕರ್ಮವು ಫಳಿಸಿದಾಗಲೂ ಅಥವಾ 
ಕಾರ್ಯಭಾಗವು ಕಟ್ಟು, ಹೋದಾಗಲೂ ಆದರಲ್ಲಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ 
ಇಚ್ಛೆಯು ಮಾಯೆಯು ಪ್ರಬಲವಾಗಿರುವದು. ಈ ಪರಿಣಾಮಗಳಿಗೆ 
ಕರ್ಮವಸಾತುವವನೆ ಕೌಶಲ್ಯಾಕೌಶಲ್ಯಗಳು ಮಾತ್ರನೇ ಕಾರಣವಾಗಿರುವ 
ದಿಲ್ಲ, ಎಂದು ಗೀತೆಯು ಹೇಳುವದ.. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರರಹೋತ್ಕ್ತಮನು 
ಔದಾಸೀನ್ಯವನ್ನು ತಾಳಿರ.ವನೆಂದು ಹೇಳಿರುವದು, ಬೇವರಿಗೆ ಕರ್ವ 
ಮಾಡ.ವ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿರುವದೆಂದೂ ಹೇಳಿರುವದು. ಪುರುಷೋ 
ತಮನ ಈ ಬದಾಸೀನ್ಯವಾಗಲಿ ಬೇವರ ಕರ್ಮಾಧಿಕಾರವಾಗಲಿ ಸೃಷ್ಟಿ 
ಜೀವನದ ಸತ್ತಸಂರಕ್ಷ್ಮಣೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯ. ೦ದ ಮರ್ಯರ್ಯಾದಿತವಾಗಿವೆ. ಈ 
ಮರ್ಯಾದೆಯನ್ನು ಅವು ಮೀರದ ಹಾಗೆ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನು ಕಾದು 
ಕೊಳ್ಳುವನೆಂಬ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ಅವನಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟರೆ ಅದು ಮನುಷ್ಯನ ಬುದ್ದಿ 
ಯನ್ನು ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ಮಾಡುವದು. ತಾನು ಮಾಡುವ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ 
ಪುರುಷನೋತ್ಯ್ಮಮನ ಇಚ್ಛೆಯೇ ಪ್ರಬಲವಾಗಿರುವದೆಂಬ ಸದ್ಸಾವದಿಂದ 
ಕರ್ಮಮಾಡುವದೇ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನಿಗಾಗಿ ಕರ್ಮಮಾಡು ವದು, ಕರ್ಮ 
ಗಳನ್ನು ಅನನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುವದಕ್ಕೆ ಇನ್ನಾವ ಮಾರ್ಗವೂ ಇಲ್ಲ. ಹೀಗೆ 
ಅವನಿಗೆ ಅರ್ಪಿತವಾಗದ ಕರ್ಮಗಳು ಅವು ಪಾರಲೌಕಿಕವಾದರೂ ಬಂಧನ 
ಕಾರಕವಾಗುವವು. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಪೂರ್ಣ 
ಜ್ಞಾನಿಯು ತನ್ನ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲವನ್ನೂನಿೀಶೇಷವಾಗಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ ಬಿಡುವನು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೩ ೮೦ 


ಇಂಥ ಮನಃಸ್ಮಿತಿಯುಂಟಾಗಬೇಕಾದರೆ ಬುದ್ದಿಯು ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವಾಭಿ 
SE ಏಕಾಗ್ರವಾಗಬೇಕು. "ಟೀಗೆ ಏಕಾಗ್ರ ವಾದ 
ಬುದ್ಧಿಗೆ « ಚೇತಸ್‌ ' ಎಂಬ ಹೆಸರು. ಈ ಏಕಾಗ್ರ ಬುದ್ದಿಗೆ ಕಾರಣ 
ವಾಗುವ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ನಿಷಯದ ಭಾವಕ್ಕೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಸ'ಭಾನವೆಂದು 
ಹೆಸರು. ಈ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಭಾವವೇ ಬ್ರಹ್ಮನ ಸ್ಪಭಾವವಾಗಿದೆ (೮-೧). 
ಏಕೆಂದರೆ ಅವನು ನಿರಂಕರದಲ್ಲೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿಯೇ 
ನಿಮಗ್ನ ನಾಗಿರುವನು. ಬ್ರಹ್ಮಾ೦ತರ್ಗತನಾದ ಜೇವನ ಸ್ಪ್ವಭಾವವಾದರೂ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿ ಕವಾದುದೆಂಬದನ್ನು ಈ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿಯೇ ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮನೆಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಗಹನವೂ ಗೂಢವೂ ಆದ ಅರ್ಥ 
ವುಂಟು (೧೧-೧). ಇದನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. 

. ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಜೇತಸಾ'' ಅಂದರೆ ಏಕಾಗ್ರವಾದ ಬುದ್ದಿಯ 
ಜೇತಸ್ಸು--ಈ ಪ್ರಕಾರ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಸಿರತರವಾದರೆ, ಆ ಮನು 
ಷ್ಯನು ತತ್ಕಾಲವೇ ನಿಃಸ್ಪೃಹನಾಗುವನು. ಯೋಗಕ್ಲೇವಮದ ಆಕಾಂಕ್ಸೆ 
ಯಾಗಲಿ ಕರ್ತೃತ್ವ ಬುದ್ಧಿಯ ಅಹಂಕಾರವಾಗಲಿ ಅವನನ್ನು ಸೋಂಕಲಾ 
ರವು. ಈ ಪ ಜೆ ವಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಯಾವ ಕರ್ಮವೇ_ಆಗಲಿ ಅದರಿಂದ 
ಅವನಿಗೆ ಎಳ್ಳಷ್ಟಾದರೂ ಭಯವಿರುವದಿಲ್ಲ. 


ಹೀಗೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಚಿತ್ತನಾಗಿ ತನ್ನ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ 
ಅರ್ಜುನನು ಭಾವಸರ್ವಸ್ತದಿಂದ ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು. ಅವನಿಗಾಗಿ ಯ. ಚ್ಲ್ಲ 
ಮಾಡುವದೆಂದರೆ ಇದೇ, ಸ್ವಂತದ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ಫೂ ಕರ್ತೃತ್ವ ಬುದ್ದಿ 
ಯನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು ಮನಸ್ಸಿನ ಉದ್ವೇಗವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಅವನು ಜ್‌ ಕೈ 
ನಿಲ್ಲಬೇಕು. 


ಯೇ ಮೇ ಮತನಿದಂ ನಿತ್ಯಮನುತಿಸ್ಕಂತಿ ಮಾನವಾಃ | 
ಶ್ರದ್ಧಾ ನಂತೋಂನಸೂಯಂತೋ ಮುಚ್ಯಂತೇ_ತೇಇಪಿ ಕರ್ಮಭಿಃ 
|! 40 | 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಪುರುಷೋತ್ಮಮೆನು. ಈ ವರೆಗೆ ವಿವರಿಸಿದ ಮೂಲ 
ಭೂತ ತತ್ವಗಳೆಲ್ಲವೂ ಅವನಿಂದಲೇ ನಿರ್ಮೀತವಾದವುಗಳಾದುದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ 


ಲಗಿ ಅಧ್ಯಾಯ ೩ 


ನಿಗೆ ಪ ಪರಿಚಿಕವಾದುವು. ಆ ತತ್ತಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಸಾಧಿಸುವದು 
ಉತ್ತಮವೇ ಸರಿ. ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನು ವೂರ್ಣವಾಗಿ ಸಾಧಿಸುವದು ಸಾಧ್ಯ 
ವಾಗದಿದ್ದರೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ವಿಶಾ ಿಸವಿಟ್ಟು, ದೋಷದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು, 
ಯಥಾಮತಿ ಯಥಾಶಕ್ಕಿ ಅವುಗಳನ ಕ್ಸಿ ಆಚರಿಸುವ ಸಾತ್ತಿಕವೂ ಶುದ್ಧವೂ 
ಆದ ಪ್ರಯುತ್ತ ದಿಂದಾದರೂ ಇ ಇತ ಅಳಿದು ಹೋಗುವದು. ಇದು 


ಅನುಗ್ರಹವಲ್ಲ, ಕರ್ಮತತದ ಗತಿಯು. 


ಯೇ ಶ್ರೇತದಭ್ಯಸೂಯಂತೋ ನಾನುತಿಷ್ಠಂತಿ ನೇ ಮತಂ | 
ಸರ್ವಜ್ಞಾ ನನಿಮೂಡಢಾಂಸ್ತಾಸ್ಟಿದ್ದಿ ನಷ್ಟಾ ನ ಚೇತಸಃ  |೩೨॥ 


ಆದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಉಪದೇಶಿಸಿದ ತತ್ತಗಳನ್ನು ಯಾರು ಹೀಯಾಳಿ 
ಸ.ವರೋ ಮತ್ತು ಯಾರು ಅವುಗಳನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವದಿಲ್ಲವೋ ಅವರು 
ಚಾ ನಮ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವರು. ಅವರಿಗೆ ಜೇತಸ್ಸು -- ಏಕಾಗ್ರ 
ಯ ಅಭಿಸದೆ ಕೊನೆಗೆ ಅವರು ನಾಶಹೊಂದುವರು. ತನ್ನ 
.. ತವನ್ನು ಅನಾದರಿಸಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೀಗೆ ದರ್ಪದಿಂದ 
ಶಾನಿಸುತ್ತಿರುವನೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಪಡೆಯುವದಕ್ಕೆ ಒಂದೇ ಒಂದು ಮಾರ್ಗವುಂಟು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಉಪ 
ದೇಶಿಸಿರುವದೇ ಆ ಮಾರ್ಗವು. ಆ ಉಪದೇಶವನ್ನು ಲಕ್ಷಿ ಸದೆ ನಡೆಯುವ 
ವರು ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ ಅಬ್ಸಾನದಿಂದ ಸಂಭವಿಸುವ ನಾಶವನ್ನು ಹೊಂದು 
ವರು. ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ Kab ಹೇಳಿದೆ 


ಸದೃಶಂ ಚೇಷ್ಟತೇ ಸ್ವಸ್ಕಾಃ ಪ್ರಕೃತೇರ್ಜ್ಜಾನವಾನನಿ | 
ಪ್ರಕೃತಿಂ ಯಾಂತಿ ೫ ನಿಗ್ರಹಃ 8೦ ಕರಿಷ್ಕತಿ... 1&೩/॥ 


ಜ್ಞಾನಿಯಾದನನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಉಪದೇಶವನ್ನು ಕ್ಷಣಮಾತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಸ್ವೀಕರಿಸುವನು, ಅವನ ಬುದ್ದಿವಂತಿಕೆಯಾಗಲಿ ದೂರ ದೃಷ್ಟಿಯಾಗಲಿ 
ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಇದು ಅವನ ಪ್ರಕೃ ತಿಯ ಪರಿಣಾಮವೆಂದೇ 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಆಜ್‌ ನಿಯಾದವನು ಈ ಉಃ ಸ್‌ ಕ್ಸ ಅನಾದರಿಸುವ 


ದಕ್ಕಾದರೂ ಅವನೆ ಪುಕ್ಕ ತಿಯೇ ಕಾರಣವಾಗುವದು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ 


ಅಧ್ಯಯ ೩ ೮೨ 





ಏಿಶ್ವಾಸವಿರುವದಕ್ಕೆ ಅಥವಾ ಇ ಲ್ಲದಿರುವದಕ್ಕೆ ಜ್ಞಾನ ಅಚ್ಚ್ವಾನಗಳು 
ಕಾರಣವಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯನ ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಕ್ರಮೇಣ ಹುಟ್ಟಿ "ಜೆಳೆದ 
ವೃತ್ತಿಯ ಬಲವೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಪ್ರ 
ದೈವೀಸಂಪತ್ತು ಬೆಳೆದಾಗ ಅವಿಶ್ವಾಸ ಸ ಆಶ ದ್ದೆ ಇಂದ್ರಿಯಾರಾವರಾದಿಗಳು 
ಸಂಭವಿಸಲಾರವು. ಹಾಗೆಯೇ ವೃತ್ತಿಯ ಲ್ಲ ಆಸುರ ಸಂಪತ್ತಿಯ ಬೆಳೆದಾಗ 
ಸೂರ್ಯಪ್ರಕಾಶದಂಥ ನಿರ್ಮಲ ಬ್ಲ ನವು ಕಣ್ಣೆದುರಿಗೆ ಇದ್ದರೂ ಆದನ 

ಣಾ ೧೧ [a ಯ್ದ 
ಸುಸರಿಸುವದು ಅಶಕ್ಳವಾಗುವದು. ಬಣ್ಣ ನವಾಗಲಿ ಅಚ್ಚ್ವಾನವಾಗಲಿ 
ಬುದ್ಧಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ಯದಲ್ಲಿ ಮನುಷನ ಬುದ್ರಿಯನ್ನ ವಲಂ೦ಬಿಸಿ ರುವದಿಲ್ಲ 
ನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಪ್ರಕೃತಿಯ ನಂಪತ್ತನ್ನೇ ಅವಲಂಬಿಸ ಸುವ 
ಬ್ಹಾನಿಗಳೇ ಆಗಲಿ ಆಜ್ಞಾ. ನಿಗಳೇ ಆಗಲಿ-ಜೀವರೆಲ್ಲರೂ-ತಮ್ಮ 
ಪ್ರುಕೃತಿಗನುರೂಪವಾಗಿ Wa ವರ್ತಿಸುವರು. ಈ ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಬುದ್ಧಿ 
ವಾದದಿಂದ ತಡೆದು. ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಅದನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಹೋದರೆ ಪ್ರಯತ್ನವು 
ವ್ಯರ್ಥವಾಗುವದು. 


ಲ್ರ 4 ಪಾ ದ್ದ ಆಫ್ಟ 
ಕೃತಿಯ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ 


ಇಂದ್ರಿ ಯಸ್ಯೆ €ಂದ್ರಿ ಯಸ್ಯಾ ರ್ಧೇ ರಾಗದ್ದೇಷೌ ವ್ಯವಸ್ಥಿ ತೌ। 
ವ ತವಗ ಚ್ಛೆ ಕ್ರೌ ಹ್ಕ ಸ ಸರಿಪಂಧಿನಾ ॥ ೩೪ || 


ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಅಜ್ಞಾನವು ಬೆಳೆಯಲಿಕ್ಕೆ ಸ್ವಭಾವ ನಿಯತವಾದ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮತ್ತು ವಿಷಯಗಳ ವ್ಯವಹಾರವೇ ಕಾರಣವು. ಈ ವ್ಯವಹಾರ 
ವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುವದು ಯಾರಿಗೂ ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಹಾಗೂ 
ವಿಷಯಗಳ ಪರಸ್ಫರ ಇಷ್ಟಾನಿಷ್ಟತೆಯೂ ಪ್ರೀತಿ ದ್ವೇಷಗಳೂ ನಿಸರ್ಗ 
ದಿಂದಲೇ ನಿಯಮಿತವಾಗಿವೆ. ಆವುಗಳ ಸಹವಾಸದಲ್ಲಿ ಈಶ್ವರ ಸಂಕಲ್ಪ 
ದಿಂದ ವಾಸಮಾಡುವ ಜೀವ ಪುರುಷನಿಗೆ ಈ ಇಷ್ಟಾಸಿಷ್ಟಗಳ ಸಹಚರ್ಯಾದಿ 
ಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಲೇಬೇಕಾಗುವದು. ಈ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಪಡೆಯು 
ತ್ರಿರುವಾಗಲೇ ಧ್ಯಾನ, ಸಂಗ, ಕಾಮ ಮೊದಲಾದ ಪರಂಪರೆಯಿಂದ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸೆಳವಿಗೆ ಅವನು ಈಡಾಗುವನು, ಅರ್ಜುನನು ಈ ವಿಪರೀತ 
ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ಜಾಗರೂಕತೆಯಿ.೦ದ ತಡೆಯಬೇಕು. ಇಂದ್ರಿಯ ಸ.ಖ 
ಕ್ಯ್ಯಾಗಲಿ ಆರಾಮಕ್ಕಾಗಲಿ ಅವನು ಮನಸೋಲಬಾರದು. ಈ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು 


೮೩ ಆಧ್ಯಾಯ. ಪ್ಲ 


ಕ್ಫೂರರಾದ ಹಾದಿಗಳ್ಳರನ್ನು ಹೋಲುವವು.  ಮಂುಕ್ಕೆಧ್ದೇಯವನ್ನೆ* 
ಗ್ಗ ರಿಯಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು ಮನುಷ್ಯನು ಮಾಡುವ ಪ್ರವಾಸದಲ್ಲಿ ಅವನ 
ಜ್ಞಾ ವೆಂಬ ಆಧಾರವನ ಪಿ ಈ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಅಪಹರಿಸುವವು. 


ಶ್ರೇಯಾನ್ಸ್ಞಧರ್ಮೊ ವಿಗುಣಃ ಪರಧರ್ಮಾತ್ಸ್ಟನುಸ್ಠಿತಾತ್‌ | 
ಸ್ವಧರ್ಮೇ ನಿಧನಂ ಶ್ರೇಯಃ ಪರಧರ್ಮೋ ಭಯಾನಹಃ [೩೫1 


ಕಾರ್ಯವ್ರ ಸಫಲವಾಗಬೇಕೆಂದು ಆಚರಿಸಿದ ಪರಧರ್ಮಕ್ಕಿಂತಲೂ 
ನಿಷ್ಟಲವ-ಗಿ ತೋರುವ ಸ್ವಧರ್ಮನೇ ಶ್ರೇಯಸೃರವು. ಸೃಧರ್ಮ 
ನನ್ನಾ ಚರಿಸುವಾಗ ವ.ರಣವ್ರ ಒಂದರೂ ಶ್ರೇಯಸ್ಥರವು. ಪರಧರ್ಮಾವ 
ಲ೦ಬನೆಯ.೦ದ ಎಂದಿಗೂ ಬಯವೇ 

ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಬಂದ ಸ್ವಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಪರಧರ್ಮವೆಂಬ ಶಬ 
ಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವೇಸೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಆ (ಕೃಷ್ಣಾಜ೯ನೆ2) ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಸಂಗತಿಯನ್ನೇ ಆಗಲಿ ಧರ್ಮವೆಂಬ ಆಳತೆಗೋಲಿಸಿಂತಲೇ ಅಳೆಯ. 
ತ್ತಿದ್ದರು. ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಆತ್ಮಶ್ರೇಯದೆಡೆಗೆ ತಪ್ಪದೆ 
ಒಯ್ಯುವ ನಿಶ್ಚಿತವಾದ ಆಚಾರ ಅಥವಾ ವಿಚಾರವೆಂಬ ಭಾವನೆಯು 
ಇದ್ದಿತು. *೦ಥ ಭಾವನೆಯು ಈಗಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಈಗ 
ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ಧರ್ಮಪಂಥವೆಂದೇ ಬೋಧವಾಗು ವದು. ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಧರ್ಮಶಬ್ದದ ಪ್ರಾಚೀನ ಆರ್ಥವೇ ಉದ್ದಿಷ್ಟವಿದೆ. 

ಗೀತೆಯು ಉಪದೇಶಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜ 
ದೊಳಗೆ ಚಾತುರ್ವರ್ಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ. ನೆಲೆಗೊಂಡಿತ್ತು. ಈ ವ್ಯವಸ್ಥಾನು 
ಸಾರವಾಗಿ ಆ ಸಮಾಜದೊಳಗಿನ ಒಂದೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ಯಾವುದಾದ 
ರೊಂದು ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಸೇರಿರುವದು. ಹೀಗೆ ನಾಲ್ಕು ವರ್ಣಗಳಿರುವವು. 
ಒಂದೆಂದು ವರ್ಣಕ್ಕೆ ನೇಮಿಸಿದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ನಾಲ್ಕು ತರದ ಕರ್ಮಗಳಿರು 
ವವು ತನ್ನ ವರ್ಣವಿಹಿತವಾದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು, 
ಯಾವ ವ್ಯಕ್ತಿಗೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ನಾಲ್ದುವರ್ಣಗಳಿಗೂ ನೇಮಿಸಿರುವ 
ಕರ್ಮಗಳ ವಿಶೇಷ ವ.ಹತ್ತವೇನೆಂದರೆ ಈ ವರ್ಣಗಳು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ 
ವ್ಹರೂ ಸಮಾಜದ ಸುಖಸಮಾಧಾನಗಳಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಅದರ ಸ್ನಾಸ್ಟ್ಯೂವ 


ಹ ಯಾ 


ಅಧಾ ಯ ಷಿ ೮೪ 


ಕೂಡ ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಸಮುಚ್ಚಯವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದು. ಹೀಗೆ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗಾಗಿ ನೇಮಿಸಿದ ಕರ್ಮಗಳ ಬ.ಡದಲ್ಲಿ ಸಮಾಜಸಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯ್ಯತ್ಕೆ 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ವ್ಯಕ್ತಿಜೀವಿತಕ್ಕೆ ಸಹ ತಳಹದಿಯಾಗಿರುವ ತತ್ತಜ್ಹಾನದ 
ಬೀಜವಾದರೂ ಇರುವದೆಂಬ ಭಾವನೆಯು ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇದ್ದಿತು. ಆದುದ 
ರಿಂದಲೇ ವರ್ಣವಿಹಿತ ಕರ್ಮವೆಂಬುದೇ ಧರ್ಮವೆಂದು ಜನರು ತಿಳಿ 
ಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಈ ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಅನುರೋಧವಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಮೇಲೆ ಬಿದ್ದ ಹೊಣೆಯನ್ನು ಅನನ ಸ್ವಧರ್ಮನೆಂದು ಬಗೆಯುತ್ತಿ 
ದ್ದರು. ಇಂಥ ಸ್ವಧರ್ಮವನ್ನನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುತ್ತಿರುವರೆಂಬುದು 


ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿದೆ. 


ಗೀತೆಯೊಳಗೆ ಹಲವೆಡೆಯಲ್ಲಿ ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕುರಿತು 
ಸ್ಪೀಕೃಷ್ಣನು ಮಾಡಿದ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ರೂಢ 
ವಾಗಿದ್ದ ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕಲ್ಪನೆಯು ಅವನಿಗೆ ಬಹುಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಮ್ಮತ 
ವಾಗಿತ್ಕೆ೦ದು ತೋರುವದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ತತ್ತಜ್ಯ್ಯಾಸವು ಈ 
ವರ್ಣಸಂಬದವಾದ ಸಮಾಜರಚನೆಗೆ ಪೋಷಕವಾಗಿಯೇ ಇರುವದು. 
ಚಾತುರ್ವರ್ಣ್ಯವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಉಂಟುಮಾಡಿದನು. ಒಂದೊಂದು 
ವರ್ಣದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ವಿಭಾಗಿಸಿದವನಾದರೂ ಅವನೇ. ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಂಗ್ರಹಿತವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವ ಗುಣವಿಶೇಷಗಳ ಪ್ರಕಾರಗಳು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವವು. ಅವಾದರೂ ಈ ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಪೋಷಕ 
ವಾಗಿಯೇ ಇವೆ (೧೮-೪೧-೪೪). 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ... 
ಅಥ ಕೇನ ಪ್ರಯುಕ್ತೊೋಆಯೆಂ ಪಾಪಂ ಚರತಿ ಪೂರುಷಃ | 
ಅನಿಚ್ಛನ್ನಸಿ ವಾರ್ಸೇಯ ಬಲಾದಿನ ನಿಯೋಜಿತಃ | ೩೬! 


ಸ್ಪಧರ್ಮವನ್ನಾ ಚರಿಸುವದು ಯಾರಿಗೆ. ಮನ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಬೇಡವೋ ಅವರ ಮಾತು ಹಾಗಿರಲಿ. ಆದರೆ ಅದನ್ನು ಯಾರು ಬಿಡಲಿಚ್ಚಿ ಸು 
ವದಿಲ್ಲವೋ ಅಪರಾದರೂ ಪಾಪಾಚರಣೆಯ ಕಡೆಗೆ ಏಕೆ ಎಳೆಯಲ್ಪಡುವರು? 


ಹ bo Sl 


ಅ್ರೀೋಭಗವಾನುವಾಜಿ--- 


ಕಾಮ ಏಷ ಕ್ರೋಧ ಏಷ ರಜೋಗುಣಸಮುದ್ಧ ವಃ, 
ಮಹಾಶನೋ ನಾಹಾಸಾಸ್ಟಾ ನಿಷ್ಠೆ ನನಿಹ ಪೆ ರಿಣಂ aa 


ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಯೋಗ್ಯವಾಗಿದೆ. ಸ್ವಧರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡುವದು ಮನಃ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿರಲಿ ಮನಸ್ಸಿನ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನೋ 
ಒಂದೇ. ರಜೋಗುಣದಿಂದ ಉದ್ಭವಿಸುವ ಕಾಮಕೋೋಧಾದಿಗಳೇ ಆ 
ಕಾರಣವು. ಇವು ಮಹಾಪಾಪಿಗಳು, ಸರ್ವಭಕ್ಚ ಕಗಳೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಈ ಒಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇವೇ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ನಿಜವಾದ ವೈರಿಗಳು. 


ಧೂಮೇನಾವ್ರಿ ಯತೇ ವನ್ಸಿರ್ಯಥಾದರ್ಕೋ ಮಲೇನ ul 
ಯಧೋಲೆೆ ೀನಾವೃತೋ “ಗರ್ಭಸ್ತಥಾ ತೇನೇದ- 
ಮಾವೃಂ ॥ ೩೮1 
ಹೊಗೆಯಿಂದ ಅಗ್ನಿಯೂ ಧೂಳಿನಿಂದ ಕನ್ನಡಿಯೂ ಪರೆಯಿಂದ 
ಗರ್ಭವೂ ಮುಚ್ಚಿರುವ ಹಾಗೆ ಪ್ರಪಂಚವೆಲ್ಲ ಈ ಕಾಮಕ್ರೋಧಾದಿಗಳಿಂದ 
ಗ್ರಸ್ತವಾಗಿರುವದು. 
ಆವೃತಂ ಜ್ಞಾನಮೇತೇನ ಜ್ಞಾನಿನೋ ನಿತ್ಯವೈರಿಣಾ | 
ಕಾಮರೂಪಹೇಣ ಕೌಂತೇಯ ದುಷ್ಬೂರೇಣಾನಲೇನ ಚ ೩೯ 


ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸೆ ಪೋಜ್ಛ ಯ. ೦ದ ಸ್ವಧರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡುವವನ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ ಇನ್ನು ತನ್ನ ಇಚ್ಛೆ pa ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಬಲಾತ್ಮ 
ರಿಸಿದ ಮೂಲಕ ಸ್ವಧರ್ಮುನ್ಸು ps ವ್ಯಾಮೋಹವು ಯಾವ ಜಾ ನಗಳ 
ಗಾಗುವದೋ ಅವರನ್ನು ಕುರತು ವಿವರಣೆಯಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಜ 
ವಾಗಲಿ ಅಜ್ಜಾ ಸಾಗರ ಅವನ (ಅಹಂಕಾರ) ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಆಶ 1 
ಕೊಂಡಿರುವದು. ಲೆ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತೂ ಕಾಮಗಳ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಕಾಮವು ಪ ಬಲವಾದರೆ ಅದು ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮುಸುಕಿ 
ಬಿಡುವದು. ಕಾಮವು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ನಿರಂತರ ವೈರಿಯ. ಎಂದಿಗೂ ಶಮನ 
ಮಾಗದ ಅಗಿ ಯೇ ಅದು. ಎಂದರೆ ಎಷ್ಟ್ಟು ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಆಹುತಿಗೊಂಡರೂ 
ಇದು ಹ ುವದಿಲ್ಲ. 


೩ ಧ್ಯ್ರಾಯ ೩ ಲ೬ 


ಇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ನುನೋ ಬುದ್ದಿರಸ್ಯಾಧಿಸ್ಮಾನಮುಚ್ಛತೇ | 
ಏತೈರ್ನಿನೋಹಯತೈೇಷ ಜ್ಞಾನಮಾನೃತ್ಯ ದೇಹಿನನ್‌ ೪೦ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಮನಸ್ಸು ಬುದ್ದಿ ಇವೇ ಕಾಮಕ್ಕೆ ಅಧಿಷ್ಠಾನಗಳು 
ಬಂದರೆ ವಾಸಮಾಡುವ ಸ್ಥಳಗಳು. ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಚ್ಞ್ಯಾನವಾಡರೂ 
ಇವನ್ನೇ ಅಶ್ರಯಿಸುನದು (೧೩-೭-೨೦). ಕಾಮವು ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಜಯಿಸಿ ನುನುಷ್ಯನನ್ನು ಮೋಹಕ್ಕೀ ಡುಮಾಡುವದು. 
ತಸ್ಮಾತ್ಸನಿಂದ್ರಿಯಾಣ್ಯಾದೌ ನಿಯಮ್ಯ ಭರತರ್ಷಭ! 
ಸಾಸ್ಮಾನಂ ಪ್ರಜಹಿ ಹ್ಯೇನಂ ಜ್ಞಾ ನನಿಜ್ಞಾನನಾಶನನ್‌ ೪೦ 
ಕಾಮವು ವ.ನನ್ಸು ಬುದ್ದಿ ಇಂದ್ರಿಯ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ವಾಸವಾಗಿರುವ 
ದಾದರೂ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೇ ಅದಕ್ಕೆ ತವರುವ.ನೆಯೆಂದು ಹೇಳಬೇಕು. ತನ್ರ 
ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ಕಾಮವು ಕ್ರಮೇಣ ಮನಸ್ಸು ಬುದ್ಧಿಗಳನ್ನಾ ದರೂ ವಶ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಕಾಮವು 
ಕವಲೊಡೆಯುವ ಮೊದಲೇ ಆದನ್ನು ತರಿದು ಬಿಡಬೇಕ.. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಇದು ಆಂಕುರಿಸಿದ ಹಾಗೆ ಮಾಡುವದಂತೂ ಇದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಒಳ್ಳೆಯದು. 
ಈ ಕಾಮವನ್ನು ನಿರ್ಮೂಲ ಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಆರ್ಬನನು ಮೊದಲು 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ನಿಯಮನ ಮಾಡಬೇಕು. ಈ ಕಾಮನೆಂಬದು ಮಹಾಪಾಪಿ 
ಅದನ್ನು ಕೊಂದು ಬಿಡುವದೇ ಯೋಗ್ಯವು. ಆದರಿಂದ ಜ್ಞಾನವೇ ಅಲ್ಲ, 
ವಿಜ್ಞ್ಞಾನವಾದರೂ ನಾಶಖಹೊಂದುವದು. ಈ ವಿಜ್ಞಾನದ ನಾಶವು 
ಜ್ಞಾನದ ನಾಶಕ್ಕಿಂತಲೂ ಒಹಳ ಭಯಂಕರವಾಗಿದೆ. 


ಇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಪರಾಣ್ಯಾಹುರಿಂದ್ರಿಯೇಭ್ಯಃ ಪರಂ ಮನಃ । 
ಮನಸಸ್ತು ಪರಾ ಬುದ್ಧಿರ್ಯೋ ಬುದ್ಧೇಃ ಪರತಸ್ತು ಸಃ ೪೨ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ವಿಷಯಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾಗಿವೆ. ಮನಸ್ಸು 
ಇಂ೦ದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದುದು. ಬುದ್ದಿಯು ಮನಸ್ಸಿಗಿ೦ಕಲೂ 

ಶ್ರೀಷ್ಠವು. ಆದರೆ ಈ ಬುದ್ದಿಗಿಂತಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ. ದು ಆತ್ಮವು. 
ಇಂದ್ರಿಯ-ಮನೋ-ಬ. ದ್ವ್ವಾದಿಗಳು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಅಧಿಷ್ಠಾನವಾಗಿರು 
ವಂತೆಯೇ ಈ ಆತ್ಮವು ವಿಜ್ಞಾ ನಕ್ಕ ಧಿಷ್ಠಾನವಾಗಿರುವದು. ಕಾಮದ 


೮೩೭ ಅಧ್ಯಾ ಯ ಷಿ 


ಮೂಲಕ ವಿಜ್ಞಾನವು ನಾಶಹೊಂದುವದೆಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೇ. 
ಆ ವಿಚ್ಹಾನವು ಅತ್ಮ PSR ಜ್ಞಾನವು ನಾಶವಾಗಿ ಒಂದು 
ವೇಳ ವಿಚ್ಞ್ಯಾಸವು ಉಳಿದರೆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಅಲ್ಪ ಪ್ರಯಾಸದಿಂದ ಪಡೆಯ 
ಬಹುದು, ಆದರೆ ವಿಜ್ಞಾನವೇ ನಾಶವಾಗಿ ಹೋದರೆ ಸರ್ವನಾಶವಾಯಿ 
ತೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಏವಂ ಬುದ್ಧೇಃ ಪರಂ ಬುದ್ಧ್ಯಾ ಸಂಸ್ತ ಭ್ಯಾತ್ಮಾನಮಾತ್ಮನಾ। 
ಜಹಿ ಶತ್ರುಂ ಮಹಾಬಾಹೋ ಕಾಮರೂಪಂ ದುರಾಸದಂ |1೪೩! 


ಹೀಗೆ ಬುದ್ದಿಯ ಆಜೆಗಿರುವ ಆತ್ಮವನ್ನು ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಗ್ರಹಿಸಿ, 
(ತನ್ನ ) ಆತ್ಮದಿಂದ (ಪರಮ) ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಸ್ಥಿತನಾಗಿ (೨- ೬೧), ಈ ದುಃಸ್ಟಾ 
ಧೈವಾದ ಕಾಮರೂಪ ಶತ್ರುವನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಕೊಂಡು ಹಾಕಬೇಕು. 

ಬುದ್ದಿಯ ಆಚೆಗಿರುವ ಆತ್ಮ ಸ್ತಭಾವನನ್ನೂ ಆತ್ಮ ಸ್ಪಭಾವಕ್ಕೆರುವ 
ವಿಚ್ಚ್ವಾ ನದ್ಯ ಷ್ಟಿ ಯನ್ನೂ ಕರಿಕು ಗೀತೆಯಲ್ಲ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಬೋಧಿ 
ಹ ವಿವರಣೆ) ವ ಸೋತ್ತಮನನ್ನು ಗ.ರುತಿಸುವದೇ ನಿಜ್ಞಾನದ 
ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಬಣವು. 


ಆತ್ಮನೆಂಬ ಒಂದೇ ಶಬ್ದದಿಂದ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನನ್ನೂ ಜೀವಾತ್ಮ 
ನನ್ನೂ ನಿರ್ದೇಶಿಸುವ ಗೀತೆಯ ಪರಿಪಾಠವನ್ನು ಕ.ರಿತು ನಾವು ಮುಂದೆ 
(೫-೭) ವಿವೇಚಿಸಿರುವೆವು. ಪುರುಷೋತ್ತಮಪರ (ಮತ್ಸರ) ಮಾಗದೆ 
ಅವನಲ್ಲಿ (ಮತ್‌ಸ್ಕಿತ8)ನಿಲ್ಲದೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಒಯಿಸಲಾಗದೆಂಬ 
ತತ್ವವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 

ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು 
ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುವ ಹದವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ದೂರಾ 
ನ್ವಯದಿಂದ ಸೂಚಿಸಿರುವನು. 


FY 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯನು ಸಮಾಪ್ತವು. 


ಓಂ, 
ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು. 
ಅನತರಣಿಕೆ.. 


ಬುದ್ದಿಯೋಗಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಅಜುನನಿಗೆ 
ಇನ್ನೂ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಎರಡನೆಯ ಆಧ್ಯಾಯದಿ೦ಂದ ಆರಂಭಿಸಿ ತನ್ನ 
ಬುದ್ಧಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸ್ಕೂಲವಾಗಿ ಯೂ 
ಸಂಕ್ಸೀನವಾಗಿಯೂ ಭೋಧಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಲಿರು 
ವನು. ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಗೆ ಈ ಪ್ರಯತ್ನವು ಸಾಧಿಸಲಿಲ್ಲ 
ವೆಂಬದು ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಕೇಳಿದ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯಿಂದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ತಿಳಿಯ ಬಂದಿತು. ಆದರೂ ತಾನು ಮನಸಿ 
ನಲ್ಲೆಣಸಿದ ಹಾಗೆ ವಿಷಯದ ನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮುಂದೆ 
ಸಾಗಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುವನು. ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಏಳೆ ಮಾಡಬೇಕು, ಹೇಗೆ ಮಾಡಬೇಕು ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಅರ್ಜುನನ ದೃಷ್ಟಿಯು ಹೇಗಿರಬೇಕು ಎಂಬದನ್ನು ಕುರಿತು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಹೇಳಿದೆ. ಇದೇ ವಿಷಯವಾಗಿ ಇನ್ನೂ ಹೇಳುವದು ಉಳಿದಿದೆ. ಆದರೂ 
ಮೂರನೆಯ ಆಧ್ಯಾಯದೊಳಗಿನ ವಿವರಣೆಯ ಪರಿಣಾಮವು ಅರ್ಜುನನ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಆಗಿರುವದು, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮೇಲೆ 
ವಿರೋಧಾಭಾಸಯುಕ್ಕವಾಗಿ ಮಾತನಾಡುವ ಆರೋಪವನ್ನು ಅರ್ಜು 
ನನು ಮಾಡಿದ್ದನಷ್ಟೇ. ಅದು ಎಷ್ಟು ಅಪ್ರಾಸಂಗಿಕವಾಗಿಯೂ ಅಯೋಗ್ಯ 
ವಾಗಿಯೂ ಇತ್ತೆಂಬುದು ಈಗ ಅವನಿಗೆ ತಿಳಿಯ ಬಂದಿದೆ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ನನಗೇನಾದರೂ ಮಹತ್ವವಾದುದನ್ನೇ ಹೇಳಲೆಣಿಸಿರುವನು. ಎರಡರಲ್ಲಿ 
ಒಂದನ್ನು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಒಂದೇ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳಿಬಿಡಬೇಕೆಂದು ತಾನು 
ಘೇಳಿಕೊಂಡಂತೆ ಹೇಳುವದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಶಕ್ಕವಾಗಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆಂಬ 
ಮಾತು ಅವನಿಗೆ ಈಗ ಹೊಳೆಯಕತ್ತಿದೆ. ವಿವರಣೆಯು ಮುಂದುವರಿದಂತೆ 


ರ್ಳ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 


ಅದನ್ನು ಸಾನಧಾನದಿಂದ ತನಗೆ ಗ್ರಾಹ್ನವಾದುದನ್ನು ಸ್ವೀೀಕರಿಸ 
ಲಿಕ್ಕೆ ಅರೂನನು ಈಗ ಸಿದ್ದನಿರುವನು. ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೆನೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಅವನ. ಕೇಳಿದ ಪ್ರಶ್ನೆ ಯು ಸಮಂಜಸವಾಗಿದ್ದು ನಾವು ಮೇಲೆ 
ವಿವರಿಸಿದ ಅವನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತೋರಿಸುವದು. 

ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನುತಾನು ಎಣಿಸಿಕೊಂಡಂತೆ ತನ್ನ ವಿಷಯನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು 
ಮುಂದೆ ಸಾಗಿಸುವನು. ತಾನು ಹೇಳುವದನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಚೆನ್ನಾಗಿ 
ಲಕ್ಸವಿಟ್ಟು, ಕೇಳುತ್ತಿರುವನೆಂಬುದನ್ನು ಅವನು ತಿಳಿದಿರುವನು. ಆದರೆ 
ವಿಷಯದ ಒಹಳ ಭಾಗವನ್ನು ತಾನು ಇನ್ನೂ ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕಾಗಿದೆ; 
ಅದೆಲ್ಲ ಆಗುವವರೆಗೆ ಅರ್ಜುನನ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಾನು 
ಪಡೆಯುವದು ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲವೆಂಬದನ್ನಾ ದರೂ ಹ ಬಲ್ಲನು. ಕೇಳುವವ 
ನಿಗೆ ಹೇಳುವವನಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸವಿಲ್ಲದಿದ್ದ ರೆ ಹೇಳುವವನು ನಿಜವನ್ನು ಹೇಳಿ 
ದರೂ ಕೇಳುವವನು ಸಂಡೇಹಪ ಡು . ಆದರೆ ಕೇಳುವವನ ವಿಶ್ವಾ ಸವ 
ದೃಢೆವಾಗುತ್ತ ಹೋದಂತೆ ಹೊಸವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಹೇಳಿ ಸಮಾಧಾನ 
ಪಡಿಸುವದು ಸುಲಭವು. ಆದುಕಾರಣ ತನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ಅರ್ಜುನನ ವಿಶ್ವಾಸ 
ವಸ್ಸು ದ ಢಪಡಿಸಿ ಅದನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿ ಸುವ ಉದ್ದೆ. ಶದಿಂದ ಶ್ರೀಕೃ ಷ ನು ರೂ 
ನಣೆಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸ ವನು. 

ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ನ ಉಪದೇಶದೊಳಗಿನ ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳು ಅರ್ಜುನನ 
ವಿಶ್ವಾಸವು ದೃಢವಾಗೆದಿರಲಿಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಬಹುದು. ಅವನು ಹೇಳುವ 
ವಿಷಯವು ಮನುಪ್ಯನ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಅಪನರಿಚಿತವಾದುದು; ಅವನ ಬುದ್ದಿಗೆ 
ಹೊಸದು. ಎರಡನೆಯ Ee ಶ್ರೀಕೃ ಷನ ನು ತಾನೇ ಸೃಷ್ಟಿ ಗೆ 
ಉತ್ಪಾದಕನೆಂದೂ ಒಡೆಯನೆಂದೂ ರಕ್ಷ \ಕನಂದೂ SE 
ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸದಿಂದಲೂ ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವನು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಾ ರ್ಬುನರು ಚಿಕ್ಕಂದಿ 
ನಿಂದಲೂ ಸೆ ಸಹಿತರಾಗಿದ್ದ ರು. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಏನಾದರೂ 
ವಿಶೇಷ ದೇವಾಂತವಿರುವದೆಂಬ ಭಾವನೆಯು ಅಚು೯ನನಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇ ಇತ್ತು. 
ಆದರೆ ಹೀಗೆ ದೇವಾಂಶವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವದು ಬೇರೆ,ವ.ತ್ತು ತನ್ನ ಸಖನಾದ 
ಕೃ ಸ ನೇ ಸೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನೆ ಲ್ಲವನ್ಮೂ ತ ನ್ಟ ವಾಡಿದವನೆಂದೂ po 
bs ಒಪ್ಪುವದು ಬೇರೆ. ರ ವೇಳೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿಯ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 
ಹು ತಃ ೯೦ 


ಪ್ರೇಮಾತಿಶಯಕ್ಕಾಗಿ ಹೀಗೆ ಅವನು ಒಪ್ಪಿದರೂ ಈ ಬಗೆಯ ಆಂಧವಿಶಾ 
ಸವು ನ್ನು, ಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಾಕಾದೀತು ? ಆದುದರಿಂದ ಅರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸು 
ಬುದ್ಧಿಗಳು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳು 
ವಂತೆ ಮನಗಾಣಸುವದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ 


ಇಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಇನ್ನೊಂದು ಸಂಗತಿಯೇನೆಂದರೆ ತಾನು 


ಮುಂದೆ ಬೋಧಿಸಬೇಕಾಗಿದ್ದ ವಿಷಯವನ್ನು ಕುರಿತು ಆರೂನನಿಂದ 


ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿ ಅದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ನಿರೂಪಿಸುವನು. ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಜೆಜ್ಞಾನೆಯನ್ನುಂಟುಮಾಡಿ ಅವನ 


ಲಕ್ಷವನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಆಕರ್ಷಿಸಿ ತನ್ನ ಉಪದೇಶದ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಸಫಲ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬುದೇ ಈ ಪದ್ದತಿಯ ನಿರೂಪಣೆಗೆ ಕಾರಣವೆಂದು 


ತೋರುವದು. ಕರ್ಮಮಾಡುವ ಕೌಶಲವನ್ನು ಶ್ಲಾಘಿಸುವ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 


ನಂಥ ಉಪದೇಶಕನಿಗೆ ಈ ಬೋಧಿಸುವ ಚಾತುರ್ಯವು ಅನುರೂಪ 
ವಾಗಿಯೇ ಇದ್ದಿತು. 


೭೬ 


ರಿ 


ಈ್ರೋಭಗವಾನುವಾಚ-- 
ಇಮಂ ನಿವಸ್ಥತೇ ಯೋಗಂ ಪ್ರೋಕ್ತನಾಹನಹನುನ್ಯಯಂ | 
ನಿವಸ್ವ್ವಾನ್ಮನನೇ ಪ್ರಾಹ ಮನುರಿಕ್ಸ್ಟ್ಯಾಕವೇನಬ್ರವೀತ್‌... ಗ 
ಏನಂ ಹರಂಹರಾಸ್ರಾಪ್ತಮಿಮಂ ರಾಜರ್ಷಯೋ ನಿದುಃ | 
ಸ ಕಾಲೇನೇಹ ಮಹತಾ ಯೋಗೋ ನಷ್ಟಃ ಪರಂತಪ Il ೨ | 


ಈ ಅವ್ಯಯ ವಾದ ಬುದ್ದಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ನಾನು ಮೊದಲು 
ವಿವಸ್ತತನಿಗೆ ಹೇಳಿದೆನು. ವಿವನ್ವತನು ಅದನ್ನು ಮನುವಿಗೆ ಉಪದೇಶಿಸಿ 
ದನು. ಅದನ್ನೇ ಮನುವು ಇಕ್ಸ್ಟ್ಟಾಕುವಿಗೆ ಬೋಧಿಸಿದನು. ಈ ಪರಂಪರೆ 
ಯಿಂದ ಈ ಶಾಸ್ತ್ರವು ರಾಜರ್ಷಿಗಳಿಗೆ ತಿಳಿಯಿತು,ಆದರೆ ಎಲ್ಫೆ ಅರ್ಬುನನೇ, 
ಮಹಾಕಾಲಾವಧಿಯ ಅನಂತರದಲ್ಲಿ ಈ ಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರವು ಮನುಷ್ಯಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ನಷ್ಟವಾಯಿತು, 

ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ೬ ಯೋಗೋ ನಷ್ಟ 8 ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳು ಬಹು 
ವಿಚಿತ್ರವಾಗಿ ತೋರುವವು- ಅರ್ಜುನನಂಥ ಮಹಾನೇದಾಂತಿಗಳು ಆಕಾಲ 


೯ಗಿ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 


ದಲ್ಲಿದ್ದರು. ಅವನ ಹಾಗೆಯೇ ಇನ್ನೂ ಎಷ್ಟೋ ಜನ ಭಗವದ್ಭಕ್ತಶಿಕೋ 
ಮಣಿಗಳೂ ಜ್ಞಾನಿಗಳೂ ಇದ್ದರು ಕಲಿಯುಗದ ಆರಂಭವೇ ಇನ್ನೂ ಆಗಿರ 
ಲಿಲ್ಲ. ಭಾರತವರ್ಷೀಯೆ ಆರ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಮೂಲಭೂತವಾಗಿರುವ 
ಮಹಾವೇದಾಂತವಾಜ್ಮಯವೂ ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿತ್ತು.ಹೀಗಿರುವಾಗ ದ್ಮಾಪರ 
ಯುಗದಲ್ಲಿಯೇ ತನ್ನ ಯೋಗವು ನಷ್ಟವಾಯಿ ತೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ 
ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಗತಿಯೇನು? 

ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಉದ್ದೇಶವೇನೆಂದರೆ ತಾನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ನಿರೂಪಿಸಿದ 
ಬುದ್ದಿಯೋಗವ್ರ ಒಂದು ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ ಸಂಪೂರ್ಣವಾದ ಮತ್ತು ಪರ್ಯಾ 
ಪ್ಲವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರವಾಗಿದ್ದು ಅದರ ವಿಷಯದ ಸಾದ್ಯಂತಜ್ಞ್ಯಾನವು-ಅವನು 
ಅದನ್ನು ವಿವಸ್ತತನಿಗೆ ಪ್ರಕಟಮಾಡಿದಂತೆ-ಅದು ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯೂ 
ಯಾರ ಸ್ವಾಧೀನ ಳ್ಲಿಯೂ ಉಳಿದಿರಲಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ. ಅಂಥ ಒಂದು 
ಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರವ್ರ ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪ್ರಚುರವಾಗಿತ್ತೆಂಬ ಸ್ಟೃತಿಯೂ 
ನಷ್ಟವಾಗಿ ಹೋಗಿತ್ತು. ಇದರ ಸಹಜ ಪರಿಣಾಮವೇನಾಯಿತೆಂದರೆ, ಆ 
ಕಾಲದ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅಪ್ರಶಸ್ತ್ಯವೂ 
ಅನಪೇಕ್ಟಿ ತವೂ ಅಸಂಬದ್ಧವೂ ವಿಪರೀತವೂ ಆದ ಎನ್ನೋ ಪ್ರಮೇಯ 
ಗಳು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಕಂಡುಬಂದವು. ತನ್ನ ಸಂಪೂರ್ಣಜ್ಞ್ಹಾನ ಶಿಖರ 
ದಿಂದ ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿ ಆಕಾಲದ ವೇದಾಂತವು ಹೇಗೆ ಮತ್ತು ಎಷ್ಟು ಹಾದಿ 
ತಪ್ಪಿ ಹೋಗಿತ್ತೆಂಬದನ್ನು ಅವನು ತಿಳಿದಿದ್ದನು. ಆ ವೇದಾಂತದ ತಪ್ಪು 
ಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟು ಅದನ್ನು ಸುಧಾರಿಸುವ ಗೊಡವೆಗೆ ಹೋಗದೆ 
ಅರ್ಜುನನನ್ನು ನಿಮಿತ್ಯ ಮಾಡಿ ಬುದ್ದಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ಯದ ಪುನರುಜ್ಜೀವನ 
ವನ್ನು ಮಾಡಲು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ನಿರ್ಧರಿಸಿದ್ದನು. ಇದನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಆ 
ವೇದಾಂತವು ಸುಧಾರಿಸುವಂತೆ ಇರಲಿಲ್ಲವೆಂದೇ ತೋರುವದು (೨-೫೨). 
ಆಕಾಲದ ವೇದಾಂತದೊಳೆಗಿನ ದೋಷಗ್ರಸ್ಮ ಪರಿಭಾಷೆಯನ್ನು ಉಪಯೋ 
ಗನ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರ್ಯನನ್ನು ನಿರೂಪಿಸುವಾಗ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗುಂಟಾದ 
ತೊಂದರೆಗಳನ್ನೂ ಆತನು ಆ ತೊಂದರೆಗಳನ್ನು ಕುಶಲತೆಯಿ೦ದಲೂ ಸೌಲ 
ಭ್ರೃದಿಂದಲೂ ಬದಿಗೊತ್ತಿ ತನ್ನ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ ಪರಿಯನ್ನೂ 
ನಾವು ಯಥಾಶಕ್ತಿ ವಿವರಿಸಿರುವೆವು. 


ಅಧ್ಯಾಯೆ ೪ ೯೨ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಸಂಗತಿಗಳ ತಾತ್ರ್ಯರ್ಯೇನೆಂದರೆ, ಗೀತೆಯು ಆ 
ಕಾಲದ ವೇ ದಾಂತಕ್ಕೆ ವಿರೋಧ (Protestant) ಭಾವವನ್ನೇ ತಳೆದಿರುವದು 
ಮತ್ತು, ಅದರ ಕಟಾಕ್ಸವು ಆ ಕಾಲದ ವೇದಾಂತ ಮತಗಳ ಮೋಲೆ ಇರು 
ವದು. ಅದರ ಈ ವಿರೋಧಭಾವವು ವಾತ್ಸಲ್ಯಪ್ರೇರಿತವಾಗಿದ್ದರೂ ಗೀತೆ 
ಯೊಳಗಿನ ವಿಚಾರಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ತತ್ಪೂರ್ವದ ವಾಜ್ಮಯದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೇ 
ನೋಡಿದರೆ ಅವ್ರಗಳ ನಿಜವಾದ ಇಂಗಿತವು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯಲಾರದು. ಗೀತಾ 
ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಸ್ಪತಂತ್ರವೆಂದೇ ಬಗೆದು ಅದರ ಅಧ್ಭಯೆ ನವನ ನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು. 

ಪ್ರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಾವು ಹಿಡಿದ ಆಗ ಹವನ್ನು ಇನ್ನೂ ಸ್ವಲ್ಪ ವಿಚಾರಿ 
ಸುವ. ವೇದಗಳಿಗೂ ಗೀತೆಗೊ ಹೊಂದುವದಿಲ್ಲೆಂಬದು ಗೀಕೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಉಪನಿಷದಾದಿ ಗ್ರಂಥಗಳು ಗಹನವಾಗಿಯೂ 
ಫಘನವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು ಚ ಆದರೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧವೂ 
ಅಸಂಬದ್ಧ ತೆಯೊ ತುಂಬಿವೆ, ಈ ದೋಷವನ್ನು ತೆಗೆದುಹಾಕುವದಕ್ಕಾಗಿ 
ಬಾದರಾಯಣಾಚಾರ್ಯರು ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನವಾದರೂ ನಿಷ್ಕ ಭಾ 
ಯೇ ಇದೆ, ಅದನ್ನೇ ಆಧಾರವಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು ಈ ವರಿಗೆ ಹು ಟ್ರೈದ 
ಅನೇಕ ಮತಮತಾಂತರಗಳೇ ಈ ಮಾತಿಗೆ ಸಾಕ್ಸಿಯಾಗಿವೆ. ಚೆ 
ಅದ್ರೆ ವೃತ ಮತವು ಹುಟ್ಟಿ ಸ್ಮಿರವಾಗಿ ಭವವ ಮೇದಾಂತದಿಂದ 
ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಜಃ ತೃಃ ಪ್ರಿಯೂ ಆದ ಚಿಹ್ನಗಳು ಕಾಣಿಸು 
ವದಿಲ್ಲ. ಅದ್ರೆ $ಿತೆಮೆತವು ದೃಢಮೂಲವಾದ ಬಳಿಕ ಸೃಲ್ಪಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಈ ತೃಪ್ತಿ ಸ ತಾರ] ಸರಕು! ನಿಜ. ಆದರೆ ಅದ್ವೈತವು 
ಹುಟು ವದಕ್ಕೆ ಮೊದಲೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಗೀತೋಪದೇಶವನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಮುಗಿಸಿದ್ದ ಕೆಂಬದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಗೀತೆಯನ್ನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ಬೋಧಿಸುವಾಗ ಆ ಪೂರ್ವದ ವೇದಾಂಶಶಾಸ್ತ್ರವೆಂಬ ದೀಪ ಪಗೃಹವನ್ನೇ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು. ಅನುಲಕ್ಷಸಿದ್ಧನೆಂಬದೂ ಹಾಗೆ Pe, ಇದ್ದರೆ 
ವೇದಾಂತವೆಂಬ ವಿಶಾಲಮಹಾಸಾಗರದಲ್ಲಿ ಅವನು ಅಲೆದಾಡುತ್ತಲೇ 
ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತೆ೦ಬದೂ ನಮಗೆ ಅಸಂಭವನೀಯವಾಗಿ ತೋರುವದು. 
ಇದಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ ಗೀತೆಯನ್ನುಪದೇಶಿಸುವಾಗ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಲಕ್ಷ್ಯವು 
ತತ್ಸೂರ್ವದ ವೇದಾಂತವನ್ನು ಕಣ್ಣು ಮರೆಮಾಡಿ ತನ್ನ ನೂತನ ಬುದ್ರಿ 


೯೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 


ಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರ ನ್ಫು ನಿರೂಪಿಸುವದರಲ್ಲೇ ಮುಳುಗಿಹೋಗಿತ್ತು. “ಪೂರ್ವ 

ವೇದಾಂತದ ಉಲ್ಲೇಖಗಳು ಕಂಡುಬರುವ ಕೆಲನೆಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕೂ ಬುದ್ದಿ 

ಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೂ ಇರುವ ಅನುಕೂಲತೆಯನ್ನಾಗಲಿ ಪ್ರತಿಕೂಲತೆಯ 

ನ್ನಾಗಲಿ ಹ BUS ಅವು ಬಂದಿರುವವೆಂಬದನ್ನು ಗಮನಿಸಿ 

ದರ ಗೀತೆಯ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರವು ಸ್ವತಂತ್ರವಾದದ್ದೆಂಬ ನಮ್ಮ ಪ್ರತಿ 
ಪಾದನೆಯು ಯೋಗ್ಯವೆನಿಸದಿರದು. 

ಈ ನಮ್ಮ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗೆ ಬರಬಹುದಾದ ಆಕ್ಟ್ರೇಪಗಳನ್ನು ಇನ್ನು 
ವಿಚಾರಿಸುವ. ವಾಕ್ಸಗಳಾಗಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ಶ್ಲೋಕ -ಳಾಗಲಿ ಪೂರ್ವ 
ಕಾಲದ ವೇದಾಂತ ಗ್ರಂಥಗಳೂಳಗಿಂದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಉದ್ಭೃತವಾಗಿರುವದು 
ನಿಜ. ಇನ್ನೆ ಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಬಂದಿದ್ದ ಉತ್ತಮವೂ ಸುಂದರವೂ ಆದ ಅಪರೂಪ 
ಪ್ರಯೋಗಗಳು ತನ್ನ ಪ್ರಸ್ತುತದ ಆಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲವಾಗು 
ವಂತಿದ್ದರೆ ಅವುಗಳನ್ನು ತೆಗೆದು ಕೊಳ್ಳಬಾರದೆಂಬ ನಿರ್ಜಂಧವು ಗೀತೆಗೆ ಏಕಿರ 
ಬೇಕು? ಆ ಶಬ _ಗಳನ್ನಾ ಗಳಿ ಮಾಕ್ಯೆಗಳೆನ್ನಾ ಗಳಿ ಹಾಗೆ ಬಳಸಿಕೊಂಡ 
ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಆ ಶಬ್ದ ಗಳ ಅಪ್ರಸ್ತುತವಾದ ಅಥವಾ ಅಪ್ರಯೋಜಕವಾದ 
ಬೇರೆಡೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನೂ ಸೀತರಿಸಲೇಬೇಕೆಂಬ ಆಗ್ರಹವೇಕೆ? ಈ ತಂದ 
ಆಗ)ಹದಿಂದಲೇ ಇತರ ಎಷ್ಟೋ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ತಮ್ಮಲ್ಲಿಯ ಶಬ್ದಗಳು ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಬಂದಿರುವದಕ್ಕಾಗಿ ಆ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕು ಹಾವಳಿ ಮಾಡುತ್ತ 
ಲಅಿರುವವು. ಇದು ಅನ್ಯಾಯವೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು, ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ವಿಷಯವೇ ನೆಂದರೆ, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಹಳೆ ಸಾರೆ ಇತರ ಶಾಸ ಸ ಗಳೊಳಗಿನ 
ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡಿರುವದು, ಅವುಗಳ ಅರ್ಥದ 
ಅಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಿ ತನ್ನ ಮತದಂತೆ ಅವುಗಳ ಪೂರ್ಣ ಅರ್ಥ 
ವೇನಾಗುವದೆಂಬದನ್ನು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾ ಗಿಯೇ. ಹೀಗಿರುವಾಗ, ಆ 
ಶಬ್ದ ಗಳು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದಿರುವವೆಂದು ಅನ್ಯಶಾಸ್ತ್ರ ಗಳ ಮತಗಳನ್ನೂ 
ಗೀತೆಯ ಮೇಲೆ ಹೊರಿಸುವದು ಸಮ ೦ಜಸವಲ್ಲ. 

ಪೂರ್ವದ ವೇದಾಂತಪಂಥಗಳೊಳಗೆ ಭಾಗವತಧರ್ಮವೊಂದೇ ಗೀತೆ 
ಯನ್ನು ಕೆಲವು ಮಟ್ಟಿಗೆ ಹೋಲುವದೆಂದು ಒಪ್ಪಬಹುದು. ಭಾಗವತ 
ಧರ್ಮದ ಪರಂಪರೆಯೂ ಬುದ್ಧಿಯೋಗದ ಪರಂಪರೆಯೂ ಬಹುಮಟ್ಟಿಗೆ 
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ಒ೦ದೇ ಆಗಿರುವವು. ಇದಲ್ಲದೆ ಭಾಗವತಧರ್ಮದೊಳಗಿನ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿ 
ಗಳು ಗೀತೆಯ ಉಊಪದೇಶದಲ್ಲಿಯೂ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವವು. ಈ 
ಶೋಲಿಕೆಗಾಗಿ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಭಾಗವತಧರ್ಮದ ಗ್ರ೦ಥವೆಂದು 
ಊಹಿಸುಸುವದು ಸಯುಕ್ಕಿಕವಾಗಲಾರದು. ಹಾಗೆ ಅದು ಭಾಗವತ 
ಧರ್ಮದ ಗ್ರಂಥವೆಂದು. ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಪವಾದ ಆಧಾರವಿಲ್ಲ. 
ಗೀತೆಯು ಉಪದೇಶಿಸಲ್ಪಟ್ಟಾಗ ಭಾಗವತಧರ್ಮವು ಪ್ರಬಲವಾಗಿಯೇ 
ಇತ್ತು. ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಸ್ತರೂಪನಾಗಿ ಅವತಾರ ಮಾಡಿದ ನೆಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಈ ಭಾಗವತಧರ್ಮದ ಬೆಂಬಲವೇ ಮುಖ್ಯವಾ ತು. 
ಹೀಗಿದ್ದರೂ ತಾನು ಬೋಧಿಸಿದ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರ್ರವು ಅಸ್ಕಿತ್ರದಲ್ಲಿಲ್ಲ 
ನೆಂದೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಕುತ್ತಿರುವದನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಭಾಗವತಧರ್ಮವೇ 
ಗೀತೆಯ ಮುಖ್ಯ ವಿಷಯವೆಂದು ಹೇಳಲಾಗುವದಿಲ್ಲ. 

ಭಾಗವತಧರ್ಮದ ತತ್ವಗಳು ಬಹುಶಃ ಬುದ್ದಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಪ್ರುಥವಾವತಾರದ ಅವಶೇಷವಾಗಿದ್ದಿರಬೇಕು. ಅದಕ್ಕೂ ಬುದ್ದಿಯೋಗ 
ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೂ ಇರು.ವ ಅನೇಕ ಸಾಮ್ಯಗಳಿಗೆ ಇನಾವ ಕಾರಣವನ್ನೂ 
ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ವಿಸ್ಸೃವಿತವಾದ ಅವಶೇಷದಂತಿರುವ 
ಭಾಗವತಧರ್ಮವನ್ನು ಬುದ್ದಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರವೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವದು 
ಎ೦ದಿಗೂ ಯೋಗ್ಯವಾಗಲಾರದು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ. ಇದನ್ನು ಒನ್ಸು ಕೊಂಡಿಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ ಗೀತೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ಶೋಧಿಸುವಾಗ ತತ್ಪೂರ್ವದ ವೇದಾಂತ 
ವನ್ನು ಎಷ್ಟುಮಟ್ಟಿಗೆ ಅವಲಂಬಿಸಬಹುದೆಂಬವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಜಾಗರೂಕತೆಯು 
ಬೇಕೆಂದು ನವಗೆ ತೋರುವದು. 


ಸ ಏನಾಯಂ ಮಯಾ ತೇಂದ್ಕ್ಯ ಯೋಗಃ ಪ್ರೋಕ್ತಃ ಪುರಾತನಃ | 
ಭಕ್ತೊಆಸಿ ಮೇ ಸಖಾ ಚೇತಿ ರಹಸ್ಯಂ ಹ್ಯೇತದುಕ್ತಮಂ [|೩| 


ಆ ಪುರಾತನ ಬುದ್ಧಿಯೋಗವನ್ನೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಈಗ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ಹೇಳುತ್ತಿರುವನು. ಅರಜ್ಜುನನಿಗುಂಟಾದ ವಿಷಾದವು ಈ ಉಪದೇಶಕ್ಕೆ 
ನಿಜವಾದ ಕಾರಣವಲ್ಲ; ಅದು ನಿವಿುತ್ತಮಾತ್ರವು. ಆಜರ್ನಿನನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ 
ಪರಮಭಕ್ಕನೂ ಸಖನೂ ಆಗಿರುವನು. ಅವನಿಗೂ ಅವನ ಮುಖಾಂತರ 
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ವಾಗಿ ತನ ಅವನಷ್ಟೇ ಪ್ರಿಯವಾದ ಮನ್ನ ಷ್ಯಕೋಟಿಗೂ ಬುದ್ದಿಯೋಗ 
ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ವರವಾಗಿ ಕೊಡುವ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮಾಡಿರು 
ಹ ಗೀತೆಯ ಉಪದೇಶಕ್ಕೆ ಇದೇ ನಿಜವಾದ ಕಾರಣವು. 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ. 


ಅಸರಂ ಭನತೋ ಜನ್ಮ ಪರಂ ಜನ್ಮ ನಿನಸ್ಥೃತಃ | 
ಕಥಮೇತದ್ವಿ ಜಾನೀಯಾಂ ತ್ವಮಾದಳಿ ಪ್ರೋಕ್ತವಾನಿತಿ ಗಳಗ 


ವಿವಸ್ವತನು ಮೊದಲೇ ಆಗಿಹೋದನು. ಆ ಬಳಿಕ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ 
ಜನ್ಮ ವಾಯಿತು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನ್ನ ನು ವಿವಸ್ತತಸಿಗೆ ಅವನ 
ಜೀವಮಾನದಲ್ಲಿಯೇ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸಿದ್ದು ಸಂಭವನೀಯ 
ವೆಂದು ಅರ್ಜುನನು ಒಪ್ಪಬಹುದೇ? 

ಶ್ರೀಭಗವಾನುವಾಚ-- 


ಬಹೂನಿ ಮೇ ವ್ಯತೀತಾನಿ ಜನ್ಮಾನಿ ತನ ಚಾರ್ಜುನ | 
ತಾನ್ಯಹಂ ನೇದ ಸರ್ವಾಣಿ ನ ತ್ವಂ ವೇತ್ಮ ಪರಂತಪ !೫॥ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಒನ್ಮದ ಬಗ್ಗೆ ಅರ್ಜುನನು ತಿಳಿಯ ಬಹುದಾದ ಸಂಗತಿ 
ಗಳೆಲ್ಲವೂ ಅವನಿಗೆ ತಿಳಿದಿರುವದಿಲ್ಲ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಅನೇಕ ಜನ್ಮಗಳು ಆಗಿ 
ಹೋಗಿರುವವು. ಅರ್ಜುನನಿಗಾದರೂ ಎಷ್ಟೋ ಜನ್ಮಗಳಾಗಿವೆ. ತಮ್ಮೀ 
ರ್ವರ ಪೂರ್ವಜನ್ಮಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಯಾವ ಷಾ ಅಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮಾತ್ರ ಅವೆಲ್ಲವುಗಳನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಬಲ್ಲನು. 


ಅಜೋಪಿ ಸನ್ನವ್ಯಯಾತ್ಮಾ OSA ಸನ್‌ | 
ಟಖ ಸ್ವಾಮಧಿಷ್ಠಾಯ ಸಂಭವಾಮ್ಯಾತ್ಮಮಾಯಯಾ [೬॥ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಾ ರ್ಜುನರ ಪೂರ್ವಜನ್ಮಗಳ ಮಹತ್ವವು ಆ ಜನ್ಮಗಳ 
ವೃತ್ತಾ ೦ತದಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗಿರುವ ಚ್ಹಾನವು ಆರ್ಜುನ 
ನಿಗಿಲ್ಲ. ಇದು ಶ್ರೀಕ ೈಷ್ಣನ ಸಚಿನ ಸ್ಪರಣಶಕ್ತಿಯ ಪರಿಣಾಮವಲ್ಲ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ್ಯಾರ್ಜುನರ ಪರಸ್ಪರ ಯೋಗ್ಯ ತೆಯಲ್ಲಿ ಮಹತ್ತದ ತಾರತಮ್ಮ. 
ವ್ರಂಟು, 
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ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಸರ್ವಜ್ಞ ತ್ತವು ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಈ 
ಯೋಗ್ಯತೆಯು ಸಲ್ಲದು. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಅವನ ಜನ್ಮಗಳ ಅರಿವು ಆವನಿಗೆ 
ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ಯೋಗ್ಯತೆಯಲ್ಲಿರುವ ತಾರತಮ್ಯವಲ್ಲದೆ ಅವರಿಬ್ಬರ ಒನ್ಮಗಳ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು ಮಹತ್ತ್ವದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವ್ರಂಟು. ಆದೇನೆಂದರೆ, 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಎಷ್ಟು ಜನ್ಮವನ್ನು ತಾಳಿದರೂ ಅನನು ಅಜನು- ಜನ್ಮ 
ರಹಿತನು. ಅರ್ಜುನನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಹೇಳಲಾಗದು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅವ್ಯಯಾತ್ಮನು-ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳಿಗೆ ಈಶ್ವರನು; ಎಲ್ಲ ಪಾವಿ 
ತ್ರ್ಯೂಕ್ಕೂ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ಸ.ಖಕ್ಕೂ ಅವನು ನಿರಂತರವೂ 'ಸ್ಪಾಮಿಯಾಗಿರು 
ವನು. ಇವುಗಳಿಗೆ ಪ್ರತಿಯಾದ ಪಾಪವೂ ಅಜ್ಜ್ವಾನವೂ ದುಃಖವೂ ಅವ 
ನನ್ನು  ಸಮಿಾಪಿಸಲಾರವು. ಅವನ ಪೂರ್ವಜನ್ಮಗಳ ಕುರುಹಾಗಲಿ 
ಕುಂದುಕೆಲೆಗಳಾಗಲಿ ಅವನಲ್ಲಿ ಸಿಂತಿರುವದಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಎಷ್ಟು 
ಜನ್ಮಗಳನ್ನು ತಾಳಿದರೂ ಅವನು ಜನ್ಮರಹಿತನೆನಿಸುವನು. ಅವನ 
ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ವ್ಯಯವಿಲ್ಲವೆಂಬ ಮಾತ್ರದಿಂದ ಅವನು ಅವ್ಯಯನೆಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬಾರದು." ಅರ್ಜುನನ ಆತ್ಮಕ್ವದರೂ ವ್ಯಯವನೆಲ್ಲಿತ್ತು? ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ 
ಯೊಗ್ಯತೆಯು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ನಿರುಪಮವಾಗಿರುವದು. ಗೀತೆಯ ಮತದಂತೆ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ (ಸಂ)ಭೂತನಾಗಿರದ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಅವನೊಬ್ಬನೇ ಉಳಿದ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲ (17019100811) ಸಂಭೂತ ಆಥವಾ ಭೂತವಸ್ತುಗಳು, 
ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿರುವ ಎಲ್ಲ ಭೂತವಸ್ಮುಗಳಿಗೂ ಇವನು ಈಶ್ವರನು, ಎಂದರೆ 
ಪ್ರಭುವು, ಈ ಭೂತವಸ್ತುಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಒಡೆಯನಾದ ಅವ್ಯಯಾತ್ಮನಿಗೆ 
ತನ್ನ ಪ್ರಜಿಗಳಲ್ಲಿ ಅವರ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತಾಳಿ ವರ್ತಿಸಬೇಕೆಂಬ ಲವ 
ಲವಿಕೆಯು (ಮಾಯೆಯು) ಆಗಾಗ ಉಂಟಾಗುವದು; ಮತ್ತು ಅವರಲ್ಲಿ 
ಅವನು ಹಾಗೆ ಪ್ರಕಟಿವಾಗುವನು. ಹೀಗೆ ಅವತರಿಸುವದರಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷ 
ವೇನೆಂದರೆ, ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳೂ ಇವನ ಪ್ರಕೃ ಕಿಗೆ ಅಧೀ 
ನವಾಗಿ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗು ನವು. (೯.೮; ೮-೧೮-೧೯) ಆದರೆ ಈತನು ಅವ 
ತರಿಸುನಾಗ ಮಾತ್ರ ಇದೇ ಅನನ ಪ್ರಕೃತಿಶಕ್ತಿಯು ಅವನಿಗೆ ದಾಸಿ 
ಯಾಗಿರುವಳು. ಅವ್ಯಕ್ತ ಸ್ಥಿತಯಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಅಪರಿಮಿತವಾಗಿಯೂ 
ನಿರಂಕುಶವಾಗಿಯೂ ಆತನು ತನ್ನ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಮೇಲೆ ಅಧಿಕಾರ ನಡೆಸು 


ಜೀ 


೯೩ ಆ ಧ್ಯಾಯ. ೪ 


ವಮೋ ಶರೀರಸ್ಥವ್ಯಕ್ತಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಾದರೂ ಅಷ್ಟೇ ನಿಃಸ್ಸೀವ ಮಾಧಿಕಾರವನ ನ್ನು 
ನಡೆಸುವನು (೧೮-೬೧; ೯-೧೧). 


ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಇನನ ಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಜನ್ಮನೆಂದು ಹೆಸರಿಡದೆ ಅನ 
ತಾರವೆಂದು ಹೇಳುವರು. ಈತನು ಆವತರಿಸ ಲಿಕ್ಸೈೆ ಮತ್ತಾವ ನಿಮಿತ್ತ 
ವಾಗಲಿ ಕಾರಣವಾಗಲಿ ಬೇಕಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಹತ ಆತ್ಮಮಾಯೆಯೇ 
ಅಂದರೆ ನಿರ್ವ್ಯಾಜವೂ ಅನಿರುದ್ದವೂ ಆದ ಅವನ ಇಚ್ಛ್ಚೇಯೇ-ಮಾಯೆಯೇ- 
ಇದಕ್ಕೆ ಕಾಣಂಣವಾಗುವದು. ಅವನು ಜನ್ಮವೆತ್ತಿಯೇ ಸಾಧಿಸಬೇಕೆಂಬ 
ಕಾರ್ಯವು ಇರುವ ಸಂಭವವಿಲ್ಲ. ಅವನು ಅವತಾರ ತಾಳುವದರಿಂದ 
ಮಹತ್ಕಾರ್ಯವು ಸರತೇಟಹುದು. ಸೃಷ್ಟಿ ಜೀವನದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಆ 
ಕಾರ್ಯವು ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿರಬಹುದು; ಆದರೆ ಆ! ಕಾರ್ಯವ 
ನ್ನಾದರೂ ಜನ್ಮವೆತ್ತದೆ ಸಾಧಿಸುವದು ಅವನಿಗೆ ಅಶಕ್ಕ್ಯವಲ್ಲ; ಆದುದರಿಂದ 
ತಾನು ಸೃಜಿಸಿದ ಪ ಜಿಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನ ತೃಪ್ತಿಗಾಗಿ ಅವನು ಬಾರಿಬಾರಿಗೂ 


ಅವತಾರ ತ ಸ ಇದಕ್ಕೆ ee ಲೀಲೆಯೇ ಕಾರಣವು; ಕಾರ್ಯ 
ಪರವಶತೆಯಲ್ಲ. 


ಯದಾ ಯದಾ ಹಿ ಧರ್ಮಸ್ಯ ಗ್ಲಾನಿರ್ಭವತಿ ಭಾರತ | 
ಅಭ್ಯುತ್ಥಾನಮಧರ್ಮಸ್ಯ ತದಾತ್ಮಾನಂ ಸೃಜಾಮ್ಯಹಂ | ೭೩! 


ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಉತ್ಪನ್ನವಾದ ಭೂತಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಆತ್ಮ ವಿಷಯಕ ಹಾಗು 
ಇಂದ್ರಿಯವಿಷಯಕವೆಂಬ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ದ ವಾದ ಎರಡು ಸ್ವಭಾವಗ 
ಳುಂಟಿ. ಬುಡ್ಡಿ ಪುರಃಸರವಾಗಿ ಸಂದ ಭಾವವನ್ನು ಆದರ ಯೋಗ 
ಮರ್ಯಾದೆಯಲ್ಲಿಡುವದೂ ಆತ್ಮವಿಷಯಕ ಸ ಸ್ವಭಾವವನ್ನೇ ಪರಾಮರಿಸು 
ವೆದೂ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ನಿಯೆತ ಧರ್ಮನಾಗಿಸೆ. ಇದಕ್ಕೆ ವಿಪರೀತವಾಗಿ 
ಆತ್ಮ ಸ್ತಭಾವವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಇಂದ್ರಿಯ ನ್ವನಹಾರದಲ್ಲಿಯೇ 
ಮುಳುಗಿ ಹೋಗುವದು ಅಧರ್ಮವು. ಜೇ ಮಿತಿಮೀರಿ, 
ಧರ್ಮಗ್ಗಾನಿಯುಂಬಾದಾಗ ಧರ್ಮವನ್ನು ಪುನಃ ಸಂಸ್ಥಾಪಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಜನ್ಮವೆತ್ತುವನು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೪ ೯೮ 





ಪರಿತ್ರಾಣಾಯ ಸಾಧೂನಾಂ ವಿನಾಶಾಯ ಚ ದುಷ್ಕೃತಾಂ। 
ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥಾಪನಾರ್ಥಾಯ ಸಂಭವಾಮಿ ಯುಗೇ ಯುಗೇ |೮| 


ಈ ಅವತಾರ ಕಾರ್ಯದ ರಹಸ್ಯವು ಧರ್ಮವನ್ನು ಉದ್ದರಿಸಬೇಕೆಂಬ 
ಅವನ ವಿವಂಚನೆಗಿಂತಲೂ ಸಾಧು ಜನರನ್ನು ಸಂರಕ್ಷ ಸಬೇಕೆಂಬ ಅವನ 
ಆತುರತೆಯಲ್ಲಿಯೂ ದಕ್ಷತೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಉಂಟು, ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಭಾವನಾ 
ಮಯವಾದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ತಾನೇ ರಚಿಸಿರುವನಾದುದರಿಂದ ಧರ್ಮವು 
ಬಲ್ಲಿಯೋೊ ಭಾವನಾಪ್ರಧಾನವಾಗಿರುವದು. ಭಾವನಾರಹಿತವಾದ ಧರ್ಮ 
ಗಳ ರಕ್ಷಣೆಯು ಅವನಿಗೆ ಎಷ್ಟು ಮಾತ್ರವೂ ಭಾರವಲ್ಲ (೧೮-೬೬). ಧರ್ಮ 
ಗಳು ಅವನ ಇಚ್ಛೆಯಿಲ್ಲದೆ ಮುಳುಗಿ ಹೋಗುವದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. 

ಧರ್ಮಕ್ಕುಂಟಾದ ಗಣ್ಲಾನಿಯು ಅವನು ಅವತರಿನುನದಕ್ಕೆ ನವಿ.ತ್ತ 
ಮಾತ್ರವೇ ಸರಿ. ತನ್ನನ ನ್ನು ಭಾವದಿಂದ ಸಂತುಷ್ಟನನ್ಮಾ ಗಿ ಮಾಡಿದ 
ಸಜ್ಜನರ ಸಂರಕ್ಷಣೆಯೇ- -ಅವರು ತನಗೆ ಸಲ್ಲಿಸಿದ ಭಾವಿಕ ತರ್ಪಣೆಯ 
ಖ.ಣದಿಂದ ಮುಕ್ಕನಾಗಬೇಕೆಂಬುದೇ-ಇಅವನು ಆಗಾಗ ಮಾಡುವ ಅವ 
ತಾರಕ್ಕೆ ನಿಜವಾದ ಕಾರಣವು. 

ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ಬೆಳೆದ ಅಧರ್ಮವನ್ನು -ದುಷ್ಟರನ್ನು -ನಾಶಗೊಳಿಸು 
ವದೇ ಧರ್ಮದ ಸ್ಥಾಪನೆಯು. ಆ ಒಳಿಕ ಸ್‌ ಮ ಗ 
ಸಾ ಪನೆಯನ್ನು RS ? ಅದು ಹೇಗೇ ಇರಲಿ, ತನ್ನ ಪ್ರ 
ಗಳೆಇಂದಿಗೆ ತನ್ನ ಸ ಸೃಷ್ಟಿ ಯಲ್ಲಿಯೇ ಅವರ ಸಂಸಾರವೆಂಬ ಗಳು 
ಮೇಲೆ ಧರ್ಮವೆಂಬ ಪರದೆಯ ಮುಂದೆ ಈ ಪ್ರಭುವ್ರ-ಪುರುಷೊ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು-ಸ್ತ್ರೇಚ್ಛೆಯಿಂದ  ಯುಗಯುಗಾಂತರದಲ್ಲೂೂ ee 
pA ಲೀಲೆಗಳನ್ನು ನಟಿಸುವದು ನಿಜವು. 


ಜನ್ಮ ಕರ್ಮ ಚಮೇ ದಿವ್ಯಮೇವಂ ಯೋ ವೇತ್ತಿ ತತ್ವತಃ! 
ತ್ಯಕ್ತ್ವಾ ದೇಹಂ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ನೈತಿ ಮಾನೇಶಿ ಸೋಂರ್ಜುನ ॥೯॥ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತಾಳುವ ಜನ್ಮಗಳನ್ನೂ ಮೂಡುವ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ 
ಕಂಡು ಆಶ್ಚ ರ್ಯಪಟ್ಟ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಆತನ ಈ ಕೃತ್ಯಗಳೊಳಗಿನ ಬುದ್ಧಿ 
ಯೋಗ ತತ್ವವನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ತಿಳಿದಂತಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆತನ ಚನ್ನ 


೯೯ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 


ಕರ್ಮಗಳು ದಿವ್ಯವಾದುವೆಂಬುದನ್ನು ಮೊದಲು ಗೈಹಿಸಬೇಕು. ದಿವ್ಕ 
ನೆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಅಧ್ಯಕ್ಷ ಸದಾರೂಢ ದೇನತೆಯ ಅನಿರುದ್ಧ ಇಚ್ಛೆ- 
ಮಾಯೆ-ಯಿಂದ ಪ್ರೇರಿತನಾದುದೆಂದರ್ಥ. ಈತನ ಜನ್ಮಕರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಹೀಗೆ ಭಾವಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಮಹತ್ತ್ವದ ತತ್ತವು ಸನ್ನಿವಿ ವಾಗಿರುವದು. ಈ 
ದಿನ್ನತ್ತವು ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದಾಗ ಆದು ದೈವೀಸಂಪತ್ತೆನಿಸು 
ವದು. ಈ ದೈವೀ ಸಂಪತ್ತು ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಪೂರ್ಣ ನೆಲೆಗೊಂಡರೆ ಅವನ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಯೋಗ್ಯತೆಯು ಬೆಳೆಯುವದು;ಅವನ ಆಚರಣೆಯು ನಿರ್ದೋಷ 
ವಾಗ. ವದು; ದೇಹಾಂತದಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ ಪ್ರನರ್ಜನ್ಮವು ಒದಗುವದ್ದಿ; 
ಅವನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ಫೇ ಸೇರುವನು. 


ನೀತರಾಗಭಯಕ್ರೋಧಾ ಮನ್ಮಯಾ ಮಾಮುಶಾಶ್ರಿತಾಃ | 
ಬಹವೋ ಜ್ಞಾ ನತಹಸಾ ಪೂತಾ ಮದ್ಬಾ ನಮಾಗತಾ8  |೧೦! 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ, ಸ್ಪೀಕೃಷ್ಣನ ಜನ್ಮಕರ್ನ್ಮುಗಳ ತತ್ತವನ್ನು 
ಮೊದಲು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಆಮೇಲೆ ಆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತನ್ನ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದವನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣವರನಾಗುವನು. ಅವನಿಗೆ ನಿರಂತರವೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಧ್ಯಾನವೇ 
ಲಭಿಸುವದು. ಅವನು ಎಂದಿಗೂ ಆತನನ್ನೇ ಆಶ್ರಯಿ ಸುವನು. ಈ ಮನಃ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇಂಥವರು ಬಹಳೆ ಜ್ಞಾ ನತಪವನ್ನು ಆಚರಿಸುವರು (೧೩-೭, 
೧೦). ತಾವು ಮಾಡಿದ ಜ್ಹ್ಯಾನತನದಿಂದ ಪುನೀತರಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ 
ಭಾವವನ್ನೇ ಆವರು ಪಡೆಯುವರು. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞಭೋಕ್ಸ ತೈವೂ 
ಪುಭುತ್ವವೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ನಿಯತಭಾವಗಳಾಗಿವೆ. ಇಂಥ ಅವನ ಭಾವ 
ನನ್ನೆ 3್ರದುವದೆಂದರೆ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನೇ ಪರವ. ಪ)ಭುವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ, ಅವನ 
ಪ್ರೀತ್ಯರ್ಥವಾಗಿ ಸದಾ ಯಜ್ಞ ಭಾವವನ್ನು ತಾಳಿ ವರ್ಶಿಸುವದು. ಹೀಗೆ 
ವರ್ತಿಸುವವರಲ್ಲಿ ಕಾಮ ಭಯ ಕ್ರೋಧಾದಿಗಳು ಹೇಗೆ ಸಂಭವಿಸುವವು? 
ಅವ್ರಗಳಿಂದ ಅವರು ಮುಕ್ಕರಾಗಿರುವರು. 
ಯೇ ಯಥಾ ಮಾಂ ಪ್ರಪದ್ಯಂತೇ ತಾಂಸ್ತಥೈವ ಭಜಾಮ್ಯಹಂ | 
ಮನು ವರ್ತ್ಮಾನುನರ್ತಂತೇ ಮನುಷ್ಯಾಃ ಪಾರ್ಥ ಸರ್ವಶಃ ೧೦೧! 


ಅಧ್ಯಾಯ ೪ ೧೦೦ 

ಶ್ರೀಕೃ ಷ್ಠ ನು ಹೇಳಿದ ಜಾ, ನತಪಸ್ಸಿ ನಸ ರೂಪವೇನು? ಶಿ ್ರೀಕೃ ಸ್ಥನ ನ 
ಭಾವವನ್ನು "ಸಡೆಯಲ್ಲಕ್ಕೆ ಸ ಜಸ00 ಯದಿ ತವಾದ ಲಚ್‌ ರತ ಆ 
ವಿರಬಹುದೋ ? ಅಂಥ ಕ್ರಮವು ಇದ್ದರೆ, ಮುಮುಕ್ತ್ಟುವಾದ ವನಿಗೆ 
ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹುಡುಕುವ ಪ್ರಯಾಸವು ಬೀಳದೆ, ಆ ಕ್ರಮವನ್ನೇ 
ಆನುಸರಿಸಿ ತನ್ನ ಉನ್ನ ತಿಯನ್ನು ಅವನು Wl 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಭಾವವನ್ನು ಸೇರುವ ರಹಸ್ಯವು ಯಾವದೊಂದು ಆಚಾರಕ್ರಮ 
ದಲ್ಲಿ. ಸಾಧಕನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನಲ್ಲಿಡುವ ಆಸಕ್ತಿಯಲ್ಲಿರುವದು. ಅವನಿ 
ಗಾಗಿಯೇ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಇಚ್ಛೆ ಯನ್ನು ಹಿಡಿದರೆ, ಚು ತಳೆದರೆ, 
ಅವನು ಭಕ್ಕನು ಕೋರಿದ ನ ಸ್ವ ರೂಪ ದಲ್ಲಿಯೇ ಅವನಿಗೆ ಪ್ರಕಟನಾಗುನನು 
(೩-೨೧). ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಬನಿಸಿದ ಪ ತಿಯೊಂದು ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಅವನೇ ಅಂತಿಮ 
ಗತಿಯಾಗಿರುವನು. ಆದುದರಿಂದ ಮನುಷ್ಯನು ಹೇಗೆ ವರ್ತಿಸುತ್ತಿದ್ದರೂ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ವಿಷಯದ ಹಾರೈಕೆಯು ಜಾಗ್ರತವಿದ್ದ ಬಳಿಕ--ಅವನು 
ಶ್ರೀಕೃ ಸ್ಥ ನನ್ನೆ € ಸೇರುವನೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ (೬-೩೧). 


ಕಾಂಕ್ಸಂತಃ ಕರ್ಮಣಾಂ ಸಿದ್ಧಿ ೦ ಯಜಂತ ಇಹ ದೇವಶಾಃ। 
ಸ್ರಿಪ್ರಂ ಹಿ ಮಾನುಷೇ ಲೋಕೇ ಸಿದ್ದಿರ್ಭವತಿ ಕರ್ಮಜಾ | ೧೨॥ 


ಆದರೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಜನರು ಎಷ್ಟೋ ದೇವತೆಗಳನ ಕ್ಸಿ ಆರಾಧಿಸುವರು. 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪ್ಪ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಪ ಪ್ರಭುವಾದರೇನಂಯಿತು! 4 ತಮ್ಮ ಇಚ್ಛಾ 
ಬಲದಿಂದ. ಉಂಟುಮಾಡಿದ ದೇವತೆಗಳು ಅವರ ಉಪಾಸನೆಗಳನ್ನು, 
ಸ್ವೀಕರಿಸ ುತ್ಮೆಲಿರುವರು. ಇದಕ್ಕರ್ಥವೇನು? ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿದಂತೆ 
ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಆನನಿಗಾಗಿಯೆೇ ಮಾಡುವದು ಯೋಗ್ಯವಾದ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ, 
ಉಪಾಸನೆಯ ಈ ಬಗೆಯ ದುರುಪಯೋಗವು--ಇದಳ್ಕೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಭಿಚಾರನೆಂದು ಹೆಸರಿಟ್ಟಿದೆ ಎಕೆ ಸಂಭವಿಸುವದು? 

ಈ ಇತರ ದೇವತೆಗಳು ಮನುಷ್ಕಲೋಕದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯರಿಂದಲೇ 
ನಿರ್ಮಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಭಕ್ತಿಭಾವನೆಯ ಪ್ರಭಾವದಿಂದುಂಟಾದ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಕನಿಷ್ಠ ತರದ ಸ್ವರೂಪಗಳೇ ಅವು. ಇವನ್ನು ಆರಾಧಿಸುವದ 
ರಿಂದ ಮನ:ಷ್ಕರು ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಇಷ್ಟಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಶೀಘ್ರದಲ್ಲಿ 


೧೦೧ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 


ಪಡೆಯುವರು. ಈ ದೇವತೆಗಳೆಂದ ಫ ಫಲಪಡೆಯುವದಕ್ಕಾದರೂ ಅವುಗಳ 
ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡಲೇಬೇಕು, ಆ ಉಪಾಸನೆಯ ಫಲಗಳನ್ನು 
ಕೊಡುವವನು ಶ್ರೀಕೃ ಹ ನೇ (೭-೨೨.) ಈ ಬಗೆಯ ಅನ್ಯದೇವತೋಪಾಸ ಹವೆ 
ಯಂದ ಮನುಷ್ಯ ರ ಆಕಾಂಕ್ಷೆ ಗಳು ಸಫಲವಾದರೂ ಆ ಸಿದ್ದಿಯು ಕ್ಸ ಣಿಕ 
ವಾದುದು (೩- ೨೩); ಮತ್ತು. ಆ ಉಪಾಸನೆಯು ಗೀತಾವಿಶಿಷ್ಟ ವಿಧ ಧಾಸಕ್ಕೆ 
ಸಮ್ಮುತವಾದುದಲ್ಲ-"" ಅವಿಧಿಪೂರ್ವಕವ್ರ'' (೯-೨೩). 

ಚಾತುರ್ವರ್ಣ್ಯಂ ಮಯಾ ಸೃಷ್ಟಂ ಗುಣಕರ್ಮವಿಭಾಗಶಃ | 

ತಸ್ಯ ಕರ್ತಾರಮಪಿ ಮಾಂ ನಿದ್ಧ 4ಕರ್ತಾರಮನ್ಯಯಂ || ೧೩ | 

ಇಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ಜನ್ಮವನ್ನು ಕುರಿತು ಹೇಳಿರು 

ಮ ಇನ್ನು ಅವನು ತನ್ನ ಕರ್ಮವನ್ನು ಕುರಿತು ನಿರೂಪಿಸುವನು 
ತಾನು ಸ ೈನ್ಟಿಯನ್ನು ಂಟುಮಾಡಿರುವದನ್ನೂ ಅದನ್ನು ಈ ೫128 
ವಾಗಿ ಸಂರತಿ ಸ ಸುವದನ್ನೂ ಈ ಮೊದಲೇ BE ಜಗತ್ತಿನ 
ವ್ಯವಹಾರಜೀವನಕ್ಕೆ ಆಧಾರಭೂತವಾದ ತತ್ವಗಳನ್ನಾದರೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ 
ನಿಜ-ಮಿಸಿರುವನು. ಉದಾಹರಣೆಗೆ, ಚಾತುರ್ವಣ್ಯದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನು 


ನಿರ್ವಿಸಿದವನು ಅವನೇ. ಆ ವರ್ಣಗಳು ಗುಣಕರ್ಮಗಳೆ ಅನು 1.10% 
ವಿಭಾಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಈ ಚಾತುರ್ವರ್ಣ ತತ್ವವು ಮಾಬಸ್ಯೆ ಎಷ್ಟು ಅವಶ್ಯ 
ವಾದುದೆಂಬದನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ತಿಳಿದಿದ್ದ ಬ pe ಅವನ) | ರಚಿಸಿದವನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನೆಂಬದುದನ್ನು ತಿಳಿದ ಮಾತ್ರ ಡೆ ಅವನ ಕರ್ತೃತ್ವದ ಮರ್ಮ ನ್ದ 


ತಿಳಿದಂತಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಚಾತುವರ್ಣ್ಯರಚನೆ, ನ ent ಹಾಗು 
ಅವತಾರಧಾರಣ ಈ ಮೊದಲಾದ ಗ ಅವನು ಮಾಡಿದರೂ 
ತಾನು ಅಕರ್ಕನಾಗಿಯೇ ಇರುವನು. ಕರ್ಮ ಮಾಡುವದರೊಳಗಿನ 
ಆತನ ಕ್‌ೌಶಲವು ಇದರಲ್ಲುಂಟು, ಇದನ್ನರಿತವನೇ ಅವನ ಕರ್ತೃತ್ವದ 
ಮರ್ಮವನ್ನು ತಿಳಿದವನು. 
ನ ಮಾಂ ಕರ್ಮಾಣಿ ಲಿಂಪಂತಿನಮೇ ಕರ್ಮಥಲೇ ಸ್ಪೃಹಾ। 
ಇತಿ ಮಾಂ ಯೋಭಿಜಾನಾತಿ ಕರ್ಮಭಿರ್ನ ಸ ಸ ಬದ್ಧ, ಠೇ || ೧೪ || 
ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಯೂ ಅವನು ಆಕರ್ತಸೆನಿನ ವದು ಹೇಗೆ? 
ವಾಸ್ಮವವಾಗಿ ಸ್ವಭಾವತ॥ ಅವನು ಅಕತ್ತ್‌ನು, ಆದುದರಿಂದ ಆವನು 


ಅಧ್ಯಾಯ ಛ ೧೭೨ 


ಕರ್ಮ ಮಾಡುವನೆಂದು ತೋರುವದು ಕೇವಲ ಆಭಾಸವೇ ಎಂದು ಇದಕ್ಕೆ 
ಸಮಾಧಾನ ಹೇಳುವದುಂಟು. ಅಥವಾ ಕರ್ಮವೇ ಅವಾಸ್ಯವವಾದ 
ದೃಶ್ಯವು-ಮೂಯೆಯ ಒಂದು ಪ್ರಕಾರವು; ಅದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನರವಾತ್ಮನ 
ಸತ್ಯಸ್ತಭಾವಕ್ಕೆ ಅಂಟಿಲಾರದು; ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅವನು ಸ ಎ೦ದೂ 
ಹೇಳುವದುಂಟು. ಆದರೆ ಈ ಕಾರ್ಯಕಾರಣ ಸಂಬಧವು ಗೀತೆಗೆ ಸಮ್ಮತ 
ವಲ್ಲ. ಗೀತೆಯು ಹೇಳ.ವನೇನಂದರೆ, ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸ ೈಭಾವತಕ ಬಂಧನ 
ಚಾಂತನ! ಏನೂ ಇಲ್ಲ. ಕರ್ಮಗಳು ತ 0 ಮತ 
ವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮಗಳು ಶ್ರೀಕೃ ಸ್ಥನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಎಷ್ಟು ಬಂಧನರಹಿತವಾಗಿರುವವೊಂ ಅಷ್ಟೇ 168 ಲ್ಲ್ಲೂ ಬಂಧನ 
ರಹಿತವಾಗಿದೆ. ಒಂಧನವು ಉಂಟಾಗಳಕ್ಕೆ ಕರ್ಮವು ಕಾರಣನಲ್ಲ. 
ಮನುಷ್ಯ ಬ ಗಾಃ ಇಚ್ಚಾ ದ್ರೇಷಗಳೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವು 
(೩-೨೭). ಪುರುಷ ಸ್ತಭಾವದೊಳಗಿನ ಚಾಕು! ಇಚ್ಛ್ಚಾದ್ರೇಷ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಎಾದೊಡನೆಯೇ ಒಂಧನವು ನಂಭವಿಸುವದೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಪುರುಷನು ನಿದೃ ೯೦ದ್ರನಾಗಿ ತನ್ನ ಇಚ್ಛಾ ದೆ ಸೇಷಗಳನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟಿರೆ, ಬಂಧನವು ಇಲ್ಲದಾಗುವದು. ತಣ 06 "ಬುದ ಯೋಗ 
ಶಾಸ್ರ್ಯಾನುಸಾರವಾಗಿ ಬಂಧನ ದೋಷವು ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಲ್ಲ, ಗುಣದಲ್ಲಿಲ್ಲ 
ಕರ್ಮದಲ್ಲಿಲ್ಲ, ಅಥವಾ ಪುರುಷಸ್ತಭಾವದ ಆಸಕ್ಕಿ ಲಕ್ಷೆಣದಲ್ಲೂ ಇಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಒಂಧನವನ್ನು ದಾಟಿದಾಗಲೂ ಅವನು ಸುಕ್‌ ಮನ 
ವಿಷಯದ ಆಸಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ಹೋಗಿರುವನು (೭-೧). ಆದರೆ ಆದು 
ಆಸಕ್ತಿಯೇ ಅಪವ್ಯಯದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಗೀತೆಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಬೇಕಾ 
ದರೆ ಅದರ ವ್ಯಭಿಚಾರದಲ್ಲಿದೆ ರಹಸ್ಯವಾದ ಈ ಮೂಲಭೂತ ತತ್ವವನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸುವದರಿಂದಲೇ ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಕರ್ಮಮಾಡಿಯೂ 
ಅಕರ್ತನೆನಿಸುನನು. ತಾನು ಮಾಡುವ ಕರ್ಮದ ಫಲದಲ್ಲಿ ಅನನಿಗೆ 
ಇಷ್ಟಾನಿಷ್ಟನಿಲ್ಲ. ಅನನು ಆ ಬಗ್ಗೆ ಉದಾಸೀನನಾಗಿರುವನು. ಜಗತ್ತಿ 
ಸಲ್ಲಿ ಜೀವನಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿದ್ದಂತೆ ತೋರುವದೆಲ್ಲ ಅವನ ಈ ಉದಾಸೀ 
ನಕಿಗಾಗಿಯೇ. ಅವನಿಗೆ ಕರ್ಮದ್ದಾಗಲಿ, ಕರ್ಮಫಲದ್ದಾಗಲಿ ಸ್ಪಹೆಇಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂನ ಅವನಿಗೆ ಕರ್ಮಬಂಧನವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಕರ್ನು 


೧೭೫೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 


ಬಂಧನದಿಂದ ವಿಮುಕ 5 ನಾಗಿರುವದಕ್ಕೌ ಉಪಪ ತ್ರಿ ಯನ್ನು ಯಾವನು ಈ 
ಪ್ರಕಾರ ತಿಳಿದು ನಡೆಯವನೋ ಅವನನ್ನು ಕರ್ಮಗಳು ಎಂದಿಗೂ ಬಾಧಿಸ 
ಲಾರವ್ರ. 
ಬಿನಂ ಜ್ಞಾತ್ಸಾ ಕೃತಂ ಕರ್ಮ ಪೂರ್ವೈರಸಿ ಮುಮುಕ್ಸು ಭಿಃ | 
ಕುರು ಕರ್ನ್ಯೈನ ತಸ್ಮಾತ್ತೈಂ ಪೂನೆನ್ಸೂ ಪೂರ್ವತರಂ 
ಕೃತಂ ಂ೫॥ 
ಕ್ರಮವನ ರಿತು ಪೂರ್ವದ ಮುಮುಕು ಗಳು- ಜನಕಣದಿಗಳು- 
ಹ್ಯಾ ರ ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತ ರಾಗಿದ್ದ ರು. ಅವರಂತೆಯೇ 
ಸ. ಕರ್ಮವನ್ನು ಮೂಡಬೇಕು ಮತ್ತು ಮುಕ್ತ ನಾಗಬೇಕು. 


ಕಂ ಕರ್ಮ ಕಿಮಕರ್ಮೇತಿ ಕವಯೊಟಪ್ಯತ್ರ ಮೋಹಿತಾಃ। 

ತತ್ತೇ ಕರ್ಮಪ್ರನಕ್ಸ್ಯಾಮಿ ಯಜ್‌ಜ್ಞಾ ತ್ವಾ ಮೋಕ್ಸ್ಸ್ಯಸೇಂ- 
ಶುಭಾತ್‌॥೧೬॥ 
ಕರ್ನುವೆಂದರೇನ.? ಅಕರ್ಮವೆಂದರೇನು? ಎಂಬವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೇ 
ಚಾ ) ಸಿಗಳಾದರೂ ಮೋಹಿತರಾಗುವರು. ಈ ಶಬ್ದಗಳಸಾಧಾರಣ ಅರ್ಥವು 
ಶಿಧಿಲವಾಗಿಯ ಅನಿಶ್ಚಿ ತವಾಗಿಯೂ ಇರ.ವದು. ಇವುಗಳ ನಿಶ್ಚಿತವೂ 
ಖಂಡಿತವೂ ಆದ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇ ಕು; ಅಂದರೆ ಅಶುಭದಿಂದ ಮುಕ್ಕ 
ನಾಗಬಹುದು. ಈಶಬ್ದಗಳ ಅ ಶಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಇನ್ನು ಹೇಳುವನು. 


ಕರ್ಮಣೋಹ್ಯ ಘಿ ಬೋದ್ಧ ವ್ಯಂ ಭೋಡ್ಸವ ೈಂ ಚಿ ವಿಕರ್ಮಣಃ। 
ಅಕರ್ಮಜಕ್ಚ. ಬೋದ್ಧ ವ್ಯ ೦ ಡಿ ಮ ಗತಿಃ ॥ ೧೩! 


ಮೇಲ್ಯಾಣಿಸಿದ ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಕರ್ಮದ ಗತಿಯನ್ನು ಎರಡು ವಿಧ 
ವಾಗಿ ಭಾವಿಸುವರು. ಇದು ಸರಿಯಲ್ಲವಾದುದರಿಂದಲೇ ಅವರು ಮೋಹಿತ 
ರಾಗುವರು. ಕರ್ಮವೆಂದರೇನು? ವಿಕರ್ಮುವೆಂದರೇನು ? ಅಕರ್ವವೆಂದ 
ರೇನು? ಏಂಬ ಕರ್ಮದ ತ್ರಿವಿಧಗತಿಯನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು, ಅದು ಗಹನ 
ವಾಗಿಯೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು. 


ಕರ್ಮಣ್ಯ ಕರ್ಮ ಯೆ ಪಕ್ಕೆ ೀದಕರ್ಮಣಿ ಚ ಕರ್ಮ ಯಃ 
ಸ ಬುದ್ಧಿ ಮಾನ್ಮ ನುಸ್ಯೆ (ಹು ಸಯುಕ್ತೆ $ ಕೃತ್ಸ್ಸ ಕರ್ಮಕೈತ್‌ [೧೮॥ 


ಗಿ೦೪ ಅಧಾ ಯ ೪ 


ಬಂಧನವನ್ನು ೦ಟು ಮಾಡದ ಕರ್ಮವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಬಗೆದು ಕರ್ಮ 
ವೆಂದರೆ ಬಂಧನ ಸಹಿತಕರ್ಮವೆಂದು ಆರ್ಜನನು ಆರ್ಥವರಾಡುವನು. 

ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮತದಂತೆ ಬಂಧನರಹಿತವಾದ ಕರ್ಮವೇ ನಿಜವಾಗಿ 
ಕರ್ಮವೆನಿಸುವದು. ಕೆರ್ಮ ಬಂಧನವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕಾಗಿ 
ಸ್ವರೂಪತಃ: ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಟ್ಟು ಬಿಡುವದಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ಅಕರ್ಮ 
ವೆಂದು ಹೇಳುವನು. ಆದರೆ ಇಂಥ ಅಕರ್ಮವು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮತದಂತೆ 
ತಕ್ಕವೇ ಇಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನನು ಭಾವಿಸುವಂಥ ಅಕರ್ಮನನ್ನು ಯಾರಾದರೂ 
ಯತ್ನಿ ಸಿದರೆ ಅದರಿಂದ ಭಯಂಕರವಾದ ಬಂಧನವು ಸಂಭವಿಸುವದೆಂದು 
ಈ ಮೊದಲೇ ಅವನು ಬೋಧಿಸಿರುವನು. ಬಂಧನಕಾರಕನಾದ ಎಲ್ಲ 
ಕರ್ಮಗಳನ್ನು-ಅದು ಕರ್ಮವಾಗಲಿ ಅಕರ್ಮವಾಗಲಿ- ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ನಿಕರ್ಮವೆಂದು ಹೇಳುವನು. 


ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ, ಕರ್ಮವೆನಿಸುವದು ಬಂಧನರಹಿತವಾಗಿರಲೇ 
ಬೆಳೆಂಬದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು. ಯೋಗಯುಕ್ಕ ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ 
ಕರ್ತ್ರೃತ್ವದಲ್ಲಿಯೂ ಫಲದಲ್ಲಿಯೂ ಅಭಿಮಾನವನ್ನು ತಾಳದೆ ಮಾಡಿದ ಎಲ್ಲ 
ಕರ್ಮಗಳೂ ಬಂಧನರಹಿತವಾಗಿಯೇ ಇರುವವು. ಇಂಥ ಕರ್ಮ 
ಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದೇ ಮನುಷ್ಯನ ಕರ್ತವ್ಯವು. ಬುದ್ದಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರದ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಯಾವನು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಕರ್ಮ, ಅಕರ್ಮ, ವಿಕರ್ಮ 
ಇವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವನೋ ಅವನೇ ನಿಜವಾದ ಬುದ್ದಿಯೋಗಿಯು. ಅವನೇ 
ನಿಜವಾದ ಯೋಗಯುಕ್ತನು- ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ನೆರವೇರಿಸಿ ಮುಕ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಪಡೆಯುವವನು ಅವನೇ ಸರಿ. 


ಯಸ್ಯ ಸರ್ವೇ ಸಮಾರಂಭಾಃ ಕಾಮಸಂಕಲ್ಪವರ್ಜಿತಾಃ। 
ಜ್ಞಾನಾಗ್ನಿ ದಗ ಕರ್ಮಾಣಂ ತಮಾಹುಃ ಪಂಡಿತಂ ಬುಧಾಃ !೧೯॥ 


ಹೀಗೆ ಬುದ್ಧಿಯೋಗ ಯುಕ್ತನಾಗಿ ಇಂದ್ರಿಯ ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಿ ಕರ್ಮಬಂಧನವನ್ನು ಜಯಿಸುವವನನ್ನು ಪಂಡಿತನೆಂದು ಹೇಳಬೇಕು 
ಇಂಥ ಪಂಡಿತನ ಉದ್ಯೋಗಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಮೆಸಂಕಲ್ಪವು ಎಂದರೆ ಫಲಾ 
ಸಕ್ತಿಯು ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅವನ ಇಂದ್ರಿಯ ಮೂಲಕ ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ ಜ್ಞಾನ 


ರೂಪದ ಅಗ್ನಿಯಲ್ಲಿ ಭಸ್ಮವಾಗಿ ಹೋಗಿರುವವು. ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಣೆಯು ಮುಂದೆ ಬರುವದು (೪-೩೭). 


3 ಕ್ಯಾ ಕರ್ಮಫಲಾಸಂಗಂ ನಿತ್ಯತೃಪ್ತೋ ನಿರಾಶ್ರಯಃ। 
ಕರ್ಮಣ್ಯ ಭಿಪ್ರನೃತ್ತೋಪಿ ನೈನ ಕಂಚಿತ ರೋತಿ ನ್ಯ wu ೨೦ 


ಇಂಥ ಪಂಡಿತನು ಕಾಮಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಬಿಡುವನು; ಆದರೆ ಕರ್ಮ 
ಮಾಡುವದನ್ನು ಬಿಡುನದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ, ತಾನು ಮಾಡುವ ಕರ್ಮಗಳ ಫಲ 
ವನ್ನು ಭತ ನಿಸ್ತ |ಹನಾಗಿ ಬುದಿ ್ಲಿಯೋಗವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಅನನು ನಿರಂತ 
ರವೂ ಆತ್ಮತೃಸಪ್ತ ಗರ 'ಪುರುಷೋತ್ತಮನನ್ನು ಅವ್ಯಾಹತ 
ವಾಗಿ ಆಶ್ರಯಿಸಿರುನನಾದುದರಿಂದ (೭-೧) ಅವನು ಮತ್ತಾ ನದನ್ನೂ 
ಬಯಸುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಮನಸ್ಸು, ಇಂದ್ರಿಯ ಬುದ್ದಿ 
ಇವುಗಳಿಂದ ಅವನು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ವರ್ತಿಸುತಲಿದ್ದರೂ (೫-೧೧) ಅವನು 
ಏನನ್ನೂ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ (೫-೮). 


ನಿರಾಶೀರ್ಯತಚಿತ್ತಾ ತ್ಮಾ ಕ್ಷಸರ್ವಹರಿಗ್ರ ಹಃ। 
ಶಾರೀರಂ ಕೇವಲಂ ಕರ್ಮ ಕುರ್ನನ್ನಾಪ್ನೋತಿ ಕಿಲ್ಬಿಷಂ 1೨೧ 


ನಿಷ್ಠಾಮನಾಗಿ ಬುದ್ದಿ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನಿಗೆ 
ಅರ್ಪಿಸಿ (೧೨-೮) ಸ್ವಂತಕ್ಕಾ ಗಿ ತನ್ನ ಯೂವ ಸಟೆ ಫಲವನ್ನೂ ಬಯ 
ಸದೆ ಕೇವಲ 0 8 2 1೫ ು ಕರ್ಮವಮಾಡುತ್ಮಲಿರುವನೋ ಆವನಿಗೆ 
ಕೇವಲ ಕರ್ಮಮಾಡಿದ ಕ್ಕಾಗಿ ಪಾಪರಾಗಲಿ ಬಂಧನವಾಗಿ ಸಂಭವಿಸದು. 


ಯದೃಚ್ಛಾಲಾಭಸಂತುಷ್ಟೋ ದ್ವಂದ್ವ ತೀತೋ ವಿಮತ್ಸರಃ | 
ತಸ ಸಿದ್ಧಾ ವಸಿದ್ಧೌ ಚ ಜತ್ತಾಪಿ ಕ ನಿಬಧ್ಯ ಶೇ | ೨೨ || 


PO ನಿತೃತೃಪ್ತಿ ನಿರಾಶ್ರಯಗಳೆಂಬ 
ಗುಣಗಳನ್ನು ಆತ್ಮಶ್ರೇಯಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಪಡೆಯುವನು. ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ 
ಇವುಗಳಿಂದ ತೃಪ್ಲಿಯುಂಟಾಗಬಹುದ.. ಆದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಸ್ತ್ವಭಾವದ 
RN ತೃಪ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? ಭೋಗ 


ವನ್ನು ಬಯಸದೆಯೇ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಅದು ವ್ಯವಹರಿಸಬೇಕೆಂಬದು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೪ ಎ 
ಥಲ ೧೨೬ 


ಹೇಗೆ ಶಕ್ಕವು ? ಹಟದಿಂದ ಹೀಗೆ ಅವುಗಳನ್ನು ದಂಡಿಸಿದರೆ ಮನುಷ್ಯನ 
ಶಾಂತಿ ಸಮಾಧಾನಗಳಿಗೆ ಅಡ್ಡಿಯಾಗದೆ ಅವು ಬಿಡುವವೇ ? 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ವಿಷಯಗಳ ಸಂಯೋಗದಿಂದ- 
ಕರ್ತೃವು ನಿಸ್ಸೃಹನಾಗಲಿ ಆಗದಿರಲಿ-ಸಮಾಧಾನ ಪಡುವದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹ 
ವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮನಸ್ಸು ಬುದ್ಧಿಗಳನ್ನು ವಶಮಾಡಿಕೊಂಡು ತಮ್ಮ ಹಾರೈಕೆ 
ಯನ್ನು ಪೂರಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಹಟಿನನ್ನು ಮೂತ್ರ ಅವು ಹಿಡಿಯಬಾರದು 
ಮನುಷ್ಯನು. ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮೂಡಲೇಬೇಕಾಗಿರುವದರಿಂದ ಅವನು 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಮಾಡುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇಂದ್ರಿಯ. 
ಗಳು ಕರ್ಮಪ್ರವೃಕ್ಕವಾದಾಗ ಅವ್ರಗಳಿಗೆ ವಿಷಯಗಳ ಸಾಹಚರ್ಯವ್ರ 
ತಪ್ಪುವದು ಹೇಗೆ? ಆದರೆ ಆತ್ಮರತನಾಗಿ ಕರ್ಮವಾಡುನ ಸಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಲಭಿಸುವ ನಿಷಯಗಳನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು ಆರಿಸಿ 
ಗೊಂಡಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅವು ಅವನಿಗೆ ಯದೃಚ್ಛೆಯಿಂದ--ತಾವಾಗಿಯೇ- 
ಪ್ರಾಪ್ತ ನಾಗುವವು. ಯದೃಚ್ಛೆಯಿ-೦ದ ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ವಿಷಯ ಪ್ರಪಂ 
ಚದಲ್ಲಿ ಸಂತುಷ್ಟನಾಗಿರುವದು, ಡೈಂದ್ವಾತೀತನಾಗುವದು, ವ.ಶ್ಸಂವನ್ನು 
ಬಿಡುವದು, ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನಗಳೆಲ್ಲವೂ ಸಫಲ 
ವಾಗಲಿ ವಿಫಲವಾಗಲಿ ಸಮಾನವೃತ್ಲಿಯನ್ನು ಧರಿಸುವದು ಈ ವೊದಲಾದ 
ಕರ್ಮಕರ್ತ್ಪೃತ್ತ ಕೌಶಲದಿಂದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವವನು ಆವುಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ಬಂಧನಕ್ಕೊಳಗಾಗುವದಿಲ್ಲ. 


ಗತಸಂಗಸ್ಯ ಮುಕ್ತೆಸ್ಯ ಚ್ಞಾನಾವಸ್ಥಿ ತಚೇತಸಃ | 
ಯಜ್ಞಾ ಯಾಚರತಃ ಕರ್ಮ ಸಮಗ್ರಂ ಪ್ರವಿಲೀಯತೇ ॥೨೩॥ 


ಕರ್ತೃತ್ತದಲ್ಲಾಗಲಿ ಫಲದಲ್ಲಾಗಳಿ ಸಂಗವನ್ನು--ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು--ಇಡದೆ 
ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತ ನಾದನನೂ ಇಂದ್ರಿಯ ಮನಸ್ಸು ಬುದ್ಧ್ಯ್ಯಾದಿಗಳಿಂದ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಆಚರಿಸುವವನೂ (೧೩-೭-೧೦) ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ವೃತ್ತಿಯು ಜಾಗ್ರತವಾಗಿರುವಾಗ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನಿಗಾಗಿ ಮಾಡಿದ 
ಯಜ್ಞಾರ್ಥಕರ್ಮಗಳು ಬಂಧನವೆಂಬ ಆವಶೇಷವನ್ನಿ ಡದೆ ವಿಲಯಹೊಂದು 
ವವು. ಅಂದರೆ, ಅವನು ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ ಶಾಂತಿ ಹಾಗು ಜ್ಞ್ಯಾನ 


೧೭೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 





ಗಳಾಗಿ ಪರಿಣವಿಿಸುವದರಿಂದ ಆ ಕರ್ಮಗಳಿಂದೊದಗುವ ದುಪ್ಪರಿಣಾಮ 
ಗಳು ಅಲ್ಬವಾದರೂ ಹಿಂದೆ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. 


ಬ್ರಹ್ಮಾ ರ್ಹಣಂ ಬ್ರ ಹ್ಮ ಹನಿಬ ್ರ೯ಹ್ಮಾಗ್ಗ್‌ ಬ್ರಹ್ಮಣಾಹುತಂ [ 
ಬ್ರಹ್ಮೈವ ತೇನ ಗಂತವ್ಯಂ ಬ್ರಹ್ಮಕರ್ಮಸಮಾಧಿನಾ ॥೨೪॥ 


ಮೇಲಿನ ವಿವರಣೆಯು ಮುಕ್ಕ ಸಂಗಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಪುರುಷೋ 
ತೃಮನಿಗಾಗಿ ಯಜ್ಞಮಾಡುವವನ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. ಇನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮನೇ 
ತಮ್ಮ ಆಂತಿಮಧ್ಯೇಯ ವೆಂದು ತಿಳಿದು ನಡೆಯುವವರ ವಿಷಯವಾಗಿ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು. ಏಕೆಂದರೆ, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪುರುಷೋತ್ಮಮು 
ನನ್ನು ಸೇರುವದೂ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದೂ ಬೇರೆಬೇರೆಯೆಂದು 
ನಿಸ್ಸಂದಿಗ್ಹವಾ। ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದೆ. ನಿಸ್ಸೀಮ ಬ್ರಹ್ಮನಿಷ್ಕರಾದರೂ ತಮ್ಮ 
ಆಕಾಂಸ್ಷೆಗಳನ್ನು ತನುಗಾಗಿಯೇ ಇಟ್ಟಿ ಕೊಳ್ಳದೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸು 
ವರು.ಅನರು ಮಾಡುವ ಬ್ರಹ್ಮಯಜ್ಞ ದೆಲ್ಲಿ ಅರ್ಪಣವಾಗಲಿ,ಹವಿಯಾಗಲಿ, 
ಆಗ್ನಿಯಾಗಲಿ,ಆಹುತಿಯಾಗಲಿ, ಕೊಡುವವನಾಗಲಿ ಇದೆಲ್ಲವೂ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದೇ 
ಭಾವಿಸುವರು. ಬ್ರಹ್ಮ ವಿಷಯದ ಉತ್ಕಟ ಉತ್ಸುಂಶೆಯಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮ ವಿಷ 
ಯಕ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಏಕಾಗ್ರಚಿತ ತ್ಕವುಳ್ಳ ವರು ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ನಿ8ಸಂಶಯ 
ವಾಗಿ ಚಚಯುವಕ। 


ದೈನನೇವನಾಸರೇ ಯಜ್ಞಂ ಯೋಗಿನಃ ಪರ್ಯುಪಾಸತೇ | 
ಬ್ರಹ್ಮಾಗ್ನಾವಸರೇ ಯಜ್ಞಂ ಯಜ್ಞೇನೈ ವೋಪಜುಹ್ಹತಿ ॥ ೨೫ 


( 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ನೆ ಮಿಸಿಕೊಟ್ಟ ಸ್ಥಾನವನ್ನೂ ಅಧಿಕಾರ 
ವ ನ್ನೂ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನೂ ತಿಳಿದಿರುವದರಿಂದ ಬ) ಹ್ಮನಿಷ್ಕ ಭು ಅವನಿಗಾಗಿ 

ನ ಅಧ್ಯಾತ್ತೆ ಧರ್ಮವನ್ನ ರಿತು ಮಾಡಿದ ಯಜ ವು ಉಚಿತವೇ ಸರಿ, 
ಇದೇ ಹಿಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ "ಹೇಳಲ್ಲ ಟ್ಲಿತು. 

ಆದರೆ ಬ್ರಹ್ಮವಾದಿಗಳಂತೆ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನೆ ಅಂತಿಮ ಸಾಧ್ಯವೆಂದು 
ಭಾವಿಸಿ ಆರಾಧಿಸುವದು ಅವಿಧಿಪೂರ್ವಕ ಮಾಡಲಾಗುವ ಉಪಾಸನೆಯ 
ಪ್ರಕಾರವೆನಿಸುವದು. ಯಜ್ಞಗಳಾವವೇ ಆಗಲಿ, ಅವೆಲ್ಲ ಪುರುಷೋತ್ತ 


೧೦೪ ಆ ಧಾ ಯೆ ೪ 


ಮುನಿಗೇ ಸೇರತಕ್ಕವು. ಆದರೆ ಈ ಯೋಗಿಗಳು ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನೇ ಅಗ್ನಿಯೆಂದು 
ತಿಳಿದು ಅವನಿಗೇ ತಮ್ಮ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ಆಹುತಿಯಾಗಿ ನೀಡುವರು. 
ಇನ್ನು ಹಲವರು ಅನ್ಯ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಭಜಿಸುವರು. ಎಲ್ಲ ದೇವತೆಗ 
ಳಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನು ಶ್ರೇಷ್ಠನಾದುದರಿಂದ ಈ ಇತರ ದೇವತೆಗಳಿಗಾಗಿ ಮಾಡಿದ 
ಯಜ್ಞಗಳು "ಯಜ್ಞ ಚಕ್ರ'ಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲವಾದವುಗಳು. ಅವುಗಳಿಂದ 
ಮನುಷ್ಯನ ಯೋಗಕ್ಸೇಮಗಳು ಆಲ್ಪಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ಸಫಲವಾಗಬ 
ಹುದು. (೩-೧೧) 
ಶ್ರೋತ್ರಾದೀಸಿಂದ್ರಿ ಯಾಣ್ಯನ್ಯೇ ಸಂಯಮಾಗ್ಲಿಸು ಜುಹ್ವತಿ | 
ಶಬ್ದಾ ದೀನ್ಹಿ ಷಯಾನನ್ಯೇ ಇಂದ್ರಿಯಾಗ್ನಿಷು ಜುಹ್ವತಿ | ೨೬॥ 
ಇನ್ನು ದೇವತೆಗಳಿಗಾಗಿ ಮಾಡುವ ಉಪಾಸನೆಯ ವಿನಿಧ ಪ್ರಕಾರ 
ರಗಳು ವರ್ಣಿಸಲ್ಪಡುವವು. ಸಂಯಮಾಾಗ್ನ್ಮಿ ಯಲ್ಲ ಕೆಲವು ಯೋಗಿಗಳು ಇಂ 
ದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಹೋಮವನಾಡುವರು; ಅಂದರೆ, ಇಂದ್ರಿಯ ಮೂಲಕವಾಗಿ 
ದೊರೆಯಬಹುದಾದ ಸುಖವನ್ನು ತ್ಯಾಗ ಮಾಡುವರು. ಹೀಗೆ ವಾಾಡಿದ 
ಯಜ್ಞವು ನಿಗ್ರಹ ಮೂಲಕವಾಗಿರುವದು. ಇನ್ನು ಕೆಲವರು ವಿಷಯಗಳನ್ನೇ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿಹೋಮಮಾಡುವರು. ಇವರು ಇಷ್ಟ ದೇವತೆಗಳ ಪ್ರೀತ್ಯ 
ರ್ಥವಾಗಿ ಇಂದ್ರಿಯದಮನಮಾಡುವರೆಂಬರ್ಥ; ಅಂದರೆ, ವಿಷಯಗಳನ್ನು 
ಇನ ದೇವತಾಪ್ರೀ ತ್ಯರ್ಥವಾಗಿಯೇ ಬಳಿಸುವರು. 
ಸರ್ವಾಣೀಂದ್ರಿಯಕೆರ್ಮಾಣಿ ಪ್ರಾಣಕರ್ಮಾಣಿ ಚಾಪರೇ | 
ಆತ್ಮಸಂಯಮಯೋಗಾಗ್ನ್‌ ಜುಹ್ವತಿ ಜ್ಞಾನದೀಪಿತೇ ॥೨೭॥ 
ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ ಪ್ರಾಣ ಮೂಲಕ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ 
ಕೆಲವು ಯೋಗಿಗಳು ಮನ8ಸಂಯಮನವೆಂಬ ಆಗ್ನಿಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಪಿಸುವರು, 
ಇವರಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನೋದಯವಾಗಿರುವದೆಂದು ಹೇಳಬೇಕು. ಯಾಕೆಂದರೆ, 
ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನಿಯಮಿಸುವಡೇ ನಿಜವಾದ ಸಂಯಮವು 
(೩-೭). 
ದ್ರನ್ಯಯೆಜ್ಞಾ ಸ್ತ ಸೋಯೆಜ್ಞಾ ಯೋಗಯಜ್ಞಾ ಸ್ತ ಥಾಪರೇ । 
ಸ್ವಾಧ್ಯಾಯಜ್ಞಾನಯಜ್ಞಾ ಶ್ಚ ಯತಯ: ಶಂಸಿತನ್ರಶಾ: ॥೨೮॥ 


೧೦೯ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 





ವಿಷಯಗಳು, ಇಂದ್ರಿಯಗಳು,ಮನಸ್ಸು ಪ್ರಾಣ ಇವೇ ಮೊದಲಾದ 
ವ್ರಗಳ ಮೂಲಕ ಯಜ್ಞ ಮಾಡುವವರಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ಮಾಡು 
ವವರೂ ಇರುವರು. ಕೆಲವರು ಪಾತಂಜಲಯೋಗವನ್ನಾ ಚರಿಸಿ ಯಜ್ಞ ಮಾ 
ಡುವರು. ಇನ್ನು ಕೆಲವರು ಸ್ವಾಧ್ಯಾಯವೆಂಬ ಜ್ಞಾನ ಯಜ್ಞವನ್ನೂ 
ಮಾಡುವರು. ಇವರೆಲ್ಲರೂ ಕಠಿಣವಾದ ವ್ರುತಗಳನ್ನೂ ಚರಿಸಿ ಯಜ್ಞವನ್ನು 
ಮಾಡುವರು. . 
ಅಸಾನೇ ಜುಹ್ವತಿ ಪ್ರಾಣಂ ಸ್ರಾಣೇ%ಸಾನಂ ತಥಾಪರೇ | 
ಪ್ರಾಣಾಪಾನಗತೀ ರುದ್ಭಾ ್ಕ ಪ್ರಾಣಾಯಾಮಪರಾಯಣಾ: | ೨೯॥ 
ಇನ್ನೂ ಕೆಲವರು ಪ್ರಾಣಾಯಾಮ ಪರಾಯಣರಾಗಿ ಪ್ರಾಣ 
ಮತ್ತು ಅಪಾನವಾಯುಗಳ ಗತಿಯನ್ನು ನಿರೋಧಿಸಿ ಪ್ರಾಣವನ್ನು ಅಪಾನ 
ದಲ್ಲಿಯೂ ಅಪಾನವನ್ನು ಪ್ರಾಣದಲ್ಲಿಯೂ ಯಜ್ಞಮಾಡುವರು. 
ಅಪರೇ ನಿಯತಾಹಾರಾ: ಪ್ರಾಣಾನ್ರಾ ಣೇಷು ಜುಹ್ವತಿ | 
ಸರ್ವೇ5ಪಸ್ಯೇತೇ ಯಜ್ಞನಿದೋ ಯಜ್ಞ ಕ್ಷಸಿತ ಕಲ್ಮಷಾಃ ೩೦ 
ಬೇರೆ ಕೆಲವರು ಆಹಾರವನ್ನು ನಿಯಮನಮಾಡಿ ಪ್ರಾಣಗಳನ್ನು 
ಪ್ರಾಣದಲ್ಲಿಯೇ ಯಜ್ಞಮಾಡುವರು. 


ಅನ್ನೆದಿಂದಲೇ ಪ್ರಾಣಗಳು ಪೋಷಿಸಲ್ಪಡುವವು. ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ 
ಯಜ್ಞವನ್ನು ಮಾಡುವವರು ಪ್ರಾಣವನ್ನು ವ್ಯಯಮಾಡಿ ಅನ್ನವನ್ನು 


ನಿರೋಧಿಸುವರು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದರಿಂದ ಪೋಷಣೆಯು ಮರ್ಯಾದಿತ 
ವಾಗಬಹುದು. ಒಂದು ಕಡೆ ಪ್ರಾಣವನ್ನು ವ್ಯಯಮಾಡಿ, ಇನ್ನೊಂದು 
ಕಡೆಯಿಂದ ಪ್ರಾಣದ ಆಯವಾಗದಂತೆ ನಿರೋಧಮಾಡುವದರಿಂದ ಪ್ರಾಣ 
ವನ್ನು ಪ್ರಾಣದಲ್ಲಿಯೇ ಯೆಜ್ಞಮಾಡುವರೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಯೋಗಿ 
ಗಳೆಲ್ಲರೂ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಪರಿಯಿಂದ ಯಜ್ಯದ ಉಪಯೋಗವನ್ನು ತಿಳಿದಿರು 
ವರು. ಮತ್ತು ಅವರು ಮಾಡಿದ ಯಜ್ಞದಿಂದ ಅವರ ಕಲ್ಮಷಗಳು ಯಥಾ 
ಯೋಗ್ಯವಾಗಿ ಅಳಿದು ಹೋಗುವವು. 

ಯಜ್ಞ ಶಿಷ್ಟಾಮೃತಭುಜೋ ಯಾಂತಿ ಬ್ರಹ್ಮಸನಾತನಂ | 

ನಾಯಂ ಲೋಕೊಟಸ್ತ್ಯಯಜ್ಞಸ್ಯ ಕುತೋಸನ್ಯ: 

ಕುರುಸತ್ತಮ (1೩೧! 


ಇಂಥ ಯಜ್ಞಾ ಚರಣೆಯೆ ಇಳಗಿನ ತ್ಯಾಗಬ್ಬದ್ದಿ ಯಿಂದುಂಟಾದ 


ನಿಷ್ಟಾಪಸುಖನನ್ನ ಆನುಭನಿಸುವವರು ಸನಾತನ ಬ್ರಹ್ಮ ನನ್ಫು ಸೇರ, 
ವರು. ಯಾರು ಯಜ್ಜವನ್ನು ಮಾಡುವದೇ ಇಲ್ಲವೋ ಆಧವಾ ತಪವನ್ನಾ 
ಚರಿಸದೆ ಸುಖವನ್ನು ಶ್ರ ಪಡೆಯುವರೋ ಅಂಥವರಿಗೆ ಇಹಲೋಕವೇ 
ಇಲ್ಲ. ಎಂದ ಮಲೆ ಪರಲೋಕವೆಲ್ಲಿಯದು ? ಇಂಥ ಸಂಶಯಾತ್ಮರಿಗೆ 
(ನಿಜವಾದ) ಸುಖವು ಎಂದಿಗೂ ದೊರೆಯದು. 
ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿದ್ದ ಎಲ್ಲ ಸಾಮಾನ್ನ ಯಜ್ಞ ಗಳನ್ನೂ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿ, ಅವು 
ಗಳಲ್ಲಿರುವ ತ್ಯಾಗದಾನಗಳ ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರದೃಷ್ಟಿ 
ಯ ೦5 ವಿವರಿಸಿದೆ. 
ಏನಂ ಬಹುವಿಧಾ ಯಜ್ಞಾ ನಿತತಾ ಬ್ರಹ್ಮಣೋ ಮುಖೇ | 
ಕರ್ಮಜಾನ್ಹಿದ್ದಿ ತಾನ್ಸರ್ವಾನೇನಂ ಜ್ಞಾತ್ಪಾ ನಿಮೋಕ್ಸ್ಯ ಸೇ! ೩೨ 
ಬ್ರಹ್ಮನ ಮುಖದಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಕಾರದ ಬಹುವಿಧಯಜ್ಞ್ಜಗಳ ವಿಸ್ತಾರ 
ವಿರುವದು. ಮುಖನೇ ಎಲ್ಲರ ಪೋಷಣೆಗೆ ದ್ಹಾರವ್ರ. ಬ್ರಹ್ಮನು. ಈ 
ಪ್ರಕಾರ ಪ್ರಜೆಗಳ ಯಜ್ಞದಿಂದ ಪೋಷಿತನಾದುದರಿಂದ ಆತನ ಮುಖದಲ್ಲಿ 
ಯಜ್ಞಗಳು ನಡಯುವ ಕು ಹೇಳುವರು. 
ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸುವ ಈ ಯಜ್ಞ ಗಳಲ್ಲ ಕರ್ಮದಿಂದಲೇ ಉತ್ಸನ್ನ 
ವಾಗುನದನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ನಡಯುವ 
ಎಲ್ಲ ಯಜ್ಞಗಳೂ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿರುವವು. ಆಂಥ ಬ್ರಹ್ಮನ 
ಜೀವಿತವೇ ಕರ್ಮದಿಂದ ತುಂಬಿರುವಾಗ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡುವದಕ್ಕಾಗಿ 
ಮಾಡಿದ ಯೋಜನೆಯ: ಯೋಗ್ಯವಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಈ 
ವಿಷಯಗಳನ್ನೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ತವ ಮನೆ ಸತ ಬೌಡಿ ಮಮ 
ವನ್ನೂ 11 ಆಬರ್ಬ್ಬನನು ಕರ್ಮಮಾಡಿಯೂ ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತ 
ಮಾಗ.ುವನು 
ಶ್ರೇಯಾನ್‌ ದ್ರನ್ಯಮುಯಾದ್ಯಜ್ಞಾ ಜ್ಞಾನಯಜ್ಞ ಪರಂತಪ | 
ಸರ್ವಂ ಕರ್ಮಾಖಲಂ ಪಾರ್ಥ ಜ್ಞಾ ನೇ ಪರಿಸಮಾಪ್ಯತೇ 1೩೩! 
ಯಚ್ಚ ಗಳಲ್ಲಿ ದ್ರವ್ಯಯ, ಚ್ಣ ತ್ತಿಂತಲೂ ಜ್ಞ್ಯಾನಯಚ್ಲವೇ ಅಂದರೆ 
ಭಾನಯಜ್ಞ ವೇ ಶ್ರೇಷ್ಠವು, ಯಜ್ಞಮಾಡಿದುದರಿಂದ ಸಾಧಿಸುವ ಯೋಗ 


ಕ 


೧೧೧ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 





ಕ್ಸೇಮಕ್ಕಿಂತಲೂ ಅದರಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ಲವಾಗುವ ಜಾ ನವು ಕತೃ ೯ವಿಗೆ ವಿಶೇಷ 
ಶ್ರೇಯಸ್ಕರವು. ಆದ ಕಾರಣ ಯಜ್ಞ ಮಾಡುವವನು ಈ ಹ ನಿ ನಸಂಪ 
ದನವನ್ನ ನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಯಜ್ಞವನ್ನು ಆಚರಿಸಬೇಕು. ಕರ್ಪ್ಮುಗಳು ಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ 
ಸಮಾಪ್ತಹೊಂದುವಖೆಂದು ಬೇರೆ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದಕ್ಕೆ ಇದೇ 
ಅರ್ಥವು. ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಗೀತೆಯ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ ಅಥವಾ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಜ್ಞಾನವೇ ಸರಿ (೧೩-೧೧). ಚ್ಹಾನಾಚರಣೆಯು ಕೂಡ (೧೩-೭- 
೧೦) ೬ ಅಭಿಪ್ರೇ ತವಾಗಿರಬಹುದು. 
ತದ್ದಿದ್ದಿ ಪ್ರಣಿಸಾತೇನ ಪರಿಸ್ರಶ್ಲೇನ ಸೇನಯಾ | 
ಉಪದೇಶ್ವ್ಯಂತಿ ತೇ ಜ್ಞಾನಂ ಜ್ಞಾನಿನಸ್ತತ್ವ ದರ್ಶಿನಃಃ ೩೪ 
ಬುದ್ದಿಯೋಗ ಯಂಕ. ವಾಗಿ ವಾಡಿದ ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲವೂ ಯಾವ 


ಹ 


ಚ್‌ಸ್ಲಿನಇಲ್ಲಿ ಸಮಾಪ್ತಿ ಸ ೊಂದುವೆವೊಃ ಆ ಚ್ಞಾಸವು ಯಾನಡೊಬನನ್ನು ತನ್ನ 
ಕಲ್ಲನೆಯಂದಾಗಲಿ ಸಾಮಾನ್ನ ಮೇದಾಂತದಿಂದಾಗಲಿ ನಿಶ್ಚಯಿ ಸಬಾರದು. 
ಆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಅರಿತವರಂದಲೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು, ಏಕೆಂದರೆ ಜ್ಞಾನ 
ವೆಂಬ ಹೆಸರು ಸಲ್ಲದ ಎಷ್ಟೋ ಸಂಗತಿಗಳು ಆ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಸುಳಿದಾಡುತ್ತಿರುವವು. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ತಿಳಿದಿರುವದು ಇಂಧ 
ಜಾ ನಿ ನವಿಷಯೆಗಳೇ. ನಿಜವಾದ ತತ್ತ ಗಳನ್ನು ಅನುಭವದಿಂದ ಆರಿತಚ್ಞಾಸ 
ಸ ನಿಜವಾದ ಚಾ ನವನ್ನು ಅಜ. ಜ್‌ ಬೋಧಿಸಬಲ್ಲರು. ಆಂಥವ 
ರಿಂದಆಜ ತ್ಸ ನವನ್ನು ಪಡೆಯಲಿಕ್ಕಾಗಿ ಆರ್ಬುನನು ಅವರನ್ನು ಪ್ರಸನ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರ ಪ್ರೇವ.ವನ್ನೂ ಶುಶೂಷೆಯನ್ನೂ 
ಮಾಡಬೇಕು ಹಾಗು ಪ್ರಣಾಮಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ನಮ್ರತೆಯಿಂದ ಆವ” 
ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಬೇಕು. ಅಷ್ಟಾದ ಒಳಿಕ ಅರ್ಜುನನು ಕೇಳಿದ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯಿಂದ ಅವನ ಜಿಜ್ಞಾಸೆಯ ಮ ನವರಿಕೆಯ ದಾಗಿ ಅವನಿಗೆ ಆ ಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನು ಆ ತಶ್ವದರ್ಶಿಗೆಳು ಬೋಧಿಸುವರು. 

ಇಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ ಜ್ಞಾನಾರ್ಜನೆಯ ಮಾರ್ಗವು ಪ್ರಸ್ತುತಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ವಿಲಕ್ಷಣವಾಗಿ ಕಾಣುವದು ಆಶ್ಚರ್ಯವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆದರಲ್ಲಿ ತತ್ವವಿರುವ 
ದೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಗುಹ್ನವೆಂದು ಭೋದಿಸಲ್ಪಡುವ 


ಜ್ಞಾನವು ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಎರಡು ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಬಹುದು; ತನ 


ಇ) 


ಅಧ್ಯಾಯ ೪ ೧೧೨ 


ಪ್ರಯತ್ನ ದಿಂದಲೇ ಅತ್ಮೋನ್ಮ ತಿಯಾಗಿ; ಅಥವಾ ತಿಳದವರಿಂದ ಅದನ್ನು 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಸಂಪಾದಿಸಿ, ಈ ಎರಡರೊಳಗೆ ಆತ್ಮೋನ್ನತಿಯ ಮಾರ್ಗದ 
ಮರ್ಮವು ಉಪಾಸನೆಯ ಸ್ಲಿಯೂ ಪೂಜ್ಯಬುದ್ದಿಯಲ್ಲಯೂ ಉಂಟು,ಯಾವ 
ಕಲೆಯಾಗಲಿ ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದಲೇ ಸಾಧಿಸುವುದು. ಮೊದಲು ಮೊದಲು ಆಚರಿ 
ಸಬೇಕಾದ ಸಂಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗೆ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗಿರುವ ಗ.ಣಗಳ ಅಥವಾ 
ಜ್ಞಾನದ ಬೀಜನಿರುವದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ನಿರೂಪಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಿರುನ ಜ್ಞಾನ 
ದಿಂದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ನನ್ನೂ ವಿಜ್ಞಾ ನವನ್ನೂ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗಿರುವದು. ವಿಜ್ಞಾ 
ನವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದಬಳಿಕ ಸಹ ಅತ್ಮಸಮರ್ಪಣಾಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಪುರು 
ಷೋತ್ತಮನ ಆರಾಧನೆ ಉಪಾಸನೆಗಳೇ ಕರ್ತವ್ಯಗಳಾಗುವವು. ಆದುದ 
ರಿಂದ,ಉಪಾಸನೆಯೇಕೊನೆಯ ಮೆಟ್ಟಾದ ಈ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಅದರ ಅಭ್ಯಾಸವೇ 
ಅಗತ್ಯವೆಂದು ಹೇಳುವದು ಸ್ವಾಭಾನಿಕವಾಗಿದೆ.ಜ್ಹ್ಯಾ ನವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಬೇ 
ನೆಂಬ ಜಿಜ್ಞಾಸೆಯು ಚಾಗೃತವಾದರೆ ಉಪದೇಶಕನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಪೂಜ್ಯ 
ಬುದ್ಧಿಯನ್ನಿಟ್ಟು ಶುಶ್ರೂಷೆಯನ್ನು ಮಾಡುವದರಿಂದ ಆತ್ಮೋನ್ನ ತಿಯಾಗ 
ಹತ್ತುವದು. ಬ.ದ್ವಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಪ್ರಥಮಾರಂಭದಲ್ಲಾದರೂ ಈ 
ಗುಣಗಳನ್ನ ಜಗು, ನ್ಯಾಯವೇ ಸರಿ. ಅಭಿಮುಖನಾಗಿ 
ಕುಳಿತ ಆರ್ಜುನನಿಗೆ ಬುದಿ ಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರ ವನ್ನೂ ತದಂತರ್ಗತವಾದ ಗುಹ್ಯ 
ಜ್ಞ್ಯಾನವಿಜ್ಞ್ಞಾನವನ್ನೂ ಅಧಿಕಾರದಿಂದ ಬೋಧಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಗುರು 
ಗ ಡೊರೆತಿದ್ದನು. ಅವನ ಉಪದೇಶದಲ್ಲಿ ವಿಶಾ ಿಸವನ್ನಿ ಟಿ ತನ್ನ ಆಚರ 
ಣೆಯಲ್ಲಿ ಅವನಿಂದುತ ಜ್ಞಾನದ ಅನುಭವವನ್ನು. ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುವದು 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಉಚಿತವು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಪರಮಪೂಜ್ಯನೆಂದು 
ಭಾವಿಸಿ ಅವನಿಗೆ ನಮಸ್ವಾರವನ್ನೂ ಶುಶ್ರೂಷೆಯನ್ನೂ ಮಾಡುವದು 
ಅರ್ಜುನನ ಕರ್ತವ್ಯವೇ ಸರಿ (೯೨೩೪ ). 


ಯಜ್ಞಾ ™ತ್ನಾ ನ ಪುನರ್ಮೋಹಮೇನಂಯಾಸ್ಕ ಸಿ ಸಾಂಡನ | 
ಯೇನ ಭೂತಾನ್ಯಶೇಷೇಣ ದ್ರಕ್ಸ್ಯಸ್ಕಾತ್ಮನ್ಯ ಥೋ ಮಯಿ 1೩೫ 


ತನಗೆ ತಿಳಿದ ಜ್ಞಾ ನಮೇ ಜ್ಞಾನವೆಂದು ಒಬ್ಬೊಬ್ಬ ಗುರುವಿಗೂ 


ತೋರುವುದು ಸಹಜವ್ರ. ಆದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವುದರಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯೋಗ 


೧೧೩ ಅಧ್ಯ ಯ ೪ 


ಶಾಸ್ತ್ರವೆ ತ ಉದ್ದಿಷ್ಟ ವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಗುರುವಾದವನು ಆ ಶಾಸ್ತ್ರ ವನ್ನೇ 
ಸಿರ ನಿಶ್ಚಿ ತವಾಗಿ ತಿಳಿದು ಕೊಳೆ ಸಬೇಕು. ಆದು ಬುದಿ ಯೋಗ 
ವಾಗಿರದಿದ್ದರೆ ಆ ಜ್ಞಾನವನ್ನಾಗಲಿ ಲೆ ರ ಗಲಿ ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳ 
ಬಾರದು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರ ದೊಳಗಿನ ಜ್ಞ್ಯಾನ ನದಿಂದ ಹ 
ಸಂಶಯಗಳೂ ನಷ್ಟವಾಗಿ ಹೋಗುವವು (೨-೫೨). ಆಶ್ಚರ್ಯವು ಇಲ್ಲ 
ದಾಗುವದು(೨-೨೯). ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದ ಜ್ಞಾ ನವೆಲ್ಲವೂ ಅಲ್ಪವಾಗಿ ಕಂಡು 
ಬರ. ವದು; ಅಲ್ಲದೆ ತಿಳಿಯಬೇಕಾದುದು ಏನೂ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಗುರುವಿ 
ನಂಜ ಪಡೆದ ಜ್ಞಾ ನದಿಂದ ಶಿಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಕಾರದ ಲತ್ಮವಿಶ್ವಾಸವ್ರ 
ಉಂಟಾಗಿರಬೇಕು. ಅವನ ಇಲ್ಲ ಸಂದೇಹಗಳೂ ನಿರಸನವಾಗಿರಬೇಕು. 
ಹಾಗಿರದಿದ್ದರೆ, ಆ ಗುರುವು ಹೇಳುವ ಚಾ ನವು ಬುದ್ದಿಯೋಗವಲ್ಲವೆಂದು 
ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ನಿಬವಾದ ಜಾ ೧ ನೋಡಯೆವಾದರೆ ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳೂ 
ಒಬ್ಬ ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ ನಿವಿಷ್ಟವಾಗಿರುವದು ಪ್ರತ್ಯಯಕ್ಕೆ ಬರುವದು. 
ಆರ್ಜೂನನೆದುರಿಗಿದ್ದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಆ ಪರಮಾತ್ಮನಾದ ದರಿಂದ ಅರ್ಜುನನ 
ಸಹಿತ ಸಕಲ ಭೂತಗಳೂ ಅವನಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿಯೇ ಕಾಣುವವು. 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಪರಮಾತ್ಮನು, ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಎಂದು ಸಾರುವ 
ಜ್ಞಾನವು ಬುದ್ದಿಯೋಗದಲ್ಲಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೆಲ್ಲಿಯೂ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಈ 
ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ಗೀತಾವಿಶಿಷ್ಟ ಬುದ್ಧಿಯೋಗವೇ ಸರಿ. 


(3 


(« ಆತ್ಮವು ಒಂದೇ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕು; ವೇದಾಂತದ 
ಗುಹ್ಯವೆಲ್ಲವೂ ಇದರಲ್ಲಿಯೇ ಅಡಕವಾಗಿದೆ; ಇದನ್ನು ತಿಳೆದರೆ ತಿಳಿಯಬೇಕಾ 
ದುದು ಮತ್ತಾವದೂ ಇಲ್ಲ; ಪಿಂಡದಲ್ಲಿರುವದೇ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಲ್ಲಿ ಎಂಬ 
ನ್ಯಾಯವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಏಕತ್ವ ವನ್ನು ಬೋಧಿಸಿರುವರು, '' 
ಎಂಬದಾಗಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿನಲ್ಪಡುವದು. ಎಲ್ಲ 18 ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತನ್ನ 
ಕ a ಕಂಡ:ಬಂದು ಆ ಬಳಿಕ ಶ್ರೀಕೃ ನ್ಲೃನಲ್ಲಿಯೂ ಕಂಡುಬರು 

ವಾದುದರಿಂದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಾರ್ಜುನರಲ್ಲಿ ಯಾವ ಭೇ (ದವೂ ಲ್ಲ; ಅವರಿಬ್ಬರೂ 
ಪ ಎ೦ಬ ನಿಷ್ಕರ್ಷಿಯನ್ನು ಈ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ತೆಗೆಯುವರು; ಅದಕೆ 
ಇದು ಸರಿಯಲ್ಲ. 


ಆಧ್ಯಾಯ ೪ ಗಿಗಿ೪ 





ಮೊದಲನೆಯ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ, ಜೀವರೂ ಪರಮಾತ್ಮನೂ ಒಂದೇ 
ಎ೦ದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಂತೆ ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ 
ಅನರಿಬ್ಬರೂ ಬೇರೆಬೇರೆ ಆತ್ಮವ್ಯಕ್ತಿಗಳೆಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 
ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ಕಮನೆಂದು ಹೇಳಿರುವದು ಅವನ ಪ್ರಭುತ್ವ 
ಕ್ಕಾಗಿ. ಈ ಪ್ರಭುತ್ವವು ಅವ್ಯಯ (ಸಿbso1utೀ)ವು.ಆದು ದರಿಂದ ಅವನೊಂದಿಗೆ 
ಅವನಿಗೆ ಸರಿಸಮಾನವಾಗಿ ನಡೆಯುವ ಇನ್ನೊಂದು ಆತ್ಮವ್ಯಕ್ತಿಯು ಇರು 
ವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನನ್ನುಳಿದು ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿರುವ ಇತರ 
ಆತ್ಮವ್ಯಕ್ತಿಗಳೆಂದರೆ ಕೂಟಸ್ಕ ಬ್ರಹ್ಮನು ಮತ್ತು ಬೇವರು. ಈ ಬೇರೆಯಾದ 
ಆತ್ಮವ್ಮಕ್ತಿಗಳ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವವು. ಇದ್ದಂತೆಯೇ ಇರುವದೆಂಬದರಲ್ಲಿ 
ಸಂಗೇಹವಿಲ್ಲ; ಆದರೆ ಅದರ ಉತ್ಪತ್ತಿಯು ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನಿಂದ. ಪುರು 
ಷೋತ್ಸಮನು ಅಜನು; ಇವರು (ಸಂ)ಭೂತರು; ಪುರುಷೋತ್ಯಮನನ್ನು 
ಸಂಭೂತನೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಪರಮಾತ್ಮ ಜೀವಾತ್ಮ ರಲ್ಲರುವ ಮೊದ 
ಲನೆಯ ತಾತಿ ;ಕಭೇದವು ಇದೇ. ಹೀಗೆ ಸಂಭೂತರಾದುದರಿಂದ ಸಿ ಸತಿಯ 
ಲ್ಲಿಯೂ ಭರದ ಯೋಗ್ಯತೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಇವರು ಪುರುಷೋತ್ತ, 
ಮನಿಂದ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗುವರು. ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಪ್ರಭುವು; 
ಆದರೆ ಇವರು ಅವನ ಪ್ರಜೆಗಳಾಗಿರ.ವರು. ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಅಧಿಕಾ 
ರವು ಸ ಷ್ಟಿ ಯ ಮೇಲೆಲ್ಲ ನಿರಂಕುಶವಾಗಿ ನಡೆಯುವದು; ಆದರೆ ಜೀವಭೂತ 
ನಾದ ಈ ಸೈತ ಕಿಗೆ ತನ್ನ ಕಣ್ಣು ಮುಂದಿನ ಕಾಲು ಹಾದಿಯು ಕಾಣುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಸೃಷ್ಟಿಯು RE ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಮೂಲ 
ಸ್ಪಿತಿಯಲ್ಲಿ ಯಾವ ಪರಿವರ್ತನವೂ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈ ಇತರ ಆತ್ಮ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಮೂಲ ಸ್ಥಿತಿಯು ಬದಲಾಗಿ ಹೋಗುವದು. ಸೃಷ್ಟಿಯು 
ಸಾಮಾಸಿಕ ಸಂಘಟನೆ (Compound Unity) ಯಾಗಿದೆ. ಇದರ ಪೂರ್ಣ 
ತೆಗೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಮತ್ತು ಜೀವಭೂತರೆಂಬ ಪರಸ್ಪರಾವಲಂಬಿಗಳಾದ 
ಆತ್ಮವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ದೃಂದ್ರೈಕ ಸಮುಚ್ಚಯವು (೧೦-೩೩) ಆವಶ್ಯಕವಾಗಿರು 
ವದು ನಿಜ, ಹೀಗೆ” ಭಿನ್ನ, ರಾಗಿ ಸೃಷ್ಟಿ ಕಾರ್ಯನಿರತರಾದರೂ ಅವರ ಸ್ವಭಾ 
ವವು ಆತ್ಮೀಯವಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುವದು. ಆದರೆ ಅವರ ಸ [ರೂಪದಲ್ಲಿಯೂ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಅಧಿಕಾರದಲ್ಲಿಯೂ ಯೋಗ್ಯತೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಸಂಭವಿಸುವ 


೧೧೫ ಅಧ್ಯಾ ಯೆ ೪ 


ho] 


ಆ೦ತರವನ್ನು ಕಣ್ಣುಮರೆಮಾಡಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ತತ್ತಬೋದಧವನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸಿ 
ಲ್ಲವೆಂಬದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. 

ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳೂ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸುವವೆಂದು ಈ ಶ್ಲೋಕದ 
ಅರ್ಥವಾಗುವದಿಲ್ಲ; ಆದರೆ ಅವೆಲ್ಲವುಗಳೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ 
ಕಾಣಿಸುವನೆಂದಾಗುವದು, ಪುರುಷೋತ್ತಮನೇ ವ್ಯಕ್ತ ಸ್ಥರೂಸಪನಾದ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನು ಎಂಬ ಯಾನ ಮಹತ್ವದ ಕಲ್ಪ ನೆಯು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅನು 
ಸ್ಫೂತವಾಗಿದೆಯೋ ಆದನ ಲ್ಸ ರ. ಈ ಶ್ಗೊ ಕದ ಸ್ಪಷ್ಟ 
ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ, 


ಅಪಿ ಚೇದಸಿ ಸಾಹೇಭ್ಯ8 ಸರ್ವೇಭ್ಯಃ ಹಾಪಕೃತ್ತಮಃ | 
ಸರ್ವಂ ಜ್ಞಾನಪ್ಸನೇನೈನ ವೃಜಿನಂ ಸಂತರಿಷ್ಯಸಿ || ೩೬! 
ಒಳ್ಳೆಯದಾಗಲಿ ಕೆಟ್ಟಿದಾಗಲಿ ಎಲ್ಲವೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ 
ಇಚ್ಛೆ ಯಿಂದಲೇ ಸಂಭವಿಸುವದೆಂಬ ಮೂಲಭೂತವಾದ ವಿಶ್ವಾಸವೇ 
ಜ್ಞಾನವೆಂದು ಹೇಳಲ್ಪಡುವದು. ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯು ಹೀಗಿರುವದು. ಸಂಭವಿ 
ಸುವ ಎಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳ ಹೊಣೆಯನ್ನು ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನು ತಾನೇ 
ಹೊರುವನು; ಆದನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮೇಲೆ ಹೊರಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವನ 
ಹೊಣೆಯು ತೀರಬೇಕಾದರೆ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಬುದ್ಧಿ ಪುರಃಸರವಾಗಿಯೂ 
ಸರ್ವಸ್ತಿಯಾಗಿಯೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಶರಣುಹೋಗಬೇಕೆಂಬ ಒಂದು 
ನಿರ್ಬಂಧವಿರುವದು. ಜ್ಞಾನವು (ಬುದ್ದಿಯೋಗವು) ಪ್ರಾಪ್ಯವಾದರೆ ಮನು 
ಷ್ಯುನಿಗೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವು ತಿಳಿಯುವದು. 
ಆದಕಾರಣ ಎಂಥ ಅಧಮನೇ ಆಗಲಿ ಟರ ಜಾ ನವು (ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗವು) 
ಉಂಟಾದರೆ ಅವನು ಪಾಪದಿಂದ ವಿಮುಕ್ತ ನಾಗದೆ ಇರನು. ಹೀಗಾದ 
ಬಳಿಕ ಅವನು ಮಾಡುವ ಕವರ್ವ್ವಗಳು ಅವನನ್ನು ಬಾಧಿಸಲಾರವು. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಜ್ಞಾನವು ಅಂದರೆ ಬುದ್ದಿಯೋಗವು ಹ ಮಹಾಸಮುದ್ರ 
ವನ್ನು ದಾಟಿಹೋಗಲಿಕ್ಕೆ ಅನುವಾಗುವ ನಾವೆಯಂತಿರುವದು. 


ಯಥೈಧಾಂಸಿ ಸಮಿದ್ಧೋಇಗ್ನಿರ್ಭಸ್ಮಸಾತ್ಕು ರುತೇಂರ್ಜುನ! 
ಚ್ಞಾನಾಗ್ನಿಃ ಸರ್ವಕರ್ಮಾಣಿ ಭಸ್ಮಸಾತ್ಮುರುತೇ ತಥಾ ೩೭ 


೧ಗಿ೬ ಅಧಾ ಯೆ ಳ೪ 


ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ದೋಷವು ಸಹಜವಾಗಿಶುವದೆಂದು ಅನು 
ಭವಕ್ಕೆ ಬರುವದ.೦ಟು (೧೮-೪೮). ಇದಕ್ಕೆ ಆ ಕರ್ಮಗಳು ಚ್ರಾನರಹಿತ 
ವಾಗಿರುವದೇ ಕಾರಣವು. ಬುದ್ದಿಯೋಗಾಂತರ್ಗತ ಜ್ಞಾನವು ಒಮ್ಮೆ 
ಪ್ರಾಾಪ್ಲ್ಯವಾಯಿತೆಂದರೆ ಕರ್ಮಗಳು ಹೇಗೆ ನಿರ್ದೋಷವಾಗಿರುವವೆಂಬ ವಿಷ 
ಯವನ್ನು ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಆಗ್ನಿಯಂಥ ಪವಿತ್ರ 
ವಸ್ತು,ವನ್ನುಂಟುಮಾಡಿ ಉರುವಲು ತಾನು ನಷ್ಟವಾಗಿ ಹೋಗ.ವಂತೆ 
ಪವಿತ್ರವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿ ಕರ್ಮಗಳು ನಂದಿಹೋಗುವವು. 
ಆದುದರಿಂದ ಜ್ಞಾನರೂಪದ ಅಗ್ನಿಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವು ಸುಟ್ಟು ಭಸ್ಮವಾಗುವ 
ದೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. 


ನಹಿ ಜ್ಞಾನೇನ ಸದೃಶಂ ಪವಿತ್ರಮಿಹ ನಿದ್ಯತೇ। 
ತತ್ಸ್ವಯಂ ಯೋಗಸಂಸಿದ್ದ ಕಾಲೇನಾತ್ಮನಿ ನಿಂದಕ ೩೮! 
ಪವಿತ್ರತೆಯಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಮಾನವಾದ ಇನ್ನೊಂದು ವಸ್ಸುವಿಲ್ಲ. 
ಪವಿತ್ರವಾದ ಇತರ ವಸ್ತುಗಳು ಅಪವಿತ್ರವಾದ ವಸ್ತುಗಳ ಸನ್ನಿ ಧ್ಯದಿಂದ 
ಮಲಿನವಾಗಬಹುದು--ಚ್ಚ್ಯಾನವು ಮಾತ್ರ ಹಾಗಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅದರ 
ಸ್ಪರ್ಶದಿಂದ ದೋಷಗಳು ಅಳಿದು ಹೋಗುವವು. ಆಪವಿತ್ರದಲ್ಲಿ ಅಪವಿತ್ರ 
ವಾದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಕೂಡ ಈ 13್ಮಾನವು ಶುದ್ಧವಾಗಿ ಮಾಡುವದು. 
ಅರ್ಜುನನು ಮಾಡಬೇಕಾಗಿರುವ ಯುದ್ದವನ್ನೆೇ ಕುರಿತು ವಿಚಾರಿಸುವ. 
ಈ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿ ಅದನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಪಾಪವು ತಗ 
ಲುವ ಭಯವೇ ಇಲ್ಲ. ಇಂಥ ಜ್ಞಾನವು ಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವನನಿಗೆ 
ಸಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವದು. 


ಸಾಮಾನ್ಸವಾಗಿ ಜ್ಥಾನೆದಿಂದ ಯೋಗವು ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗುವದೇ ಸಹ 
ಜವ್ರ. ಆದರೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಯೋಗದಿಂದಲೇ ಚ್ಚ್ಞಾಸವು ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗು 
ವದೆಂದು ಯಾಕೆ ಹೇಳಿದೆ? ವಸ್ತುವಿನ ಜ್ಞಾನವೇ ಇಲ್ಲದಾಗ ಆದರೊಂದಿಗೆ 
ಸಂಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? ಬುದ್ಧಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರಾನು 
ಸಾರವಾಗಿ ಯೋಗದಿಂದಲೇ ಜ್ಞಾನವು ಹ.ಟ್ವೈವದ. ನಿಜ ಯೋಗ 
ವೆಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಕಡೆಗೆ ಜೀನಭೂತನಲ್ಲಿ ಸಹಜವಾಗಿರುವ ಒಲ 


ಗಿಗಿ೭ ಅಧ್ಯಾ ಯ ೪ 


ನೆಂದರ್ಥ. ಈ ಒಲವು ಜಾಗೃತವಾಗಿ ಅಥವಾ ಸುಪ್ತವಾಗಿ ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿಯೂ 
ನಿರರ್ಗತಃ ಇದ್ದೇ ಇರುವದು. ಪುಶುಷೋತ್ತಮನು ಎನ್ಲಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ 
ಇರಿಸಿದ ತನ್ನ ಯೋಗಭಾವಕ್ಕೆ ಜೀವಭೂತನೊಳಗಿನ ಈ ಯೋಗಭಾವವು 
ಪ)ತಶಿಬಿ೦ಬ(1॥116007) ನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಪ್ರಾಣಿಗಳೊಳಗಿನ ಧ್ರ 
ಯೋಗಭಾವಕ್ಕೆ ಆಧ್ಯ್ಯಾ ತ್ಮವೆಂಬ ಹೆಸರನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿ ರುವದು. 
ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನು ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನೊಡನೆ ಜೋಡಿಸು ುವ ಈ ಆಧಾ: ಶೃಭಾವವ್ರ 


ಲತ್ಮಂತಿಕ -ಇಗಿ ಎಂದಿಗೂ ನಾಶಹೆೊ೦ದುವದಿಲ್ಲ. ಅವನ ಮೇಲಿನ ಅಂಧ 
ವಿಶ್ವಾಸದ ಅನೆಕ ಪ್ರಕಾರಗಳು ಚ ಬ. ಸಂಪೂರ್ಣ್‌ ಚ 


ನಾ ಇವೆಸ್ಟೆಯ ುವರೆಗೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಈ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಭಾವವು 
ಪ್ರಕಟನ ವಾಗ ವಸು. ಈ ಅಧ ಚ ನ ಸಭ್ಯ ಹ ಯತ್ತಿಂಚಿತ್ತಾದರೂ ಅವ 
ಸರ ದೊರೆತರೆ ಎಂದೆ ಭಾವಹೀನ ಲ್ಲಾಗಲಿ ಅದು ಪುರುಷೋತ್ತ್ಯ 
ಮನ ವಿಷಯದ Bibgpinieks Hk ನೆರವಾಗುವದ. (೩-೩೧). 


ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಈ ಯೋಗವು- ಈ Pek ಜ್ಞಾನವೃದ್ಧಿಗೆ ಬೀಜ 
ದಂತಿರುವದೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಪ್ರತಿಸಾದಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 


ಶ್ರದ್ಧಾವಾಂಲ್ಲಭತೇ ಜ್ಞಾನಂ ಮತ್ಸರಃ ಸಂಯಶೇಟದ್ರಿಯಃ । 
ಜ್ಞಾನಂ ಲಬ್ಬಾಾ ಪರಾಂ ಶಾಂತಿಮಚಿರೇಣಾಧಿಗಚ್ಚತಿ!! ೩೯॥ 


ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಯಾವನಲ್ಲಿರುನದೋ 
ಅವನಿಗೆ ಕಾಲೋಚಿತದಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ಚನ್ಚನವ್ರ ಉಂಟಾಗುವದು. 
ಅದ್ಯಾತ್ಮ ಭಾವಕ್ಕೆ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯೇ ಮೊದಲ ಮೆಟ್ಟಿ ೦ದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ ಥು ಕಸವು ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟು ಚನ ವಿಷಯವನ್ನು ಮೇಲೆ 
ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದಾ ಟು ಚ್ಹ್ಯಾನವನ್ನು ಪಡೆಯಲಿಕ್ಕಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಅವಶ್ಯವು, 
ಶ್ರದ್ಧೆಯು "ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಕನಿಸ್ಕ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ಇಂದ್ರಿಯ ನಿಗ್ರಹವಾದರೂ 
ಅನಶ್ಶವು. ಇಂದ್ರಿಯ ನಿಗ್ರಹಿಯಾದನನನ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆಗೆ ಶ್ಬಿಪ್ರ ದಲ್ಲಿಯೇ 
ಅವಸರ ದೊರೆತು ಜ್ಞಾನೋದಯವಾಗುವದು. ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇ 
ನೆಂದರೆ ಇವನಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ದೆ ಯಾಗಲಿ ಜ್ಞಾ ನವಾಗಲಿ ನಷ್ಟ ವಾಗಲಿಕ್ಕೆ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳೇ ಮೊದಲು ಕಾರಣವಾಗಿದ್ದ ವ್ರ (೩-೪೧. ಚ ಸ್ನಭಾವದ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೪ ೧ಿಇಲೆ 


ಮೇಲಿರುವ ಇಂದ್ರಿಯ ಜನ್ಯ ಅಜ್ಞಾನದ ಭಾರವು ಬದಿಗಾದೊಡ 
ನೆಯೆ ಶ್ರ ದ್ದೆ ಯು ತಲೆದೋರುವದು. ಚ್ಹಾ ನವನ್ನು ಪಡೆಯಬೇಕೆಂದು 
ಹವಣಿಸುವದನನ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಶ್ರುದ್ದೆಯಾಗಲಿ BoE ನಿಗ್ರಹವಾಗಲಿ 
ಇರಲೇ ಬೇಕು. ಇವೆರಡೂ ಇಲ್ಲದವನು ಪಂಪದ ಕುಣಿಯಲ್ಲಿ ಜಾರುತ್ತ 
ನಡೆದನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೊಂದಿದ್ದರೂ ಅವನು 
ಪ್ರಗತಿಪರನಾಗಿ ಮುಂದೆ ಜ್ಞಾನದ ಉತ್ತುಂಗ ಶಿಖರವನ್ನು ಮುಟ್ಟುವನು. 
ಜ್ಞಾ ನವು ಅವನಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಹೋದಂತೆ ೫೫೩ ಹೆಚ್ಚು ವದು. 
ಕರ್ಮಗಳಿಲ್ಲ ಜ್ಞಾ ನದಲ್ಲಿ ಪರಿಣಮಿಸುವಂತೆ ಜ್ಞಾ ನವು ಶಾಂತಿಯಲ್ಲಿ 
ಸರಿಣಮಿಸುನದು. ಆಮದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯೋಗದ ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನು 
ಮಾಡುವ ಬೆಜ್ಞಾಸಿಯು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ತನ್ನ ಕರ್ಮದ 
ಸಾಫಲ್ಯವನ್ನೂ ಅಥವಾ ಶಾಂತಿಯಿಂದ ತಾನು ಪಡೆದ ಜ್ಞಾನದ ಸಾಫಲ್ಯ 
ವನ್ನೂ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬಹ.ದು. 

ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಬಂದ ಜ್ಞಾನದ ಪ್ರಶಂಸೆಯನ್ನು ಆಧಾರ 
ವಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಆಕಾಶಕ್ಕೆ ತ್ತುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಕೆಲ 
ವರು ಮಾಡುವದುಂಟು. ಇಂಥ ಜನವಾದಿಗಳು ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ. 
ಜೀವನಿಗೆ ಹೇಗೋ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಬಂಧನವು ಸಂಭವಿಸಿರುವದು ನಿಜ. ಈ 
ಒ೦ಧನವು ಹೇಗೆ ಅಥವಾ ಏಕೆ ಸಂಭವಿಸಿತೆ೦ಂಬ ವಿಷಯ ತವ.ಗೇನೂ ತಿಳಿದಿ 
ರುವದಿಲ್ಲ; ಮತ್ತು ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಯವೂ ಅಲ್ಲ. ಅದು ಹೇಗೆಯೇ ಇರಲಿ, 
ಈ ಬಂಧನದ ಸ್ವರೂಪವು ಅಜ್ಞಾನವೇ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ 
ಮತ್ತು ಈ ಅಜ್ಞಾನವು i es ನಷ್ಟವಾಗಬೇಕು. ಅಜ್ಞಾನವು 
ನಷ್ಟವಾದೊಡನೆಯೆ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಬಂಧನವು ಬಿಡ್ಡು ಹೋಗುವದು. ಪ್ರಕೃ 
ಸ ಬಿದ್ದ ಕಡಲೆ ಜೀತು? ಮುಕ್ತಸ್ಥಿತಿಯು ಅಥವಾ ಪೂರ್ಣಾವ 
ಸ್ಸ ಯೆ ಅಥವಾ ಸಾ ತಂತ್ರವು ಬರುವದು. ಖಂಡಿತವು. ಈ ಸ್ಥಿತಿಯೇ 
ಜೀವನಿಗೆ ಕೊನೆಯ "ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದೆ; ಮತ್ತು ಇದೇ ಅವನ ಆತ್ಮದ ಮೂಲ 
ನಿ ತಿಯಾಗಿರಬೇಕ. ಇದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಕೈಗೂಡಿಸಿಕೊಡುವದು ಜಾ ನಿನವಷ್ಟೇ. 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಜ ಚ್ಞಾನನೇ ಮನುಷ್ಯ ನಿಸ pA ಮೆಸಾಧ್ಯೆವೆಂದು ಹ ಬೇಕ. 
ಇದರ 18 ಬೇರೆ ಸಾಧ್ಯವು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಇಲ್ಲ. ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ 


೧೯ ಅಧ್ಯಯ ೪ 


ನಾವ.ರೂಪಗಳೆ ವಿಷಯದ ಜೀವನ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಅಜ್ಜಾಾಸಮೂಲಕವಾಗಿವೆ, 
ಚ ಸವಾದೊಡನೆಯೆ ನಾಮರೂಪಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಅವನು ಶುದ್ಧ ಆತ್ಮ 
ಸ್ಪಿತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಜ್ಞಾನವು ನಮ್ಮ ಪ್ರಯತ್ನ 
ಗಳಿಗೇ ಅಲ್ಲದೆ ಬೇವಿತಕ್ಕಾದರೂ ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಧ್ಯೂಯವಾಗಬೇಕು. 
ನನರ, ಜ್ಞಾನವೇ ಜ್ಞೇಯರೂಪನಾದ ಪರಮೇಶ್ವರನೆಂದು ನಂಬ 
ತಕ್ಕದ್ದು. 


ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದ ವಿಚಾರಸರಣಿಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಆಧಾರವಿದ್ದಂತೆ 
ನಮಗೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ.ಮೊದಲನೆಯ ಮಾತೇನೆಂದರೆ,ಪ್ರಕೃತಿಯು ಹೇಗೋ 
ಎಲ್ಲಿಂದಲೋ ಒಂದು ಜೀವನಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡಿತೆಂದೂ ಅಡು ಅವನಿಗೆ ತಗಲಿದ 
ಒಂದು ಆಂಟುರೋಗವೆಂದೂ ಗೀತೆಯು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುವದಿಲ್ಲ. 
ಪರಮೇಶ್ವರನಿಂದ ಜೀನನು ಸದುಪಯೋಕಕ್ಕಾಗಿ ಪಡೆದ ವರನೆಂದು 
ಗೀತೆಯು ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಭಾನಿಸುವದು. ಪ್ರಕೃತಿಯು ಪುರುಷನಷ್ಟೇ 
ಪಾಪರಹಿತವಾದುದು. ಸೃಷ್ಟಿ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಪುರುಷನಿಗೆ ಸ್ವಾರಸ್ಯವ 
ನ್ನು೦ಟು ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ ಅವನೊಂದಿಗೆ ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಪರಮೇಶ್ವರನೇ 
ನಿರ್ಮಿಸಿರುವನೆಂದು ಗೀತೆಯು ಉದ್ದೇಶಪಡುವದು. ಆದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಪುರು 
ಷರು ಕೂಡಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಬೇಕಾದ ಸಂಸಾರವು ಪುರುಷೋತ್ತು 
ಮನ ಯಜ್ಞ ಭೋತ್ಸೃತ್ತಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾಗಬೇಕು. ಪುರುಷೋತ್ಕಮನ 
ಈ ಉದ್ದೇಶವು ಸಫಲವಾಗಬೇಕಾದುದಕ್ಕೆ ಪುರುಷನೇ ಹೊಣೆಗಾರನಾಗು 
ವನಲ್ಲದೆ ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲ,ಪುರುಷನಾದವನು ಈ ತನ್ನ ಹೊಣೆಯನ್ನು ಯೋಗ್ಯ 
ವಾಗಿ ನೆರವೇರಿಸಿ ಪ್ರಕೃತಿಯೊಂದಿಗೆ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ವಷ್ಟು ರಮಿಸಿದರೂ 
ಭಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇವನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ತನ್ನ, ಹೊಣೆ 
ಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಮರೆತು, ತನ್ನ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದರೆ ಆ ಕ್ಸಣವೇಃ 
ಪಾಪವು ಸಂಭವಿಸುವದು, ಅವನಿಗೆ ಆಧೀನಳೂ ಅಜ್ಜ್ವಾಧಾರಿಯೂ ಆದ 
ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಈ ಪಾಪಕ್ಕಾಗಿ ದೂಷಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಪ್ರಕೃ 


ತಿಯೂ ಪುರುಷನೂ ಕೂಡಿ ಮಾಡುವ ಸಂಸಾರದ ಪರ್ಯವನಸಾನವು 
ಜ್ಞಾನದಲ್ಲಾ ಗಲಿ ಅಜ್ಞಾನದಲ್ಲಾ ಗಲಿ, ಅದರ ಹೊಣೆಯು ಪುರುಷನ 


ಆಧ್ಯಾಯ ೪ ೧೨೨ 


ಮೇಲೆಯೇ ಇರುನದು; ಪ್ರಕೃತಿಯ ಮೇಲೆ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಗೀತೆಯ 
ಆಭಿಪ್ರಾಯೆವು. 

ಎರಡನೆಯ ಮಾತೇ ನೆಂದರೆ ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ತಿಳಿ 
ಯು ವದು ಆಥವಾ ಅಜ್ಜಾ ನವಿಲ್ಲದಿರುವದೆಂದು ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ 
ನಿಯತವಾದ ಯೋಗಯುಕ್ತೆ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ ಆ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದು ಕೊಂಡು 
ಅನನು ಆಚರಿಸುವ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸಂಸಾರವನ್ನೂ ಸಹ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಜ್ಞ್ಞಾನನೆಂದೇ ಹೇಳಿದೆ (೧೩-೭, ೧೦). ಆದುದರಂದ ಇಂಥ ಚ ನವೇ 
ಆಂತಿಮುಸಾಧ್ಯೆವೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಇದು ಸಾಧ್ಯಕ್ಕೆ ಸಾಧನವು. 
ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಸ್ಮೃತಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಜೇವನಿಗೆ ಪಾಪದ 
ಹಾಗು ಅಜ್ಜ್ವಾನದ ಮಹಾಸಾಗರವನ್ನು ದಾಟಲಿಕ್ಕೆ ಇದು ನಾವೆಯ. 
ಪುರುಷೋತ್ಸಃ ಮನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಚಾಗರೂಕನಾದ ಜೀವನನ್ನು -ಈ ಬಾಗ 
ರೂಕತೆಯನ್ನೇ ಜ್ಞಾನವೆಂದು ಹೇಳುವದು-ಈ ಜ್ಞಾನವು ಕರ್ಮಬಂಧನ 
ದಿಂದ ಬಿಡಿಸುವದು. ಜ್ಞಾನವೆಂಬುದು ಮಹಾಪವಿತ್ರವು; ಏಕೆಂದರೆ ಅದ 
ರಿಂದ ಪುನಿ*ತವಾಗದ ಪತಿತಕ್ಲಿನ ಇಲ್ಲ. ಚ್ಹಾನವುಂಟಾಗುವದರಿಂಡದ ಸಂಶ 
ಯವ್ರ ಅಥವಾ ವ್ಯಾನೋಹವು ಉಳಿಯದೆ ತ ಮತ್ತು 
ಶಾಂತಿಯು ಸಾಧಿಸುವದು. ಮನುಷ್ಯನ ಆತ್ಮೋನೃತಿಗೂ ಮುಕ್ತಿಗೂ 
ಚ್ಹಾ ನಕ್ಕಿ ಂತಲೂ ಈ ಶಾಂತಿಯೇ ಹೆಚ್ಚು ಕಾರ್ಯಕಂರಿಯಾಗುವದೆಂದು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದು. 


ಅಜ್ಞಶ್ಚಾಶ್ರದ್ಧ ಧಾನಶ್ಚ ಸಂಶಯಾತ್ಮಾ ವಿನಶ್ಯತಿ! 
ನಾಯಂ ಲೋಕೊಟಸ್ತಿ ನ ಪರೋ ನ ಸುಖಂ 
ಸಂಶಯಾತ್ಮನಃ || vo || 


ಯಾವನಲ್ಲಿ ಚಾ ನನವಿಲ್ಲವೋ ಹಾಗು ಶ್ರದೆ _ಯಿಲ್ಲವೋ ಅಂಥ ಸಂದೇಹ 
ಮಗ್ನನು We ವನು. ಆವನಿಗೆ Sk ಪರಲೋಕವೂ 
ಇಲ್ಲ. ಇಂಥ ಸಂಶಯಾತ್ಮನಿಗೆ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಸ.ಖವು ದೊರೆಯುವದಿಲ್ಲ. 


ಯೋಗಸಂನ್ಯಸ್ತ ಕರ್ಮಾಣಂ ಜ್ಮಾನಸಂಭಿನ್ನಸಂಶಯಂ | 
ಆತ್ಮವಂತಂ ನ ಕರ್ಮಾಣಿ ನಿಬದ್ಗಂತಿ ಧನಂಜಯ ॥ ೪೧॥ 


೧೨೧ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 





ಆತ್ಮ ವ೦ತನು ಅಂದರೆ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗಯುು 
ಹೋತ್ತಮನಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯು ವನು ನ (2-೪೫) 
ಚ ವಾಡಿ ಅವುಗಳ ಫಲಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಿಸ್ತ. ಇ 
ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಪ್ರರುಷೋತ್ತ ಮಿಗೆ ಅರ್ಸಿಸಿ ಒಡವೆ. ಈ ಸ್ಟಿತಿಗೆ ಈ ಶೊ 
ತ 


ದಲ್ಲಿ '" ಯೋಗೆಸಂನ್ಯಸ್ಮ್ಥಕರ್ಮಾಣಂ ' ಆಂದರೆ ಜ್ತ 


ತ್ಹನು ಅಥವಾ ಪುರು 
ನಿಸ್ತ 


ಯಾಗಯ.ಕ್ಕೆನಾಗಿ ವಾಡಿದ ಕರ್ಮಸಂನಾಾಸನೆಂದು ಪರಿಭಾಷೆಯ 
ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ.ಇಂಥ ಕರ್ಮಸಂನ್ಯಾಸ ಸ್ಪಿತಿಯು ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದರೆ 
ಸಂದೇಹರಹಿತವಾ ಜಿ ಚಸ್ಸ್ಣನವು ಸಾಪ, ಟೆ ಬೇಕು, ಹೀಗೆ 


ವೂ ಜ್ಹ್ಞಾನವೂ ಯಾವನಿಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೂ ಸಮರ್ಪಕವಾ 
ಗಿಯೂ ಸಾಧಿಸಿರುವದೋ ಅಂಥ ಆತ್ಮವಂತನು ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು. ಮಾಡ 
ಬೇಕಾದ ಕರ್ಮಗಳು . ಷು, ಭಯಂಕರವಾಗಿದ್ದರೂ ಅವ್ರ ಹ 
ಒಂಧನಕ್ಕೊಳಪಡಿಸಲಾರವ್ರ. *ಯೋಗನಸಂ೦ನ್ಯಸ್ತ್ಥ, ಕವರ್ಮಾಣಂ''ಎ೦ಒ ರ 
ಗಳ ಪಾರಿಬಾಸಿಕ ಘಾ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಪೊಳೆಯಲಿಲ್ಲವಾಡುದುಂದ ಶ್ಶೀ 
ಕೃಷ್ಣನ ನೆ ಕರ್ಮತ್ಸಾಗವನ್ನೆ ಶೇ ಹೇಳುತ್ತಿರುವನೆಂದು ಅವನು ಭಾಖಸುವನು. 
ತಸ್ಮಾದಜ್ಞಾ ನಸಂಭೂತಂ ಹೃತ್‌ಸ್ಥಂ ಜ್ಞಾ ನಾಸಿನಾಂತ್ಮನಃ | 
ಛಿತ್ತ್ಯೈನಂ ಸಂಶಯಂ ಸಹಜ ಭಾರತ ೪೨॥ 
ಯುದ್ಧಮಾಡುವ ಬಗೆಗೆ ತನ್ನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಸಂದೇಹ 


ಆ 
ವನ್ನು ಚ್ಲಾಾನವೆಂಬ ಕತ್ತಿಯಿಂದ ಕಡಿದುಹಾಕಿ ಅಜುನನು (ಬ. ದ್ವಿ) 
ಯೋಗದಲ್ಲಿ ಸಿ ತನಾಗಬೇಕು. ಮತ್ತು ಯುದ ಕ್ಸ ಎದ್ದು ನಿಲ್ಲ ಬೇ ಈ, 

ಗ ೫೫ ವಿಷ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರುಣ್ಯೋದ್ರೆ ಕವೇ ಕಾರಣವೆಂದು 
ಅರ್ಜುನನು ತಿಳಿದಿದ ನು. 1 ONL ಹಾಗೆಯೇ ತೋರಿತು. 
ಆದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಅಜಾ ನವೇ ನಿಬವಾದ ಕಾರಣವೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನ್ನೂ ಮೊಡ 
ಲಿನಿಂದ ಅರಿತಿದ್ದನು.. ಆದರ ಪರಿಹಾರವಾಗಬೇಕೆಂದು ಆ ನು ಬುದ್ದಿಯೋಗ 
ವನ್ನು ಬೋಧಿಸತೊಡಗಿದನು. ಈ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನಾ ತುಮಿ ಅಜ್ಜು 
ನನು ಯುದ ದಂಧ ಘೋರಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿಯೊ ಕರ್ಮ, ಧರ್ಮೇ, 


ಶ್ರೇಯ ಮೊದಲಾದ ಎಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಹುದು. ಆದುದರಿಂದ 


ಆರ್ಜುನನು ಯೋಗಯುಕ್ಕನಾಗಿ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಎದ್ದು ನಿಲ್ಲಬೇಕು. 
ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಸ್ತ ವು. 


ಐದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


ಅನತರಣಿಕೆ-. 


ಈ ಅಧ್ಯಾಯದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಕೇಳಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಯು 

ನು ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಕೇಳಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಯಂತೆಯೇ 
ಇದೆ. ಕರ್ಮಸಂನ್ಯಾಸ "ಮತ್ತು ಕರ್ಮಯೋಗ ಇವೆ ವೆರಡರಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು 
ಶ್ರೇಯಸ್ಥರವಾವುದೆಂಬದನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಏಳೆ ಹೇಳಿಬಿಡಬಾರದು? 
ಹೀಗೆ ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ಯವಿದ್ದರೂ ಅರ್ಜುನನ ಈಗಿನ ಮನೋಭೂಮಿ 
ಫೆಯು Ro ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕೆ ಕಂಡುಬರುವ ಮನೋ 
ಭೂಮಿಕೆಯಂತಿಲ್ಲವೆಂಬುನನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾ 
ಯದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮ ಮಾಡುವದನ್ನು ಬಿಡಬೇಕೋ ಇಲ್ಲವೋ 
ಎಂಬದರ ನಿರ್ಣಯವು ಬೇಕಾಗಿತ್ತು ಮೂರನೆಯ ನಾಲ್ಕನೆಯೆ ಅಧಾ 
ಯ.ಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ವಿವೇಚನೆಯಿಂದ ಆರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಯಾವ 
ಪರಿಣಾಮವೂ ಆಗಲಿಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಆ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾಡಿದ ಬೋಧನೆಯನ್ನು ಅವನು ಒಪ್ಪಿ 
ದಂತೆಯೇ ಕಂಡುಬರುವದು. ಕರ್ಮವಮಾಡುವದೇ ಶ್ರೇಯಸ್ಥರವು; ಮತ್ತು 
ಅದೇ ತನಗೆ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಅವನು ಈಗ ಮನಗಂಡಿರು 
ವನು. ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೋ ತದ ಎ೦ಬದನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದ್ದ ನಕ್ಸಕ್ಯೆ ನ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧ ವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದ ಅರ್ಜುನನಿಂದ 


೧೨೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೫ 


ಅದನ್ನು ಮಾಡಿಸುವುದೇ ತನ್ನ ಉದ್ದೇ ಶವಾಗಿದ್ದ ಪಕ್ಬಕ್ಕೆ ಗೀತಾ 
ಬೋಧಪನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಇಲ್ಲಿಯೇ ಮುಗಿಸಿ ಬಿಡಬಹುದಾಗಿತ್ತು,. 
ಆದರೆ ಕೃಷ್ಣನು ಹಾಗೆ ಉದ್ದೇಶಪಟ್ಟಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವನು ಭುದ್ಧಿಯೋಗದ 
ಬಹುಭಾಗವನ್ನು ಇನ್ನೂ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡ 
ಬೇಕೋ ಅಥವಾ ಬಿಡಬೇಕೋ ಎಂಬ ಸಂಶಯವು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಈಗ ಇರ 
ಅಲ್ಲ ಕರ್ಮ್ವಮಾಡುವದೇ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು ಅವನು ತಿಳಿದಿರುವನು. 
ಆದರೆ ಕರ್ಮಮಾಡುತ್ತ ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಸಾಧಿಸಬೇಕೆಂದು ಹಿಂದೆ 
(೩-೨೦) ಹೇಳಿದ ವಿಷಯವು ಅವನಿಗೆ ಇನ್ನೂ ತಿಳಿದಿರಲಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮ 
ವನ್ಸು ಕುರಿತು ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದ್ದುದೆಲ್ಲ ತೀರ.ತ್ಮ ಬಂದಿತ್ತು. ಇನ್ನು 
ಮುಂದೆ ಹೇಳಬೇಕಾದುದನ್ನು ಕುರಿತು ಅರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬೇಕೆಂದ. 
ಸಂಶಯವನ್ನುಂಟು ಮಾಡಿ ಅವನಲ್ಲಿ ಆ ವಿಷಯದ ಜಿಜ್ಞಾಸೆಯನ್ನು 
ಹುಟ್ಟಿಸುವದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಆದುದರಿಂದ ಸಂನ್ಯಾಸ 
ವೆಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಕರ್ಮಶಬ್ಧಕ್ಕೆ ಜೋಡಿಸಿ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ವಿಸಂಗತವಾಗಿ 
ತೋರುವಂತೆ ಅವನು ತಿರುಗಿ (೪-೪೧) ಉಚ್ಚ ರಿಸಿದನು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಶಕರ್ಮಶಬ್ದಕ್ಕೆ ತಾನು ಮಾಡುವ ಅರ್ಥವನ್ನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತಿಳಿಸಿದಂತೆ 
ಸಂನ್ಯಾಸ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಇನ್ನೂ ತಿಳಿಸಿರಲಿನ್ಲ. ಸಂನ್ಯಾಸ ಶಬ್ದದೊಳ 
ಗಿನ ತನ್ನ ಭಾವವನ್ನು ವಿಪುಲವಾಗಿ ವರ್ಣಿಸಿದ್ದೇನೋ ನಿಜ. ಮತ್ಸರ 
ನಾಗು, ಆತ್ಮರತನಾಗು, ಆತ್ಮವಂತನಾಗು, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಚಿತ್ರದಿಂದ 
ಫಲವನ್ನೂ ಸಂಗವನ್ನೂ ನನಗೆ (ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಸಿಗೆ) ಅರ್ಪಿಸಿ ಕರ್ಮಮಾಡು- 
ಹೀಗೆ ವಿಧವಿಧವಾಗಿ ವಿವೇಚಿಸಿದ್ದನು. ಆದರೆ, ಈ ಪರ್ಯಾಯಗಳಿಲ್ಲ 
ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂಬ ಒಂದೇ ಶಬ್ದದಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿರುವವೆಂಬದನ್ನು ಅರ್ಜು 
ನನು ಗ್ರಹಿಸಿರಲಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮ ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂದರೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಸ್ವರೂಪತಃ 
ಬಿಟ್ಟುಬಡುವದೆಂದೇ ಅವನ ಭಾವನೆ. ಕರ್ಮಯೋಗವನ್ನು ಇಷ್ಟು 
ಸುಂವರವಾಗಿಯೂ ಸುರಸವಾಗಿಯೂ ವರ್ಣಿಸಿ ಕೂಡಲೆ ಕಮ್ಮ೯ಸಂನ್ಯಾಸ 
ಮಾಡೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನಲ್ಲ (೪-೪೧)! ಮತ್ತೆ ಈ ವಿರೋ 
ಧಾಭಾಸವೇಕೆ? ಎಂಬ ವಿಕಬ್ಬವು ಅವನಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿತು. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 


ಅವನ: ಈ ಅಧ್ಯಾಯದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿರುವ ಪ ಶ್ಲಿಯನ್ನು ಕೇಳಿರುವನು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೫ ಗಿ.೨೪ 
ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ... 


“ಸಂನ್ಯಾಸ ಸಂ ಕರ್ಮಣಾಂ ಕೃಷ್ಣ ಪುನರ್ಯೋಗಂ ಚ ಶಂಸಸಿ | 
ಯಚ್ಛೆ ಪಯ ಏತಯೋಕೇಕಂ ತನ್ಮೇ ಬ್ರೂಹಿ ಸುನಿಶ್ಚಿತಂ ॥ WO! 


ಕರ್ನೂಯೋಗವನ್ನು ಈ ವರೆಗೆ ವತ್ತಿ ಹಿಡಿದು ಈಗ ಮುತ್ತೆ ಷರ್‌ ಸಂ ನಾ 
ಶ್ರ 


ಸ ಸಿ ಶ್ರೀಕೃ ಸ್ಸ ನ ಏಕೆ ಹೊಗಳುವನುಃ ಇವೆಂಡರಲ್ಲ ಹೆಚ್ಚು ತಿಕ 
Mp ಯಾವುದೆಂಬುದನ್ನು ಅವನು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ನೀಳ 


As 


ಬೀಕು. 
ಶ್ರೀ ಭಗವಾನುವಾಚ. 


ಸಂನ್ಕಾಸಃ ಕರ್ಮಯೋಗಶ್ಚ ನಿಃ8ಶ್ರೇಯಸಕರಾವುಭೌ | 
ತಯೋಸ್ತು ಕರ್ಮಸಂನ್ಕ್ಯಾಸಾತ್ಮರ್ನಯೊಗೋ ವಿಶಿಷ್ಯತೇ | ೨॥ 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ಮೇರೆಗೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವರೂಪತ; 
ಬಟು ಬಿಡುವದು ಶಕ್ಕವೇ ಅಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅವನು ಸನ್ಮಾಸವೆಂಬ 
ಬ್ಹವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿರಲಿಲ್ಲ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನು ಇಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದ 
ಸಂ ಸವು ಕರ್ತವ್ಯದೃಷ್ಟಿಯಿ.೦ದ ಕರ್ಮಯೋಗಕ್ಕಿಂತಲೂ ಅಲ್ಪಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಹೀನನೆಸಿಸಿದರೂ ಫಲದ ದ ಸ್ಟಿಯಂದ ಆದು ಯೂ ಸರಿಸಮಾನ 
ವಾಗಿರುವದು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬಣಿಸಿರುವ ಕರ್ಮಯೋಗ 
ವಾಗಲಿ ಸಂನ್ಯಾಸವಾಗಲಿ ಆಚ ರಿಸುವವನಿಗೆ ಸಮಾನವಾಗಿಯೇ ಶ್ರೇಯ 
ವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಡುವವು.  ಸಂನ್ಥಾಸನೆಂದರ ಕರ್ಮಬಿಡುವು್ರದೆಂಬ 
ಅರ್ಜುನನು ಮಾಡುವ ಅರ್ಥವನ್ವೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಕರ್ಮ ಬಟ್ಟೆ, ದರಿಂದ ಬಿಡುವವನಿಗೆ ತನ್ನ ಶ್ರೇಯಸ್ಸು, ಕೈಗೂ 
ಡಬೇಕು. ( ಬುದ್ಧಿ ) ಯೋ ಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುವವನು ಇಂಥ 
ಸ್ಲಿತಿಯೆಲ್ಲಿ ಕೆಲವ್ರಕಾಲ ಸುಡ ಸಂಭವನೀಯವಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು 


ಓಟ 


QA 


ಹಾಗಾದಾಗ ಬದ್ರಿಯೋಗದಲ್ಲಿ ಅವನಿಗಿರುವ ವಿಶೇಷ ಪ್ರೀತಿಗಾಗಿ ಅವನು 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಲಕ್ಷ ಮಾಡದಿದ್ದರೂ ಅವನ ಶ್ರೇಣುವು ತಪ್ಪದೆ ಸಾಧಿಸು 
ನಡು. ಕರ್ಮವನ್ನು ಹೀಗೆ ಉಪೇಕ್ಸಿಸುವದು ಅಂಥವನಿಗೆ ಬಾಧಕವಾಗು 


೧೨೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೫ 





ದಿಲ್ಲ ಈ ಮುರ್ಯಾಡೆಯ ಹೊರಗೆ ಅಬು ೯ನನು ಮಾಡುವ ಸಂನ್ಣಾಸ 

ಶಬದ ಆರ್ಥವವನು -.ರ್ಮ-ದ ಸ್ಸ ರೊಪತಃ ಸರಸರ ಶ್ರೀಕೃ ನ್ನ್ನ ನು 

ಒಪ್ಪಲಾರನು. ಅರ್ಬನ ಫಹ ನಳ್ಳಿರುವ ಸಂನ್ಯಾಸ ವಿಷಯಕ ಕಲ್ಲ 
ಪ ಪಾಲೆ 


ನೆಯನ್ನ್ಟು ಆಂದರೆ ಕರ್ಮವ 


ಸೀ 


ವಸ್ಸು ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡುವ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಕ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನ ಕರ್ಮಯೋಗಕ್ಕೆ ಹೊಂದಿಸುವದು ಎಂದಿಗೂ ಸರಿಯಲ್ಲ. ಆ ಅರ್ಥ 
ನನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಬಿಟ್ಟಿ ) ಬಿಡಬೇಕು. 
ಜ್ಞೇಯಃ ಸ ನಿತೈಸೆಂನ್ಕಾಸೀ ಯೋ ನ ದ್ವೇಷ್ಟಿ ನ ಕಾಂಕ್ಲತಿ | 
ನಿರ್ದ್ವಂದ್ವೋ ಹಿ ಮಹಾಜಾಹೋ ಸುಖಂ 
ಬಂಧಾತ್ರ್‌ ಮುಚ್ಯತೇ 1೩! 


ಯದ ಮೇರೆಗೆ ಸಂನ್ಯಾಸಿಯು ಯಾವನು, ಆವನ 
ಶೀಕೃಷ್ಣ ನು ಹೇಳುತ್ತಾ ನೆ. ನಿಜ 
ದ್ವೇಷಗಳು ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಇವುಗಳನ್ನು 


ಬ 
ಅವುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ಸಂನ್ಯಾಸಿಯು ಒಂದು ವೇಳೆ ಕರ್ಮಮಾಡುತ್ತಿ 
ಒಹುದು ಆಥೆವಾ ಮಾಡದೆಯೂ ಇರಒಹುದು. ಆದರೆ, ಇಂಥವನು ಕರ್ಮ 
ಬಿಟ್ಟಾಗ ಹೇಗೆ ಸಂನ್ಕಾಸಿಯೆ. ನಿಸುವನೋ ಹಾಗೆಯೇ ಕರ್ಮ ಮಾಡು 
ವಾಗಲೂ ಸಂನ್ಯಾಸಿಯನಿಸುವನು. ಇಚ್ಛಾ ದೇಷಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಯಾವನು 
ದಂದ ನಾದನೊೋ ಅನನ ಸಷ ಪತಾಡಲ ಬದ, ಒಂಡಿಕವಾಗಿ 
ಸಂನ್ಸಾಸಿಯೆಹುದೆಂದು ಅರ್ಜುನನು ಶಿಳಿಯಬೇಕು. ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿ 
ದರೂ ಬಂಧನವಿಲ್ಲ; ಬಿಟ್ಟರ ಇ ಬಂಧನವಿಲ್ಲ. ಇಚಾ ದ್ರೇಷ ರಹಿತವಾದ 
ಆ ೧.೨) 
ಇ ಇದ್‌ ಎಳು |” ನ , ಕ್ಲ ಇಳ ದ ಎತ ಣೆ 
ಸಂನ್ಯಾಸಕ್ಕ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂದು ಹೇಳಲೊಪ್ಪುವನು, ಇಂಧ 


ಸಂನ್ಯಾಸವು ಫಲದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕರ್ಮಯೋಗಕ್ಕ ಸರಿಸಮಾನವಾಗಿದೆ. 


ಸಾಂಖ್ಯಯೋಗೌ ಪೃಥಗ್ಬಾಲಾಃ ಪ್ರವದಂತಿ ನ ಪಡಿಂತಾಃ।| 
ನಿಕೆಮಪ್ಶಾಸ್ಥಿ ತಃ ಸಮ್ಯ ಗುಭಯೋರ್ಪಂದತೇ ಫಲಂ | ೪|| 


ಇಚ್ಛಾ ದ್ವೇನಗಳನ್ನು ಬಡುವದಕ್ಕೆ ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂಬ ಹಸರ ಹಾಕಿ 
ತವು. ಇಂಥ. ಸನ್ಯಾಸವನ್ನು ಯಾರು ಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸಿದರೂ ಒಳ್ಳೆಯದು. 


ಅಧ 


ಧ್ಯಾಯ ೫ ೧೨೬ 


(ಬುದ್ಧಿ )ಯೋಗವನ್ನಾ ಶ್ರಯಿಸಿ ಈ ನರ್ದ್ರಂದ್ವ ಸ್ಥಿತಿಯೆನ್ನು-ಸನ್ಕಾನ 
ವನ್ನು- ಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸಬಹುದೋ ಹಾಗೆಯೇ ನೀತಾನಾಂಖ್ಯವನ್ನು ಆನು 
TN ಸಾಧಿಸಬಹುದು. ಬಂಧನವನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸುವದು 
ಈ ನಿರ್ದ್ರಂದ್ವಸ್ಸಿತಿಯೆ€ ಆದುದರಿಂದ ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಯೋಗದಿಂದ ಸುಧಿ 
ಸಲಿ ಸಾಂಖ್ಯದಿಂದ ಸಾಧಿಸಲಿ, ಅದು ಕೊನೆಗೆ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೈಗೂಡಿಸು 
ವದು. ಈ ಕಾರಣ, ಸಾಂಖ್ಯವೂ ಕರ್ಮಯೋಗವೂ ಬೇರೆಬೇರೆಯೆ.೦ದ; 
ಭಾವಿಸುವವರು ಅಜ್ಜರ, ಪಂಡಿತರಲ್ಲ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವದೊಂದು ಮಾರ್ಗ 
ವನ್ನು ಹಿಡಿದರೂ ಕೊನೆಯಸಾಧ್ಯವು ತಪ್ಪದೆ ಸಾಧಿಸುವದು; ಮತ್ತು 
ಈ ಸಾಧ್ಯವು ಎರಡೂ ಮಾರ್ಗಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿರುವದು. 


ಯತಶ್ಸಾಂಖ್ಶೈಃ ಪ್ರಾಪೈತೇ ಸ್ಥಾನಂ ತದ್ಮೋಗೈರಪಿ ಗನ್ಯುತೇ | 
ಏಕಂ ಸಾಂಖ್ಯಂ ಚ ಯೋಗಂ ಚ ಯಃ ಪಶ್ಯತಿ ಸ ಪಶ್ಯತಿ ॥೫॥ 


ಮುಕ್ತಿಯೇ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಧ್ಯೇಯವಾಗಿದೆ. ಮುಕ್ತಿಯು ಬುದ್ದಿ 
ಯೋಗವಿಲ್ಲದೆ ಸಾಧಿಸದು. ಈ ಬುದ್ಧಿಯೋಗದಲ್ಲಿ ಪ ಪರಿಣಮಿಸುವ ಸಾಂಖ್ಯವು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಾಗಿರ. ವದು, ಏಕೆಂದರೆ, ಅದು ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗಕ್ಕೆ 
ಮೊದಲನೆಯ ಮೆಟ್ಟು. ಹೀಗೆ ಮನ. ಷ್ಯನು ಇಚ್ಛಾ ದೆ ೇಷರಹಿತ ಸಂನ್ಯಾಸ 
ವನ್ನು ಸಾಂಖ್ಯಸ್ಸಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ಆಚರಿಸಿದರೂ ಬದಿ ) ಯೋಗವೇ ಫಲಿತವಾಗಿ 
ಕೊನೆಗೆ ಮುಕ್ತಿ ಯು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ದೊರೆಯುವದು. ಯಾವ ಸಾಂಖ್ಯವು 
ಹೀಗೆ ಪರಿಣಮಿಸುವದಿಲ್ಲವೋ ಅದನ್ನು ಗೀತೆಯು ಆಸುರವೆಂದು ಹೇಳು 
ವದು. ಇಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಿರುವ ದೈವೀ ಸಾಂಖ್ಯವು ಕರ್ಮಯೋಗಕ್ಕೆ 
ಸಮಾನವೇ ಸರಿ, ಎಕೆಂದೆ, ಅದು ಬುದ್ಧಿಯೋಗಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಮುಕ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಸಾಧಿಸದಿರದು. ಆದ ದರಿಂದ, ಸಾಂಖ್ಯ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಯೋಗ 
ಗಳು ಒಂದೇ ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಇದನ್ನರಿತವನೇ ನಿಜವಾದ 
ಜ್ವಾನಿಯು. 
ಸಂನ್ಯಾಸಸ್ತು ಮಹಾಬಾಹೋ ದುಃಖಮಾಪ್ರುಮುಯೋಗತಃ | 
ಯೋಗೆಯುಕ್ತೋ ಮುನಿರ್ಬ್ರಹ್ಮ ನ ಚಿರೇಣಾಧಿಗಚ್ಛತಿ | ೬॥ 


ಕೇವಲ ಸಾಂಖ್ಯದಿಂದ ಸಾಧಿಸಿದ ನಿರ್ದ್ವಂದ್ರ ಸ್ಥಿತಿಯು ಸ್ಥಿರವಾಗಿ 


ಗಿ೨೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೫ 
ನಿಲ್ಲಲಾರದು. ಹಾಗೆ ಅದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಯಾಸಪಟ್ಟರೆ 
ದ.8ಖವು ಮಾತ್ರ ಉಂಟಾಗುವದು. ಏಕೆಂದರೆ, ಸಾಂಖ್ಯದಲ್ಲಿ ಯೋಗವು- 
ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ಆಸಕ್ತಿಭಾವವು ಅಥವಾ ಪ್ರೇಮವು-ಇರು 
ವದಿಲ್ಲ. ಅದೇ ನಿದೃ ೯೦ದ್ರ ನಾಗಬೇಕೆಂದು ಯತ್ನಿಸುವ ಮುನಿಯು (ಬುದ್ಧಿ) 
ಯೋಗಯುಕ್ತ, ನಾಲು ಮನಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ಕನಾದರೆ (೨-೬೧)- 
ಅಲ್ಟಾವಧಿಯಕ್ಗೆ ಅಡು ಸಫಲವಾಗುವದು. ಹೀಗೆ ಯೋಗೆಯುಕ್ತ ನಾಗಿ 
ಕರ್ಮ ಮಾಡುನದೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಯೋಗನೆನಿಸುನದು. 


ಯೋಗಯುಕ್ತೋ 3 ಜಿತೇಂದ್ರಿಯಃ । 
ಸರ್ವಭೂತಾತ್ಮಭೂತಾತ್ಮಾ ಕುನಕನ್ನಪಿ ನ ಲಿಪ್ಯತೇ nell 


ಇನ್ನು, ಬುದಿ ಯೋ ಗಯುಕ್ಕ ನಾಗುವದರಿಂದ ನಿದ ೯ಂದ್ರ ಸ್ಹಿತಿಯು 
ಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸುವಡೆಂಒದನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು. ತು ಸಟ 
ರೂ ಟ [ೂ( ಅವನ ಬುದ್ದಿ ಸಕಾ ಸಾತಿ _ಕವೂ ಶುದ ವೂ ಆಗು 
ವದು. ಅನನ ಮನೆ ಸ್ಪಿನ ರಾಜಸವೃತ್ತಿ ಶ್ರಿಯು ಹಿಂಗುವದು, ಮತ್ತು ಅವನ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ತಾಮಸವು ಕುಗ್ಗಿ ಸ ಅವನಿಗೆ ವಶವಾಗುವವು. ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ 
ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಪ ಪ್ರಯಾಸದಿಂದ ಅವನು ಹೆಣಗಚಬೇಕಾಗ. ವದಿಲ್ಲ. 
ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳಲ್ಲಿಯೂ ವಿಕತ್ವೆದಿಂದ ವಾಸಮಾಡುವ ಪುರುಷೋತ್ತವಃನ 
ಸಾಕ್ಟಾ ತ್ಕಾರವು ಅವನಿಗೆ ಆಗುವದು; ಮತ್ತು ಹೀಗಾದಾಗ ಅವನು ಹೇಗೆ 
ವರ್ತಿಸಿದರೂ ಆದರಿ೨ದ ಅವನಿಗೆ ಲೇಪವು-ಬಂಧನವು-ಉಂಟಾಗುವದಿಲ್ಲ. 


ನೈನ ಕಿಂಚಿತ್ವರೋನೀತಿ ಯುಕ್ತೋ ಮನ್ಯೇತ ತತ್ವನಿತ್‌! 
ಸೆಕ್ಕನ್‌ ಕೃಣ್ಣನ್‌ ಸ್ಪೈಶನ್‌ ಜಿಫ್ರುನ್ನಶ್ನನ್ನಚ್ಛನ್ನೈಪನ್‌- 
ಶ್ವಸನ್‌ | sll 
ಪ್ರಲಸಸ್ವಿಸೃಜನ್ನೃಹ್ಣನ್ನುಸ್ನಿಸನ್ನಿ ಮಿಷನ್ನ ಪ | 
ಇಂದ್ರಿಯಾಣೀಂದ್ರಿಯಾರ್ಥೇಷು ನತ್ತ'ಂತ ಇತಿ ಧಾರಯನ್‌ |೯| 
ತತ್ತ ವನ್ನ ರಿತ ಯುಕ್ಕಾತ್ಮನು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳು ಸಂಭವಿಸು 


ತ್ರ್ರಿದ್ದರೂ ೫ ಅವುಗಳನ್ನು "ಮಾಡುವೆ ನೆಂಬ ಕತೃ ತೆ ಶೈಬುದ್ದಿಸುನ್ನಿಟ್ಟು 


ಆಧ್ಯಾಯ ೫ ದಿ.೨೮ 


ಕೊಳ್ಳುವದಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲದೆ ತಾನು ಯಾವುದನ್ನೂ ಮರಾಡುವದ್ದಿವೆಂಬ ಭಾವನೆ 
ಯನ್ನೇ ಅವನು ತಾಳುವನು. ಯೋಗಯಃಕ್ಷನಾದವನಿಗೆ ಅವನು 
ಮಾಡುವ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಬಂಧನವು ಉಂಬಾಗುವದಿಲ್ಲನೆಂದು ಮೋಲೆ 
ಹೇಳಿದುದಕ್ಕೆ ಇದೇ ಸಾಗ ನೋಡ.ವಾಗ, ಕೇಳೆ.ವಾಗ, 
ಮುಟ್ಟುವಾಗ, ಮೂಸುವಾಗ, ತಿನ್ನುವಾಗ, ಹೋಗುವಾಗ, ಮಲಗಿದಾಗ 
ಉಸಿರಾಡಿಸ: ವಾಗ, ಮಾತಾಡ. ವಾಗ, ವಿಸರ್ಜನೆವಾಡುವಾಗ, ಗ್ರಹಣ 
ಮಾಡುವಾಗ, ಕಣ್ಣೆವೆಗಳನ್ನು ಮುಚ್ಚಿ ತೆರೆಯುವಾಗ ಇಂದ್ರಿ ಗಳ 
ತಮ್ಮ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಪರ್ತಿಸುತ್ತಳಿರುವವೆಂದು ಭಾವಿಸು ನನ್ನದೆ. ಇ 


) 


2! 


) 


ಗಳನ್ನು ತಾನು ಪಾಡುವನನರು ಅತನ ಬಗೆಯು ವದಿಲ್ಲ. 


ಬ್ರಕ್‌ಣ್ಹಾಧಾಯ ಕರ್ಮಾಣಿ ಸಂಗಂ ತೈಕ್ಲ್ಯಾ ಕರೋತಿ ಯಃ! 
ಅರ್ಕ ತೇ ಸ ಸ ಪಾಪೇನ ಹಬ್ಜಿಪಪ್ರಸುಂಭಸಂ ! ೧೦॥ 


ಈ ಪ್ರಕಾರ ಕರ್ತೃತ್ವದ ಆ ಬಿಡುನದೇ ಸಂಗ 
ದು. ಸಂಗವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಪ್ರಚುರವಾದ ಯೆಜ್ಞಾರ್ಥ ಕರ್ಮ ಸಮು 
ಚ್ಹಯದಲ್ಲಿ ಸ್ವಭಾವತಃ ಸಮಾವಿಷ್ಟವಾಗಿ ಹೋಗುವವು. ಅದಕ್ಕ್ಟಾಣಯೇ 
ಸಂಗವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕರ್ಮಮಾಡುವವನು ತನ್ನ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಬ್ರ 
ರ್ಪಣ ಮಾಡುವನೆ ಸಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಹೀಗೆ ವರ್ತಿಸುವಾಗ ಪ 
ಸಂಭವಿಸುವದು ಎಂದಿಗೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಎಂಥ ಪವಿತ್ರ ಕರ್ಮವಾದರೂ 
ಸರ್ವಥಾ ದೋಷರಹಿತವಾಗಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ ಪ್ರವಾಹ ಪತಿತ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ದೋಷವು ಕಂಡರೂ-ಪಾಪದ ಸಾನ್ನಿಧ್ಯವು ತೋರಿದರೂ-ಕಮಲಪತ್ರಗಳಿಗೆ 
ಹೇಗೆ ನೀರಿನ ಸಂಪರ್ಕವು ಬಾಧಕವಾಗುವದಿಲ್ಲವೋ ಹಾಗೆಯೇ ಆ ದೋಷ 
ವಾಗಲಿ ಪಾಪವಾಗಲಿ ಕರ್ತೃವಿಗೆ ಬಾಧಕವಾಗುವದಿಲ್ಲ. 


ಕಾಯೇನ ಮನಸಾ ಬುದ್ಧ್ಯಾ ಕೇನಲೈರಿಂದ್ರಿಯೈರಪಿ | 
ಯೋಗಿನಃ ಕರ್ಮ ಕುರ್ವಂತಿ ಸಂಗಂ ತ್ಸಕ್ಪ್ಯಾತ್ಮಶುದ್ಧ ಯೇ lool! 


ಯಲಿ 


ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗುವವು; ತಾವು 


೧೨೯ ಅಧ್ಯಾ ಯೆ ೫ 


ಮಾಡುವ ಕರ್ಮೆಗಳಾದರೂ ಹಾಗೆಯೇ ಅವನಿಗೆ ಸೇರತಕ್ಕುವು ೦ಬು 

ನ್ನೂ ತಿಳಿದು, ಸಂಗವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು, ಅವುಗಳನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಅರ್ಕಿಸು 
ಈ ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ಕ ಕಾಗತಿ. ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಸಂಗವನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು ಕರ್ಮವನ್ನು  ಮಾಡುವದಕ್ಕೆಂತಬೂ ಬ್ರ ು ಹ್ಮ್ಮ ನನ್ನು ತಿಳಿದ ಯೋಗಿಯು 
ಕಮ್ಮಮಾಸುವದನ್ನೇ ಏಕೆ ಬಿಡಬಾರದು? ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿದ ಬಳಿಕ 
ಕರ್ಮಮಾಸುವ ಅವಶ್ವವೇನು ? ನಿಯತಕರ್ಮಗಳು ಯಾನನಿಗೂ ಬಿಟ್ಟಿ 
ದೈಲ್ಲ. ಅಂಥ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಶರೀರಬುದ್ಧಿ ಮನಸ್ಸುಗಳಿಂದ ಜನ್ಮಾಂತದ 
ವರೆಗೆ ಮಾಡಿ ತೀರಲೇಬೇಕು. ಹಾಗೆ J ಊ ಬಿಟ್ಟಿರೆ, ಆತ್ಮ 
ಶುದ್ಧಿಯು-ಟುದ್ಧಿಯು- ಅಳಿದುಹೋಗುವದು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು 
Bi ಚಾ ಮಾಡಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಯೋಗಿಗಳು ಬ ರ ್ನನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸು 
ವರು. 


ಯುಕ್ತಃ ಕರ್ಮಫಲಂ ತ್ಯ ಕ್ರಾ ಶಾಂತಿಮಾಪ್ನೋತಿ ನೈಷ್ಶಿಕೀಮ್‌ | 
ಅಯುಕ್ತ! ಚಾ: ಫಲೇ ಸಕ್ತೋ ನಿಬಧ್ಯ ತೇ | ೧೨॥ 


ಸಂಗವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಆಂದರೆ ನಾನು ಏನನ್ನೂ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲೆಂಬ 
ಭಾವದಿಂದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವದೇ ಉತ್ತಮವು. ಆದರೆ, ತಮಗೆ 
ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಕರ್ಮಮಾಡುವ ಅಧಿಕಾರವ ಸನ್ನು ವಹಿಸಿ ಸಂಗವನ್ನು ಬಿಡ 
Pl ಯೋಗಿಗಳು ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವದುಂಟು. ಇಂಥವರು ಕರ್ಮ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವವರಾದುದರಿಂದ ನ ಬಿಡುವದರಿಂದುಂಬಾಗುವ ಪತ 
ನದ ಭಯವು ಇವರಿಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ, ಇವರು ತಾವು ಮಾಡುವ 
ಕರ್ಮಗಳ ಫಲವನ್ನು ಸಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬಿ ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡುವರು. ಇದರಿಂದ ಇವರಿಗೆ 
ಶಾಶ್ವತವಾದ ಶಾಂತಿಯು ದೊರೆಯುವದು. ಶಾಂತಿಯೇ ಮುಕ್ತಿಗೆ 
ಸಾಧನವಾದುದರಿಂದ ಇವರಂತೆ ಫಲವನ್ನು ಬಿಡುವದಾದರೂ ಶ್ರೇಯೆ 
ಸ್ಕರವೇ ಸರಿ, 

ಬುದ್ದಿಯೋಗಯುಕ್ತನಾಗದಿರುವವನು. ಸಂಗ ವ.ತ ಫಲಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾವುದನ್ನೂ ಬಿಡದೆ ಕಾಮವಶನಾಗಿ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನ್ನಿಟ್ಟು ಬಂಧ 
ನಕ್ಕೊಳಪಡುವನು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೫ ೧೩೨ 


ಸರ್ವ ಕರ್ಮಾಣಿ ಮನಸಾ ಸಂನ್ಯಸ್ಕಾಸ್ತೇ ಸುಖಂ ನನೀ 
ನನದ್ವಾರೇ ಪುರೇ ದೇಹೀ ನೈನ ಕುರ್ನನ್ನ ಕಾರಯನ್‌ 1೧೩! 


ಅಮುಕ್ಕನಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಅಧೀನವಾಗಿರು ವದು, ಆದರೆ 
(ಬುದಿ ಯೋಗ) ಯುಕ್ತನಾದವನಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಮನಸ್ಸಿನ ಸ್ತಾಧಿಂನೆ 
ಟು ಕತೆ ಇ ೧ ಜ್‌ 
ದಲ್ಲಿರುವವ್ರ; ಆದೆ, ಒದ್ದಿಯೋಗದ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ಯುಕ್ಕನಾದವನ 
ಮನಸ್ಸಾದರೂ ಬಹು ನಿಸ್ಪೃಹವಾಗಿರು ನದು. ತಾನು ಮಾಡುವ ಕರ್ಮ 
ಕೆಲ್ಲ ಫಲವ್ರ ಉಂಟಾಗಬೇಕೆಂಬ ಲೋಭವ್ರ ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟಿವದು. ಎಲ ಕರ್ಮಗಳ ನಿರ್ವಾಹನನ್ಯೂ ಪೃತ್ಯಕ ವಾಗಿ ಮನಸ್ನೇ 
ನ ೧೧ ಈ ೧, ಒಟ್ಮಿ 
ನೋಡಿಕೂಳ್ಳುವದು. ತನ್ನ ಪ್ರಯಾಸದ ಫಲವ್ರ ತನಗೇ ದೊರೆಯದೆ 
ಹೋಗುವದರಿಂದ ಕರ್ಮ ಫಲವನ್ನು ಬಿಟ್ಟೆ ಬಿಡುವಾಗ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಅಪಾರ 
ದ.8ಖವಾಗುವದು ಸಹಜವ್ರ. ಆದುದರಂದ ಮನಸ್ಸಿನ ನಿಸ್ಸೃ ತೆಯಂದ 
ಯಾನನೊಬ್ಬನ ಸಂನ್ಸಾಸ ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ನಿಶ್ಚಯವಾಗಿ ಪರೀಕ್ಸಿಸಒಹುದು. 
ಯಾವ ದೇಹಧಾರಿಯಾದ ಆತ್ಮನ. ಈ ಸರೀಕ್ಷೈೆಯಲ್ಲಿ ತೇರ್ಗಡೆ ಹೊಂದಿರು 
ವನೋ ಅವನು ತನ್ನ ದೇಹಮೂಲಕವಾಗಿ ನಡೆಯುವ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು 
ತಾನು ಮಾಡು ವದಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಮಾಡಿಸುವದಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಖಂಡಿತವಾಗಿ 
ತಿಳಿದು ತನ್ನ ನವದ್ಯಾರಯ.೨ಕ್ಕವಾದ ದೇಹರೂಪ ನಗರದಲ್ಲಿ ಸುಖದಿಂಸ 
ವಾಸವಮಾಡುವನು. ಹೀಗೆ ನಿಸ್ಭೃಹನಾದುದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಬಂಧನವಿಲ್ಲದಾಗಿ 
ದುಃಖಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದವೇ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು, ದುಃಖವಿಲ್ಲದಾದರೆ ಆತ್ಮ 
ಮೂಲಕ ಸುಖವು ಅಖಂಡವಾಗಿಯೂ ಶಾಶ್ಚತವಾಗಿಯೂ ನಿಲ್ಲುವದು. 


[al 


ನ ಕರ್ತೃತ್ವಂ ನ ಕರ್ಮಾಣಿ ಲೋಕಸ್ಯ ಸೃಜತಿ ಪ್ರಭುಃ 
ನ ಕರ್ಮಫಲಸಂಯೋಗಂ ಸ್ವಭಾನಸ್ತು ಪ್ರವರ್ತತೇ | ೧೪॥ 


ದೇಹದಲ್ಲಿ ಇಬ್ಬರು ಪುರುಷರಿರುವರೆಂದು ಗೀತೆಯ ಸಿದ್ಧಾಂತವು- 
ಒಬ್ಬನು ಜೀನಪುರುಷನು, ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನೇ ಎರಡನೆಯವನು. 
ದೇಹ[ವ್ರಜ್ಜೀವ ಪುರುಷನದೇ ಆಗಿದೆ. ಆ ನವದ್ದಾರಯುಕ್ತವಾದ ನಗರದಲ್ಲಿ 
ಅವನೇ ಆಳ.ವ ಅರಸನು. ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಅದರಲ್ಲಿದ್ದರೂ ಆ ದೇಹದ 


೧೩೧ ಆ ಧ್ನ ಯ ೫ 


ಮೇಲೆ ತನ್ನ ಹಕ್ಕು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಅವನು ಅಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಸಾಕ್ಸಿಯಾಗಿರು 
ವನ. (೧೩-೨೨ ವಿವರಣೆ). ದೇಹಧಾರಿಯಾದ ಬೇವಪುರುಷನು. ಯೋಗ 
ಯುಕ್ಕನಾದಾಗ ತನ್ನ ದೇಹದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಕರ್ಮಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ತಾನು ಉದಾಸೀನನಾಗಿರುವಸೆಂದೂ ಕರ್ತೃತ್ವದ ಹೊಣೆಯೆನ್ಸು ತಾನು 
ಹೊರುವದಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ. ಆ ಕಾರಣ, ಈ ಭಾರವು ಅದೇ ಶರೀ 
ರದಲ್ಲಿರುವ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನ ಮೇಲೆ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಬೀಳಬೇಕೆಂದು 
ಸಕೃದ್ಧರ್ಶನದಲ್ಲಿ ತೋರುವದು. ಆದರೆ ಅದು ಹಾಗೂ ಬೀಳುವದಿಲ್ಲ 
ಸ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಕರ್ತೃವೂ ಪ್ರಭುವೂ ಆದ 
ಪ್ರುರುಸೋತ್ಯಮನು ಜೀವ ಪುರುಷನ ದೇಹದಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಇದ್ದರೂ 
ಅಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಕರ್ಮವನ್ನು ನಿಯುಮಿಸುನ ಅಥವಾ ನಡೆಸುವ ಹೊಣೆಯ 
ನ್ನು ತಾನು ವಹಿಸುವದಿಲ್ಲ ಒಬ್ಬ ಜೀವಭೂತನ ಶರೀರದಲ್ಲಿಯೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ಸ್ರ ಯ್ಛ ಯಲ್ಲೆ ಇಯೂ ಕಂಡು ಬರುವ ಕತೃತ ಕಾಗ? ಕರ್ಮಗಳಿಗಾಗಳಿ 
ಹು ಸಂಭವಿಸುವ ಫಲಕ್ಕಾಗಲಿ' ತಾನ. ಕಾರಣವಾಗುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದು ಇಲ್ಲ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು. ಹೀಗೆ ಜೀವಪುರುಷ ಪುರು 
ಹೋತ್ಯಮರಿಬ್ಬರೂ ತಾವು ಕಾರಣರಲ್ಲೆಂದ ಬಳಿಕ ಕರ್ತೃತ್ವ, ಕರ್ಮ, ಫಲ 
ಇವಕ್ಕೆ ವೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಾಗಲಿ ಸಮಷ್ಟಿಯಲ್ಲಾಗಲ ಪ್ರೇರಕ ಶಕ್ತಿಯು 
ಯಾವದು? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗೆ! 
ಉತ್ಕರವು ಹೇಳಿದೆ. 
ತನ್ನ ಒಂದು ಆಂಶಮಾತ್ರುದಿಂದ ನಿರ್ನೀನಿ (೧೦-೪೨) ದಾಗಲೆ 

ಅದರ ರಚನೆ, ನಿ ಸಿತಿ, ಲಯ ಮುಂತಾದ ವಿಷಯದ ಎಲ್ಲ ನಿಯೆ.ಮಗಳನು 
ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿ ದಾಡಿ, ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಎ ಆ೦ಶಕ್ತೌ ಸ್ಪಾಧೀನಪಡಿಸಿ, ಆ 
ಆ೦ಶವೇ ಆ ನಿಯವ. ಗಳನ್ನು ನಡೆಯಿ.ಸುವ ಹಾಗೆ ತಾನು ನಿಯವಿ.ಸಿ 
ಬಿಟ್ಟಿನು-ಈ ಅಂಶವೇ ಬ್ರಹ್ಮವೆನಿಸುವದು. ಕರ್ಮಗಳೆ ಉತ್ಪತ್ತಿಗಾಗಳಿ 

ಕತ್ಯ ತ ಕಾಗಿ ಕರ್ಮದಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗುವ ಫೆಲಕ್ಸಾಗಳಿ ಸಂಪೂರ್ಣ: 
ಆಗು & ಸರ್ವಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ ಈ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಕಾರಣನಾಗಿರುವನು 
ನೇನಿಸಿಕೊಟ್ಟಿ ನಿಯಮಾನುಸಾರವಾಗಿ ನಿರಂತರವೂ ನಿರಲಸವಾ 
ಗಿಯೂ ಸೃ ಷ್ಟಿ ಒಳಗಿನ ಕರ್ಮಚಕ್ರ ವನ್ನು ನಡೆಸುನದು ಈ ಬ ಬ್ರಹ್ಮನ 


ಬ್ಯ 
ಸೃಭಾವಸ್ತು ಪ್ರವರ್ತತೇ '' ಎಂಬದಾಗಿ ಇಲ್ಲ 


ಗು 
ಇ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೫ ೧೩.೨ 


ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಹಾಕಿಕೊಟ್ಟ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಇವನು ಎಂದಿಗೂ 
ಉಲ್ಲಂ ಸುವದಿಲ್ಲವೆಂದೂ ನಿಶ್ಚಲನಾಗಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಪರಿಪಾಲಿಸುವ 
ನೆಂದೂ ಅವನು ಈ ಪ್ರಕಾರ ನಡೆಯಿಸುವ ಕರ್ಮಚಕುದ ಗತಿಯನ್ನೇ 
(" ಸ್ವಭಾವದ ಪ್ರವೃತ್ತಿ '' ಎಂದು ಇಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದೆ. ಯೋಗ 
ಯುಕ್ತನಾದ ಜೀವಭೂತನೂ ಅಧಿಯಜ್ಞನಾದ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನೂ 
ಉದಾಸೀ ನರಾಗಿ ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವಾಗ ಅಲ್ಲಿ ಬರುಗುವ ಕರ್ತ್ರೃತ್ವವಾಗಲಿ 
ಕರ್ಮಗಳಾಗಲಿ ಫಲಸಂಯೋಗವಾಗಳಿ ಈ ಕೂಟಸ್ತ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದಲೇ 
ನಡೆಯಿ ಸಲ್ಲಡುವವು. ಯಹ ಕ್ಕನಾದ ಜೀವಭೂತನು * ನೈವ ಕಿಂಚಿತ್ಕ ರೋ 
ಮ್ಯಹಂ '' ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಅವನ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಕರ್ಮಗಳ 
ನಲ್ಲ ಅವನು ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಅರ್ಥಿಸಿಬಿಟ್ಟಿರುವನೆಂದು ಹೇಳಿದುದಾದರೂ 
(೫-೧೦) ಇದಕ್ವಿಗಿಯೇ. 


ನಾದತ್ತೇ ಕಸ್ಕಚಿತ್ಸಾಸಂ ನ ಚೈನ ಸುಕೃತಂ ನಿಭುಃ | 
ಅಜ್ಞಾ ನೇನಾವೃತಂ ಜ್ಞಾನಂ ತೇ ನ ಮುಹ್ಯಂತಿ ಜಂತವಃ |೧೫॥ 


ಓ೩ 


ಇ ಎ ಎಳೆ ಪಳೆ ಹ ಡೆ 3 ಆ 
ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿತ್ಯದ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ತನ್ನ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ತರ ಾಪನಾ 


ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಸಿಕೊಟ್ಟು ಆ ವಿಷಯದ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ವಿಧಿಸಿ ತಾನು 
ಅದರಲ್ಲಿ ಕೈಹಾಕುವದಿಲ್ಲೆಂಬುದನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮೇಲೆ ಸೂಚಿಸಿರು 

ನು. ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ನಡೆಯುವ ಶಿಷ್ಟರ ಸಂರಕ್ಷಣೆಯಾಗಲ 
ದುಷ್ಟರ ದಂಡನೆಯಾಗಲಿ ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಸ್ವಭಾವ ನಿಯಮಾನುಸಾರ 
ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದಲೇ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ನಿರ್ವಹಿಸಲ್ಪಡುವದು. ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿ ಪ್ರರು 
ಷೋತ್ತಮನು ಜೀವಭೂತರ ದೇಹಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ವಾಸಿಸಿದರೂ ಅಲ್ಲಿ 
ಸಂಭವಿಸುವ ಪಾಪ ಪುಣ್ಯಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಉದಾಸೀನನಾಗಿರು 
ವನು. ಅವನು ಯಾರ ಪಾಪವನ್ನೂ ಗಲಿ ಪುಣ್ಯವನ್ನಾಗಲಿ ಸ್ವೀಕರಿಸುವದಿಲ್ಲ. 
ಹಾಗೆಯೇ ಪಾಪವಾವುದು, ಪುಣ್ಣವಾವುದು ಎಂಬದನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸು 
ವದೂ ಇಲ್ಲ. ಪ್ರಾಣಿಗಳೆ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಅಜ್ಞಾನವು 
ಮುಸುಕಿರುವದ:. ಅತ್ಮಸ್ವಭಾನವೇ ಅದರೊಳಗೆ ಜ್ಞಾನವು. ಇಂದ್ರಿಯ 
ಸ್ವಭಾವನೇ ಅಜ್ಞಾನವು. ಬ್ರಹ್ಮನ ಅಕ್ಬರ ( ಸ್ಟಲನ 'ಶೀಲವಲ್ಲದ ) 


೧೩೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೫ 


ವಿಸಿದ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿಸೆ' ಸರ್ವಜೀವಭೂತರೂ ಕ್ಸ್ಗರ 


ಸ್ವಭಾವವುಳ್ಳವರಾಗುವದಕ್ಕೆ ಇದೇ ಕಾರಣವು. ಈ ಅಜ್ಞಾನ 


ವೆಂಬ ಆವರಣದ ಸಾ ai ಮೋಹಕ್ಕೊಳಗಾಗುವರು; 
ಮತ್ತು ಅವರಲ್ಲಿ ಪಾಪವು ಸಂಭವಿಸುವದು. 
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ಜ್ಞಾನೇನ ತು ತದಜ್ಞಾನಂ ಯೇಷಾಂ ನಾಶಿತಮಾತ್ಮನಃ । 
ತೇಷಾಮಾದಿತ್ಯನಜ್ಞಾ್ಮಾನಂ ಪ್ರಕಾಶಯತಿ ತತ್ಪರಂ ೬ 


ಮನುಷ್ಯಸ್ತ ಭಾವದಲ್ಲಿ ಜಾ ಅಜ್ವ್ವಾನಗಳೆರಡೂ ಆಡಕವಾಗಿದು 
೨೨ ೧ 


ಇ. 
ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಅಬ್ಲಾನವೆಂಬ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕುವರೆಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ, 


೧೧ಿ 


ಆದರೆ ಜಟಕಾ ಜಃ 1್ಲಾನವು ತ್ತ ಹತಬಲವಾಗುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. 
ಅಜಾ ನಿಯ ಆಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಮೋಹಿತನಾಗುವವನು ಹಾಗೆ 
ನಿರ್ಧಶಿಸಿದರೆ, ಅಚ್ಚಾ ನವನ್ನು ನಿಮಿಷಮಾತ್ರದಲ್ಲಿ ಅವನು ಕಳೆದ ಕೊಳ್ಳ 

ಬಹುದು. ಅದು ಹೇಗೆಂಬುದನ್ನು ಈ ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದೆ (೨-೬೧. 
೩೬-೩೯). ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಆಜ್ಲಾನವು ಒಮ್ಮೆ ನಷ್ಟವಾಗಿ ಜ್ಞಾ ನವು 
ತಲೆದೋರಿದರೆ ಆ ಪುರುಷನಿಗೆ ಜ ತ ಸ ನವೆಂದಕೇನೆಂಬುದು ನೂರ್ಯಪ್ರಕಾಶ 
ಕ್ಕಿಂತಲೂ ಸ್ವಚ್ಛವಾಗಿ 1) ಎ೦ದರೆ ಇಂಥ್ಪವನಿಗೆ ಜ್ಞಾನದ 
ತುದಿಮೊದಲು ಏನೆಂಬುದರ ಬಗೆಗೆ ಸ೦ಶಯವೇ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. 


ತದ್ದುದ್ಧ ಯಸ್ತದಾತ್ಮಾನಸ್ತನ್ನಿಷ್ಠಾಸ್ತತ್ಸರಾಯಣಾ 8! 
ಗಚ್ಛಂತ್ಯ ಪುನರಾವೃತ್ತಿಂ ಜ್ಞಾ ನನಿರ್ಧೂತಕಲ್ಮ ಸಾಃ || ೧೭! 


ಹೀಗೆ ಚ್ಹಾ ನವನ್ನರಿತೊಡನೆ ವ.ನುಷ್ಯ್ಯನ ಬುದ್ದಿಯು ಅದರಲ್ಲಿಯೇ 
ಜಸತ ಕರು ಆತ್ಮ ವು ಅದರಲ್ಲಿಯೇ ಯುಕ್ತ ವಾಗುವದು, ಮನಸು 
ಅದರಲ್ಲಿಯೇ ರಮಿಸಕೊಡಗುವದು. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಾದರೂ ಅದನ್ನೇ 
ಅನುಸರಿಸುವವು. ಜೀವಪುರುಷನು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ತನ್ನ ಸ್ವಭಾವಚತು 
ಷ್ಟಯದಿಂದಲೂ ಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಯಾಗಿ ನಿಂತನೆಂದರೆ ಅವನಲ್ಲಿ ಪಾಪಗಳೆಲ್ಲ 
ಅಳಿದು ಹೋಗುವವು. ಬಂಧನವು ಉಂಟಾಗದು, ಬಂಧನವು ತಬ್ಬಿದ ಮೇಲೆ 
ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳಿಲ್ಲದಾಗುವವು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೫ ೧೩೪ 
ನಿದ್ಯಾನಿನಯಸಂಪನ್ನೇ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇ ಗನಿ ಹಸ್ತಿನಿ 
ಶುನಿ ಚೈವ ಶೃಪಾಕೇ ಚ ಪಂಡಿತಾಃ ಸಮದರ್ಶಿನಃ ll ae Il 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ (ವಿ) ಜ್ಞಾನವು ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬಂದನನನ್ನೇ 
ಪಂಡಿತನೆನ್ನ ತಕ್ಕದ್ದು. ಇಂಥ ಪಂಡಿತನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದು ಹೇಗೆಂದು 
ಅರ್ಜುನನು ಕೇಳಬಹುದು. ವಿಜ್ಞಾನ ಮೂಲಕವಾಗಿ ತನ್ನ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿಯೂ 
ಬುದ್ದಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಯೂ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ಟಿತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಆಗುವ 
ಪಲ್ಲಟವನ್ನು ಅವನೇ ಅನುಭವಿಸುವದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಇಂಥ ಪಂಡಿತ 
ನನ್ನು ಹೆರವರು ಕಂಡುಹಿಡಿಯು ವದು ಹೇಗೆ? 

ಇಂಥ ಪಂಡಿತನು ವಿದ್ಯಾವಿನಯ ಸಂಪನ್ನನಾದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನನ್ನು, 
ಅಕಳನ್ನು, ಆನೆಯನ್ನು, ನಾಯಿಯನ್ನು, ಚಾಂಡಾಲನನ್ನು ಸಮದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ನೋಡುವನು. ಇದೇ ಅವನಲ್ಲ ಕಂಡುಬರುವ ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷ 
ಣವು. 

ಹೀಗೆ ಹೇಳುವದರ ಅರ್ಥವೇನಿರಬಹುದು? ಯಾವನೊಬ್ಬನು ಇವ 
ನಲ್ಲ ಸಮವಾಗಿ ಭಾವಿಸಿದರೆ ಲೌಕಿಕದಲ್ಲಿ ಅವನನ್ನು ಸಮಂಜಸನೆಂದು 
ಹೇಳಲಾದೀತೇ ? ಹಾಗೆ ಭಾವಿಸುವದು ಶಕ್ಕವೂ ಸವ.೦ಜಸವೂ ಎಂದು 
ಭಾವಿಸುವ, ಆದರೆ ಹಾಗೆ ತಿಳಿಯುವದರ ಫಲವೇನು? ಆನೆಯನ್ನೂ 
ನಾಯಿಯನ್ನೂ ಸಮಾನವೆಂದೆಣಿಸಿದ್ದರಿಂದ ಅವುಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಈ ಪಂಡಿ 
ತನ ಆಚರಣೆಗೂ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನ ಆಚರಣೆಗೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇನಾಗ 
ಬಹುದು? 

ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಭಾವವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲಿಕ್ಕೆ ಮೇಲಿನ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ 
ಸಮಾಧಾನ ಹೇಳುವದು ಅನವಶ್ಯವೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿರುವ ಸಮತ್ತವು ಆ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಅದು ಆ ಪಂಡಿತನ 
ದೃಷ್ಟಿಯ ಲ್ಲಿರುವದೆಂದೂ ಮೊದಲು ಗಮನಿಸಬೇಕು. ಎಂದರೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದ 
ಅರ್ಥವನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಬಹ. ದು. ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದ ಸಮ 
ತ್ವವು ಈ ಪಂಡಿತನ ದೃಷ್ಟಿಯ ಲ್ಲಾ ದರೂ ಹೇಗೆ ಬರಬಹುದು] ಇದನ್ನು 
ಕುರಿತು ಇಲ್ಲಿ ಸ್ವಲ್ಪ ನಿಚಾರಮಾಡ.ವ. 


೧೩೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೫ 





ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲವೂ ಹೇಗಿರುವವೆಂದರೆ, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದೊಂದನ್ನು ಉಚ್ಚರಿಸಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಯಾವದೊಂದು ವಿಶೇಷ ಭಾವ 
ನೆಯು ಮನ್ನಷ್ಟನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಸಹಜವಾಗಿ ಬರುವದು. ವಿದ್ಯಾವಿನಯ 
ಸಂಪನ್ನನಾದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಪೂಬ್ಯಭಾವವು, ಆಕಳ ಬಗೆಗೆ 
ಕೃತಬ್ದತೆಯು, ಆನೆಯ ಬಗೆಗೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವು, ನಾಯಿಯ ಬಗೆಗೆ ತಿರಸಾ 
ರವ್ರ ಚಾಂಡಾಲನ ಒಗೆಗೆ ಹೇಸಿಕೆಯು ಉದ್ದವಿಸುವವು. ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಈ ಭಾವಗಳು ಪ್ರಬಇವಾಗಿ ನೆಲೆಗೊಂಡಿರುವವು. 
ಸಮಾಜಗಳ ನಡೆನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಅವ್ರ ದೃಢವಾಗಿರುವದೇ ಇದಕ್ಕೆ ದೃಷ್ಟಾಂ 
ತವು. ಈ ಭಾವನೆಗಳ ಪ್ರಾಬಲ್ಯವು ದೇಶಕಾಲಗಳ ಬೇದದಿಂದ ಸಹ ಬದ 
ಲಾಗುವದಿಲ್ಲವೆಂಬನನ್ನು ಲಕ್ಷಕ್ಕೆ ತಂದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ 
ಅವುಗಳ ಹಿಡಿಕವು ಎಷ್ಟಿ ರುವದೆಂಬದನ್ನು ಅನುಮಾಸಿಸಬಹ. ದು, ಇಂಥ 
ಭಾವನೆಗಳು ಪಂಡಿತನ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ತಮ್ಮ ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ತೋರಿಸ 
ಲಾರವು. ಅವನ ದೃಷ್ಟಿಯು ನಿಚ್ಚಳವಾಗಿದ್ದು ಅವನ ಭಾವಗಳಾದರೂ 
ಸಮ ವಾಗಿಯೂ ಸ್ಥಿರವಾಗಿಯೂ ಇರುವವು. ಪಂಡಿತನು ಸಮದೃಷ್ಟಿ 
ಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲವೆ 
ನಾಯಿಯನ್ನು ವಪೂಜಿಸುವದಿಲ್ಲವೆಂಒದು ನಿಜವು. ಆದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ 
ವಿಷಯದ ಪೂಜ್ಯ ಭಾವವಾಗಲಿ ನಾಯಿಯ ವಿಷಯದ ತಿರಸಾರಮಾಗಲಿ 
ಯ.ಫೋಚಿತ ಗೌರವ ಹಾಗು ದಯೆ ಎಂಬ ಸಮಚಿತ್ತ ಮೂಲಕ ಭಾವನೆ 
ಗಳನ್ನು ಮೀರಲಾರವು್ರ. ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಆ ಪಂಡಿತನ ಮನ 
ಸಿನ ಸಮಾಧಾನವನ್ನೂ ಸಮತ್ತವನ್ನೂ ಹೀಗೆಯೇ ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು 
ನಮಗೆ ತೋರುವದು. 


ಇಹೈನ ತೈರ್ಜಿತಃ ಸರ್ಗೋ ಯೇಷಾಂ ಸಾಮ್ಯೇಸ್ಥಿ ತಂ ಮನಃ | 
ನಿರ್ದೋಷಂಹಿ ಸಮಂ ಬ್ರಹ್ಮ ತಸ್ಮಾದ್ಬ್ರಹ್ಮಣಿ ತೇ ಸ್ಥಿತಾಃ ॥ ೧೯1! 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸ್ಥಿರಪಡಿಸುವದು ತೋರುವಷ್ಟು 
ಸುಲಬವಲ. ಬುದಿ ಯೋಗವನು ಪಡೆಯದೆ ಈ ಸಮಸಿ ತಿಯನು 
ನೌ ಎ CR ಈ CR 


ಸಾಧಿಸುವುದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲೆಂದು ಗೀತೆಯು ನಿಷ್ಠರ್ಷೆಯ.೦ದ ಹೇಳುವದು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೫ ೧೩೬ 





ಈ ಸಮತ್ತವೆಂದರೆ ( ಬುದ್ದಿ) ಯೋಗವೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಇದೇ 
ಮಾತನ್ನು ಬೇರೆ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರೆ 
ಆ ನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಪರಲೋಕಕ್ಕೆ ಓಡಿಹೋಗುವದು 

ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಆವಶ್ಯವಿ ವಿಲ್ಲ. ಅವನು ಇಹದಲ್ಲಿಯೇ ಶರೀರಯಾತ್ರೆಯು 


೧ಗಿ 


ಊಟ ಜಿ ಅದನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಹುದು. ಇಂಥ ಸಶರೀರ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 


ಪಡೆದ ಮುಕ್ತಿಗೆ ಬಾ srk ಸ್ಥಿತಿಯೆ.೦ಬ ಹೆಸರು. ಏಕೆಂದರೆ, ಯಾವ 
ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಮನುಷ್ಸನ » ಸ್ಟಿತನಾಗುವನೋ ಆ ಬ್ರಹ್ಮನ ಯೋಗ್ಯ 
ತೆಯೂ ಆಕ ಿರತ್ವವೂ ಈ ಸಮತ್ತ ಗುಣವನ್ನೇ ಆವಲಂಬಿಸಿರುವವ್ರ. 

ಬ್ರಹ್ಮನು ಫು ಮನ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸ ಅಂಶನು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಪುರುಷೋ 
ತೃಮನಂತೆಯೇ ಇವನಿಗಾದರೂ ಯಜ್ಞವನ್ನು ಉಪಭೋಗಿಸುವ 
ಜನ್ಮಸಿದ್ದವಾದ ಹಕ್ಕೂ ಉಂಬೆ). ತನ್ನ ತಂದೆಯ. ಸೃಷ್ಟಿ ಸಂಕಲ್ಪವು 
ಸಾಧ್ಯ ವಾಗಬೇಳೆಂದು ಈ ಬ್ರಹ್ಮನು ಸ್ವಯೆಂಸ್ಕೂ ರ್ತಿಯಿ೦ದಲೂ ಆನಂದ 
ದಿಂದಲೂ ತನ್ನ ಈ ಜನ್ಮಸಿದ್ದವಾದ ಹಕ್ಕನ್ನು ತ್ಕಾಗಮಾಡಿ-ಬೇರೆ ಎಂದರೆ 
ಅವನಿಗಾಗಿ ಯಜ್ಞವನ್ನು ಜಾ ವ್ಯವಸಾಯವನ PR ಅ೦ಗೀಕರಿಸು 
ವನು, ತನ್ನ ಜನ್ಮಸಿದ್ದವಾದ ಹಕ್ಕನ್ನು ಬಿಟ್ಟೆ ಕೊಟ್ಟುದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ 
ದುಃಬವಾಗಲಿಲ್ಲ; ಅಥವ ಆಗುವದೂ ಇಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಆತನು 
ನಿತ್ಯವೂ ಸಮತ್ತದಲ್ಲಿ ಸ್ಕಿತನಾಗಿರುವನು. ಹೀಗೆ ನಿತ್ಯಸಮಾನನಾದುದ 
ರಂದ ನಿರ್ದೋಷನಾಗಿಯೂ ಇರುವನು. ಅವನ ನಿರ್ನೋಷತ್ತ್ವವು ಹೀಗೆ 
ಅವನ ಸಮತ್ತವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಯಾನನು ಈ 
ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ-ಪ್ರ ಪಂಚದಲ್ಲಿ, ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ- ಬ್ರಹ್ಮನಂತೆಯೇ ಸಮನಾ 
ಗಿಯೂ ನಿರ್ದೋಷನಾಗಿಯೂ ಆ ಜೀ ಅನನು ಆ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಿತನಾಗುವನೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 


ನಪ್ರಹೃಷ್ಯೇತ್ಸಿ)ಯಂ ಹ್ಲಾ ಸ್ರಾಸ್ಕ ನೋದ್ತಿ ಜೇತ್‌ ಪ್ರಾ ಪ್ರಾಪ್ಯ ಚಾಸ್ರಿಯಂ। 
ಸ್ಥಿರಬುದ್ಧಿ ರಸಂಮೂಢೋ- ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದ ಹ್ಮಣಿ ಸತಃ ॥ ೨೦॥ 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಯೋಗಿಯ ಸಮತಕ್ನವು ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ ಹಾಗು 
ನಾಯಿಯ ವಿಷಯವಾಗಿಲ್ಲ. ಇದರೆ ಅವನಿಗೆ ಪ್ರಿಯವೂ ಅಪ್ರಿಯವೂ 


೧೩೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೫ 


ಆದ ಭಾವನೆಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿ ಇದೆ. ಪ್ರಿಯವು ಪ್ರಾಪ್ಟವಾದರೆ ಯಾವನು 
ಹರ್ಷೋದ್ದೀಪಿತನಂಗುವದಿಲ್ಲವೋ ಅಥವಾ ಆಫ್ರಿಯವಾದುದು ಪ್ರಾಪ್ತ 
ವಾದರೆ ಯಾವನಿಗೆ ಉದ್ಯೇಗವು ಉಂಟಾಗುವದಿಲ್ಲವೋ ಅಂಥ ಪೂರ್ಣ 
ಜ್ಞಾನಿಯೂ ಸ್ಕಿರಬುದ್ಧಿಯುಳ್ಳವನೂ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿದು ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನೇ 
ಅನುಸರಿಸಿ ನಡೆಯುವನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಬಾಹ್ಯಸ್ಪರ್ಕೇಷ್ಟಸಕ್ತಾತ್ಮಾ ನಿಂದತ್ಯಾತ್ಮನಿ ಯಶ್‌ ಸುಖಂ | 
ಸ ಬ್ರಹ್ಮಯೋಗಯುಕ್ತಾತ್ಮಾ ಸುಖನುಕ್ಷಯ್ಯನಮಕ್ನುತೇ ೨೧! 


ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವದ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಗಮನಿಸಿ ತನಗೆ ಪ್ರಿಯ 
ವಾವ್ರದು ಅಪ್ರಿಯವಾವ್ರುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು ನಿರ್ಧರಿಸು 
ವನು. ಪ್ರಿಯವೆಂದು ಅವನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ ಸಂಗತಿಯಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಒಂದು 
ಬಗೆಯೆ ಸುಖವು ಪ್ರಾಪ್ಲವಾಗುವದೇನೋ ನಿಜ. ಆದರೆ ಪ್ರಿಯವನ್ನೂ 
ಅಪ್ರಿಯವನ್ನೂ ಹೀಗೆ ಇಂದ್ರಿಯಸ್ತಭಾವವನ್ನನುಲಕ್ಷಿಸಿ ನಿರ್ಧರಿಸದೆ, ಅವು 
ಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಉದಾಸೀನನಾಗಿದ್ದರೆ, ಅವನಿಗೆ ಬೇರೆ ತರದ ಶ್ರೇಷ್ಠ 
ಸುಖವು ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವದು. ಈ ಅನುಭವವು ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವ 
ದಲ್ಲಿ ಪ್ರುಕಟಿವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವನ ಆತ್ಮಭಾವದಲ್ಲಿ ಅದು ಪ್ರಕಟ 
ವಾಗುವದು. ಇಂದ್ರಿಯ ವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಪರಾಜ್ಮಖನಾದಿ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ 
ಈ ಸುಖವು ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವದಾದರೂ ಅದು ಅಷ್ಟರಿಂದಲೇ ನಿತ್ಯವಾ 
ಗಿಯೂ ದೃಢವಾಗಿಯೂ ನಿಲ್ಲಲಾರದು. ತನ್ನ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯವಾಗಿಯೂ 
ಅಕ್ಷಯವಾಗಿಯೂ ಪಡೆಯುಬೇಕಾಗಿರುವ ಸುಖವು ಇದೇ. ಅದನು 


PR 
ಸಇಧಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಅವನೆ ಪ್ರಯತ್ನದ ಮರ್ಯಾದೆಯು ಕೇವಲ ಅನಾಸಕ್ತಿ 
೦ತಲೂ ಬಹಳ ಮುಂದುವರಿಯಬೇಕು. ಆತ್ಮದಲ್ಲಿಯೇ ಬ್ರಹ್ಮನ ಪ್ರತೀತಿ 
ಯನ್ನು ಹೊಂದಿ ಆ ಬ್ರಹ್ಮಸು ಯಾನ ಯೋಗೆಯುಕ್ತ-ಅಧ್ಯಾತ್ಮ-ಸ್ಥಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಪುರುಷೋತ್ಯಮನಿಗಾಗಿ ಯಜ್ಞವನ್ನು ಮಾಡುತ್ಮಲಿರು 
ವನೋ ಅದೇ ಯೋಗಯುಕ್ತ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸಾಧಿಸಬೇಕು; 


ಮತ್ತು ಅವನಂತೆಯೇ ಪ್ರುರುಷೋತ್ತಮನಿಗಾಗಿ ಅವನಿಂದ ಮಾಡಲ್ಪಡುವ 


ಅಧ್ಯಾ ಯ ೫ ೧ಿ೩ಿಲೆ 


ಯಜ್ಞದಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯವೂ ಸ್ಥಿತನಾಗಬೇಕು. ಹೀಗಾದರೆ ಆತ್ಮಸ್ವಭಾವದಿಂದ 
ದೊರೆಯುವ ಈ ಸುಖವನ್ನು ಅಕ್ಷ್ಸಯವಾಗಿ ಅನುಭವಿಸಬಹುದು. 


ಯೇ ಹಿ ಸಂಸ್ಪರ್ಶಜಾ ಭೋಗಾ ದುಃಖಯೋನಯ ಏನ ತೇ! 
ಆದ್ಯಂತವಂತಃ ಕೌಂತೇಯ ನ ತೇಷು ರಮತೇ ಬುಧಃ Il ೨೨ 


ಬಾಹ್ಯ ಸ್ಪರ್ಶದಿಂದು೦ಟಾಗುವ ಸುಖವು ಸುಖವೇ ಆಲ್ಲ. ಅದು 
ದುಃಖಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾಗಿರುವದು. ಆದಿ ಅಂತ್ಯುಗಳುಳ್ಳ ಈ ಸುಖಗಳನ್ನು 
ಸಹಜವಾಗಿ ತಿಳಿಯಬಹುದು. ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನಿಯು ಇವುಗಳನ್ನು 
ಬಯಸನು. 
ಶಕ್ತೋತೀಹೈನ ಯಃ ಸೋಢುಂ ಪ್ರಾಕ್ಕರೀರ ನಿಮೋಕ್ಷಣಾತ್‌ | 
ಕಾಮಕ್ರೋಧೋದ್ಭವಂ ವೇಗಂ ಸ ಯುಕ್ತಃ ಸಸುಖೀ ನರಃ! ೨೩ 
ಶರೀರದಲ್ಲಿದ್ದು ಬಾಹ್ಯಸ್ಪರ್ಶವನ್ನು ಬಿಡುವದೆಂದರೆ ಸುಲಭವಲ್ಲ. 
ಕಾವ.ಕ್ರೋಧಾದಿಗಳು ಬಹುಸೂಕ್ಶ್ಮ್ಮಭೇದಿಗಳಾಗಿರುವವು. ಅತ್ಯಂತ 
ಪವಿತ್ರವಾದ ಧಾರ್ಮಿಕ ವೃವಹಾರಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಅವು ತಿಳಿಯದಂತೆ ಪ್ರವೇಶಿ 
ಸುವವು (೨-೪೨-೪೪). ಅಂಥಲ್ಲಿಯೂ ಇವನ್ನು ಆರಿಸಿ ತೆಗೆದು ಎಸೆದು 
ಬಿಡುವದು ಅವಶ್ಯವು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವಾಗ ತನ್ನ ಪಾಳಿಗೆ ಜಗತ್ತೇ 
ಮುಳುಗಿತೆಂದು ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ಮನಸ್ಸೂ 'ತೊರೆಯಿಟ್ಟು ದೂರು 
ಹೇಳದೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆಗ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಕ್ಷಣಸೂತ್ತಾದರೂ ಕಾಮಕೋಧಾದಿ 
ಗಳಿಂದ ಉದ್ಭವಿಸುವ ಉದೆ ಸಗವೂ ಎಕೆ ತೋರುವದು ಸಹಜವು. 
ಆದರೆ ಇವುಗಳನ್ನು ಸಹಿಸಬೇಕು. ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗವು ಹೇಗೆ ಹೇಗೆ ಸಾಧ್ಯ 
ವಾಗುತ್ತ ಆಟ as ಹಾಗೆಲ್ಲ ಈ ವಿಷಮಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಸಹಿಸು 
ವದು ಸುಲಭವಾಗುವದು. ಬುದ್ದಿಯೋಗವು ಒಮ್ಮೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಸಾಧ್ಯವಾದರೆ ಮನುಷ್ಯನು ಈ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಸಹಿಸಿ ಶಾತ್ವತ ಸುಖಿ 
ಯಾಗುವನು. 


ಯೋಇಂತಃ ಸುಖೋತಂತರಾರಾಮಸ್ತ್ರ ಫಾಂತರ್ಜ್ಯೋತಿರೇವ ಯಃ | 
ಸ ಯೋಗೀ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣಂ ಬ್ರಹ್ಮಭೂತೊಇಧಿಗಚ್ಛತಿ | ೨೪1 


ಬಾಹ್ಯ ಸ್ಪರ್ಶಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಮಾನತ್ತವೂ ಕಾಮಕ್ರೋಧಾದಿ 


೧೩೯ ಅಧ್ಯ ಯ ೫ 


ಗಳನ್ನು ಸಹಿಸುವಿಕೆಯೊ ನಿಜವಾದ ಯೋಗಿಯ ಬಾಹ್ಯಲಕ್ಷಣಗಳು. 
ಅಧ್ಯಾತ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಆವನ ಯೋಗ್ಯತೆಯೂ ಬಹಳ ಹೆಚ್ಚಿನದಾಗಿರು 
ವದು. ಅವನ ಅಂತಸ್ಸ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವವು ಸುಖದಲ್ಲಿ ನಿರಶವಾಗಿರುವದು. 
ಅವನ ಸಮಾಧಾನವಾದರೂ ಆತ್ಮ ಮೂಲಕವಾಗಿಯೇ ಇರುವದು. ಅವನಿ 
ಗುಂಬಾದ ಜ್ಞಾನವೂ ಆತ್ಮ ಮೂಲಕವಾದ ವಿಜ್ಞ್ವಾನವಲ್ಲದೆ ನಿಸ್ಸಾರ 
ವಾದ ತದಿತರ ಜ್ಞ್ಞಾನನಲ್ಲ. ಇಂಥ ಯೋಗಿಯು ತನ್ನ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವದ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ಪರಿಣತಿಯನ್ನು ಈ ಪ್ರಕಾರ ಸಾಧಿಸಿರುವನು, ಇವನಿಗೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಭೂತಸ್ಥಿತಿಯೂ ತದನಂತರದ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ನಾಣವೂ ಪ್ರಾಪ್ತ 
ವಾಗುನವು. 


ಲಭಂತೇ ಬ್ರ ಹ್ಮನಿರ್ನಾಣನೃುಷಯಃ ಶ್ಷೀಣಕಲ್ಮಷಾಃ | 
ಛಿನ್ನದ್ರೈ ಧಾಂಯತಾತ್ಮಾನಃ ಸರ್ವಭೂತಹಿತೇ ರತಾ: || ೨೫॥ 


ಯಾರ ಪಾಪಗಳು ನಿ:ಶೇಷವಾಗಿ ಕಳೆದು ಹೋಗಿವೆಯೋ ಯಾರು 
ಈ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿ ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನನ  ಸಾಧಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಸಾತ್‌ ಜ್ಞ್ಞಾಸೋದಯವಾದುದ 
ಚ ಯಾರ ಸಂಶಯಗಳೆಲ್ಲವೂ ನಷ್ಟ ವಾಗಿ ಹೋಗಿರುವವೋ ಮತ್ತು 
ಸರ್ವಭೂತ ಮಾತ್ರಗಳ ಹಿತವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದರಲ್ಲಿಯೇ ಯಾರು ನಿಮಗ್ನ 
ರಾಗಿರುವರೋ ಅಂಥ ಭಪಿಗಳಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವು ಚಾತಸೂವಕು. 


ಕಾನುಕೊಧನಿಯುಕ್ತಾನಾಂ ಯತೀನಾಮ್‌ ಯತಚಜೇತಸಾಮ್‌ | 
ಅಭಿತೋ ಬ್ರ ಹ್ಮನಿರ್ವಾಣಂ ವರ್ತತೇ ನಿದಿತಾತ್ಮನಾಂ ೨೬! 


ಕಾಮಕೋಧಾದಿಗಳನ್ನು ಯಾರು ಬಿಟ್ಟಿರುವರೋ ಯಾರ ಚೇತಸ್ಸು 
ಅಂದರೆ ಆತ್ಮಪರಾಯಣವಾದ ಬುದ್ದಿಯು ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಕಡೆಗೆ 
ತಿರುಗಿದೆಯೋ ಆಂಥ ಆತ್ಮಜ್ಞ್ಯಾನಿಗಳಾದ ಯೆತಿಗಳಿಗೂ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವು 
ಸಾನ್ನಿಧ್ದದಲ್ಲಿಯೇ ಇರುವದು. 


ಸ್ಪರ್ಶಾನ್ಮೃತ್ವಾ ಬಹಿರ್ಬಾಹ್ಯಾಂಶ್ಸಕ್ಷುಕ್ಷಿ ನಾಂತರೇ ಭ್ರುವೋಃ। 
ಪ್ರಾಣಾಸಾನೌ ಸಮೌಕೃತ್ವಾ ನಾಸಾಭ್ಯಂತರಚಾರಿಣೌ ll ef 
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ಯತೇಂದ್ರಿಯೆಮನೋಬುದ್ಧಿ ರ್ಮುನಿರ್ಮೋಶ್ಸಪರಾಯಣಃ। 
ನಿಗತೇಚ್ಛಾಭಯಕ್ರೋಧೋ ಯಃ ಸದಾ ಮುಕ್ತೆ ಏವ ಸಃ | ೨೮! 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮತ್ತು ವಿಷಯಗಳ ಸಂಯೋಗದಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ಯವಾ 
ಗುವ ಅನುಭವಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಎಡೆಗೊಡದೆ, ಎರಡೂ ಹುಬ್ಬು 
ಗಳ ನಡುವೆ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಸ್ಸಿರಮಾಡಿ, ನಾಸಿಕದಲ್ಲಿ ಸುಳಿದಾಡುವ 
ಪ್ರಾಣಾಪಾನವಾಯುಗಳ ಗತಿಯನ್ನು ಸಮನಾಗಿ ಮಾಡಿ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಮನಸ್ಸು ಬುದ್ಧಿಗಳನ್ನು ನಿರೋಧಿಸಿ, ಇಚ್ಛಾಭಯಕ್ರೋಧಾದಿಗಳಿಂದ 
ದೂರನೂ ಮೋಕ್ಚಪರಾಯಣನೂ ಆದ ಮುನಿಯು ಸದಾಮುಕ್ಕನೆಂದೇ 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

“ಯತ” ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕೇನಲ ಸಂಯಮನ 
ಅಥವಾ ನಿರೋಧನೆಂದು ಮಾಡಬಾರದು. ಅದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹಾರಿ 
ಭಾಷಿಕವಾಗಿದೆ. “ಶ್ರದ್ಧಾಭಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿ ಬುದ್ಧಿಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿ 
ಸಲು ಬುದ್ಧಿಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸಿದ '' ಎ೦ಬುದೇ ಇದಕ್ಕೆ 
ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವು. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ನಾಲ್ಕುತರದ ಮುಮುಕ್ಚುಗಳ 
ಪ್ರಯತ್ನ ದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯೋಗದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಮೂಲಕ ಜಾಗೃತಿಯು ಹೆಚ್ಚು 
ಕಡಿಮೆ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಿರುವದು. ಹಾಗಿರುವದರಿಂದಲೇ 
ಇವರೆಲ್ಲರಿಗೂ ಅಂತಿಮಸಾಧ್ಯವು ಶಳ್ಯವಾಗುವದು. 

ಈ ಪ್ರಕಾರ ಮುಕ್ತಿಗೆ ಯೋಗ್ಯರಾದ ಹಾಗು ಬ್ರಹ್ಮ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವ ನಾಲ್ಕು ತರದ ಮುನಿಗಳನ್ನು ಹುರಿತು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ. 
ಇವರ ಮಾರ್ಗಗಳು ಅಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗ, ಜ್ಞಾನಯೋಗ, ರಾಜಯೋಗ 
ಮತ್ತು ಪಾತಂಜಲಯೋಗ ಎಂಬ ನಾಲ್ಕು ವಿಧದ ಪಂಥಗಳಿಗೆ ಸೇರಿರುವವು. 
ಗೀತೆಯ ಪ್ರತಿಪಾದ್ಯವಿಷಯವೇನೋ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗವೇ ಸರಿ, ಆದರೂ 
ಅದನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವ ಯೋಗಿಗಳ ಆಚರಣೆಯು ಏಕಪ್ರಕಾರದ್ದಿರಬೇಕೆಂಬ 
ದಾಗಿಯೂ ಒಂದೇ ಪಡಿಯ.ಚ್ಹಿ ನದಾಗಿರಬೇಕೆಂಬದಾಗಿಯೂ ಗೀತೆಯ 
ಆಗ್ರಹವಿಲ್ಲ. ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗವೆಂದಕೆ ಪುರಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನಲ್ಲಿ 
ಮನಃ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೂ ಬುದ್ಧಿ ಪುರಃಸರವಾಗಿಯೂ ಆಸಕ್ತಿಯ 


೧೪೧ ಆಧ್ಯಾಯ ೫ 


ನ್ನಿಡುವದು. ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಯಕ್ನಪಡುವಾಗ 
ಮನುಷ್ಯನು ತನಗೆ ಇಷ್ಟವಾದ ಯಾವುದೇ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಅವನಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿ ರುವದು. ಆದರೆ ಆಚರಣೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯೋಗವ..್ನ ಅವ್ಯಭಿಚಾರವಾಗಿ ಕಾಯ್ದು ಕೊಳ್ಳು ವ 
ಹೊಣೆಯು ಅವನನ್ನು ಸೇರಿದೆ. ಹೀಗೆ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವವರಿಗೆ. ಕೊನೆಗೆ 
ಮುಕ್ತಿಯು ತಪ್ಪದೆ "ತಿೊಕಿಯುವದು. ಇದಕ್ಕೆ ಅವರ ಬುದ್ಧಿಯೋಗವೇ 
ಕಾರಣನೆಂಬದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. 


ಆತ್ಮದ ಪರಿಣತ ಸ್ಥಿತಿಯೇ ಏಂದೆಂದಿಗೂ ಮುಕ್ತಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗು 
ವದು. ಈ ಆತ್ಮಪ್ರಗತಿಯು ಟಟ ES 
ಗೀತೆಯು ಹೇಳುವದು. ಯೋಗ್ಯ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಆತ್ಮಪ್ಪಗತಿ 
ಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೊಡನೆ ಮುಕ್ತಿಯು PR ಇಂಥ ಸಳ 
ತಂದ ಆತ್ಮ ವಂತರಿಗೆ ಮುಂದೆ ಎಂಟನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅಗ್ನಿ, ಜ್ಯೋತಿ, 
ಅಹಸ್ಸು, ಶುಕ್ಲ ಎಂಬ ರೂಪಕಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಈ ವಿಷಯದ 
ಮು೦ದಿನ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಅಲ್ಲಿ ಮಾಡುವದೇ ಯೋಗ್ಯವು. 


ಭೋಕ್ತಾರಂ ಯಜ್ಞತಸಸಾಂ ಸರ್ವಲೋಕನಮುಹೇಶ್ವರಂ | 
ಸುಹೃದಂ ಸರ್ವಭೂತಾನಾಂ ಜ್ಞಾತ್ವಾ ಮಾಂ 
ಶಾಂತಿಮೃಚ್ಛತಿ | ೨೯ || 


ಹಿಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನ i, ಸೇರುವರೆಂದು ಹೇಳಿದ 
ನಾಲ್ಕು ವಿಧದ ಯೋಗಿಗಳ ನಿರ್ಮಾಣ ಸ್ಥಿತಿಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಮುಂದೆ 
(೧೮-೫೬) ವಿಚಾರ ಮಾಡುವ. ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಾಗಲಿ ತತ್ಪೂರ್ವದ 
ಅವರ ಪ್ರಯತ್ನ ಗಳಲ್ಲಾಗಲಿ ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳು ಮೂಡಿ ಕಾಣಿಸುವವು. 
ಯಥಾಶಕ್ತಿ ಯಥಾಮತಿಯಾಗಿ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನನುಸರಿಸಿ ಅವರು ತಮ್ಮ 
ಆತ್ಮ ಬುದ್ದಿ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಪ್ರಾಣಗಳನ್ನು ವಿನಿಯೋಗಿಸುವರು; 
ಹಾಗೂ ಪಾ)ಪ್ಮವಾದ ಫಲವನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಅರ್ಥಿಸಿಬಿಡುವರು. 
ಇದೇ ಅವರು ಆಚರಿಸುವ ಯಜ್ಞವು. ಹೀಗೆ ಯಜ್ಞವನ್ನಾಚರಿಸ. ವಾಗ 
ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೈಗೂಡಿಸುವಷ್ಟು ಸ್ವಾರ್ಥ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಿಸ್ಪ್ರಹತೆಯೂ 
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ತ್ಯಾಗವೂ ಅವರಲ್ಲಿ ತೀವ್ರವಾಗಿರುವವು. ಇದೇ ಅವರು ಆಚರಿಸುವ 
ತಪವು. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಯಜ್ಞ ಹಾಗು ತಪವನ್ನು ಅವರು ಪರಮೇಶ್ವರ 
ನಿಗೆ ಅರ್ಸಿಸುವದರಿಂದ ಸಾರ್ಥಕವೇನು ? ಇದರಿಂದ ಭಗವಂಕನಿಗಾಗುವ 
ಉಪಯೋಗವೇನು? ಭಕ್ತರಿಂದ ಅರ್ಪಿಸಲ್ಪಡುವದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ತಾನು ಸ್ವೀಕ 
ರಿಸುವನೆಂದೂ, ಇಷೆ WK ಅಲ್ಲದೆ, ಎಲ್ಲೆ ಲ್ಲಿಯೂ ಸಂಭವಿಸುವ ಯಾವತ್ತು 
ಕರ್ಮಗಳೂ ತನಗೇ ರ ಕಾಚ ಆತನು ಕಿರುವದೇನೊ 
ನಿಜ. ಆದರೆ ಹೀಗಾಗಬೇಕಾದುದಕ್ಕೆ ಅಲ್ಲಿ ಕಾರಣವನ್ನುಗಲಿ ಸಾರ್ಥಕ್ಕ 
ವನ್ನಾಗಲಿ ಹೇಳಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅದು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. 

ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನಾಗಿರುವನು. ಯಜ್ಞ ತಪಸ್ಸು 
ಗಳನ್ನು ಭೋಗಿಸುವ ಸಂಕೆಲ್ಪನನ್ನು ಮಾಡಿಯೇ ಅನನು ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದುದು. ಈತನೇ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಮಹೇಶ್ವರನು. ಯಜ್ಞ 
ತಪಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಭೋಗಿಸಬೇಕೆಂದು ಆತನು ಮಾಡಿದ ಸಂಕಲ್ಪದ 
ಸಂಪೂರ್ತಿಗಾಗಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸುವದು ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ 
ಸಂಭೂತರಿಗೆ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಇದು ನಿಜವಾದರೂ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಪುರುನೋತ್ತ ಮನುಸ ಸಾಲವನ್ನು 
ತಿರುಗಿ ಪಡೆಯಲು ಬಲಾತ್ಮರಿಸುವ ರಾಕ್ಚಸನಲ್ಲ. ಆತನು ಈ ಕೊಡುವ 
ಕೊಂಬ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಪ್ರಜೆಗಳ ಐಹಿಕ ಹಾಗೂ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ 
ಯೋಗಕ್ಸೇಮವನ್ನು ವೂರ್ಣವಾಗಿ ಆಲೋಚಿಸಿ ಅನುಕೂಲಪಡಿಸಿರು 
ವನು, ಆತನು ತನ್ನ ಪ್ರಜೆಗಳಿಗೆ ಸುಹೃದಯನಾದ ಸಖನಾಗಿರುವನು. 
ಬಲ್ಲರನ್ನು ಸಮದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡುವನು. ಅವನಿಗೆ ಬೇಕಾದವರಾಗಲಿ 
ಬೇಡದವರಾಗಲಿ ಯಾರೂ ಇರ.ವದಿಲ್ಲ. ಅವನನ್ನು ಸಖನೆಂದು ತಿಳಿಯು 
ವದರಿಂದಲೇ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಲ್ಲುಂಬಾದ ಸಕಲ ಭೂತಗಳಿಗೆ-« ಅವನ ಹೆಸರಿನಿಂದ 
ಆಕೊೋೋಶಮಾಡುವವರಿಗೂ-ಕಲ್ಯಾಣವಾಗುವದು,. ಆದ. ದರಿಂದ ದೈವೀ 
ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಹು ಟ್ಟಿದ ಅರ್ಜುನನಂಥ ಅವನ ಸಖನು ಅವನನ್ನು ಹಾಗೆ 
ಒಗೆಯುವದರಿಂದ ಅಖಂಡ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸ `ವನೆಂಬದರಲ್ಲಿ, ಸಂದೇ 
ಹನೇನು] 


ಐದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತವು. 


ಓಂ 
ಆರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


~~ ಶಮಾ ಕೊ ಖಟಕ 


ಅನತರಣಿಕೆ.. 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮೂರನೆಯ ಮತ್ತು ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಕರ್ಮವಿಷಖುಕವಾದ ತನ್ನ ಮನೋಗತವನ್ನೆಲ್ಲ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತಿಳಿಸಿ 
ಹೇಳಿರುವನು. ಈ ವಿಷಯದಿಂದಲೇ ಸಂನ್ಯಾಸದ ವಿಷಯವು ನಿಷ್ಟನ್ನ 
ವಾದ ಬಗೆಯನ್ನು ನಾವು ಎವಿರಿಸಿರುವೆವು. ಐದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಕುರಿತು ಹೇಳಬೇಕಾದುದೆಲ್ಲವೂ ಬಹುಮಟ್ಟಿಗೆ ಮುಗಿದು 
ಹೋಗಿದೆ. ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡುವದು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಸಂನ್ಯಾಸವಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಕರ್ಮಮಾಡುವದಾದರೂ ಸಂನ್ಯಾಸವಲ್ಲ. ಕರ್ಮವನ್ನು ಎಷ್ಟು, 
ಯೂವಾಗ, ಹೇಗೆ ಬಿಡಬೇಕೆಂಬದನ್ನ ರಿತವನೇ ಸಂನ್ಯಾಸಿಯು. ಸಂನ್ಯಾಸ 
ವೆಂಬ ಹೆಸರನ್ನು ಬಳಿಸುವದರಿಂದಲೂ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನ ಬುದ್ಧಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರವು 
ವಿಪರ್ಯಾಸ ಹೊಂದುವ ಸಂಭವವುಂಟು,ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಸಂನ್ಯಾಸ ತತ್ವವನ್ನು 
ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಿಳಿದು ಕೊಂಡವನನ್ನು ಸಂನ್ಕಾಸಿಯೆಂದು ಸಂಬೋಧಿಸುವ 
ದಕ್ಕಿ೦ತಲೂ ಪಂಡಿತನೆಂದೇ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಕರೆಯುವನು. ಇಂಥ ಪಂಡಿತ 
ನನ್ನು ಕರ್ಮಮಾಡುವವನೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು; ಆಥವಾ ಕರ್ಮವನ್ನು 
ಬಿಡುವವನೆಂದೂ ಹೇಳಲಾಗದು. ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಯಾವಾಗ ಹೇಗೆ ಮಾಡ 
ಬೇಕೆಂಬದನ್ನು ಇವನು ಬಲ್ಲನು. ಅವನು ಈ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿ 
ಸುವ ಕೌಶಲವನ್ನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಹೇಳಿರು 
ನು. ಅದೇನೆಂದರೆ, ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವದಾಗಲಿ ಬಿಡುವದಾಗಲಿ 
(ಬುದ್ದಿಯೋಗ) ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದು ಕೊಂಡು ಮಾಡಬೇಕು. ಮತ್ತು ಪಂಡಿತನು 


ಲೇ, 


ಛಿ 


ಭು ೬ ೧೪೪ 


ಹಾಗೆ ಮಾಡುವನು. ಯೋಗಭಾನವು ಯೊನ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ರುಜುವಾ 
ಗಿರುವದೋ ಆ ಸ್ಥಿತಿಯೇ ಯುಕ್ತಸ್ಥಿತಿಯು ( ೮-೧೪). ಮತ್ತು ಈ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪಡೆದ ಪಂಡಿತನೇ ಯೋಗಿಯು. ಈ ವಿಷಯವೆಲ್ಲ ಭಜನ 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವಿಶದವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಯೋಗವೆಂದರೇನು ? ಕರ್ಮಶಬ್ರದ 
ಅರ್ಥವನ್ನು ವಿಶನ ಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಹೇಗೆ ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಕುರಿಶು 
ರ್ಪೂವಾಗಿ ವಿವರಿಸಬೇಕಾಯಿತೋ ಹಾಗೆಯೇ ಸಂನ್ಯಾಸಶಬ್ದದ 
ಅರ್ಥವು ವಿಶದವಾಗಳಿಕ್ಕೆ ಯೋಗವೆಂದರೇನೆಂಬುದನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕು. ಸಂನ್ಯಾಸ ವಿಷಯವು ಈಗ ಮುಗಿಯುತ್ತ ಒಂದಿದೆ. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಐದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಸಾರಾಂಶವನ್ನು ಹೇಳಿ, ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಯೋಗ '' ಶಬ್ದವನ್ನು ತಿಳಿಯ ಹೇಳಲಾರಂಭಬಿಸಿಡೆ. 


ಶ್ರೀ ಭಗವಾನುವಾಚ... 


ಅನಾಶ್ರಿತಃ ಕರ್ಮಫಲಂ ಕಾರ್ಯಂ ಕರ್ಮ ಕರೋಶಿಯಃ | 
ಸಸನ್ಯಾಸೀ ಚ ಯೋಗೀ ಚ ನ ಸಿರಗ್ನಿರ್ನಚಾಕ್ರಿಯಃ ll oll 


ನಿಷಿದ್ದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ಫಾ ಯಾವನನ್ಫೂ ಸನ್ಯಾಸಿ 

ಯೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಕಮ ೯ಗಳನ್ನು ಸ್ವರೂಪತಃ ಆಮೂಲಾಗ್ರವಾಗಿ 
ಬಿಡುವದು ಶಕ್ಕವ. ಇದಲ್ಲದೆ ಇ ನೂ ಮಾಡಲೇಬೇಕಾದ 
ಯಚ್ಚ ದಾನ ತನ ಎಂಬ ನಿಯೆತ Me ಇದ್ದೇ ಇರುವವು ಈ 
ಕರ್ಮಗಳನ್ನಾ ದರೂ ಅನಾಸಕ್ತಿಯಿಂದ. ಮಾಡಬೇಕು. uid. 
ಯೆಂದರೆ ಕನಿಸ್ಮ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ಫಲಾಸಕ್ತಿಯನ್ನಾದರೂ ಬಿಡುನಡೆಂದರ್ಥ. 
ಆದುದರಿಂದ ನಿಜವಾದ ಸನ್ಯಾಸಿಯು ನಿಯತ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಡುವದಿಲ್ಲ; 
ಮತ್ತು ಫಲಾಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಹಿಡಿಯುನದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವವನೇ ಸಂನ್ಯಾ 
ಸಿಯೆಂದೂ ಯೋಗಿಯೆಂದೂ ಕಿಳಿಯಜೇಕು. ಸಂನ್ಯಾಸದ ನೆವದಿಂದ 
ಅಗ್ಲಿ ಹೋತ್ರವನ್ನೂ ತಾನೇ ಆರಿಸಿ ತೆಗೆದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ ಬಟ್ಟುಬಟ್ಟು 
ತನ್ನನ್ನು ಸ೨ನ್ಯಾಸಿಯೆಂದು ಸೇಳಿಕೊಳ್ಳುವವನು ಖ೦ನಿಗೂ ಸಂನ್ಯಾಸಿ 
ಯಾಗಲೋಾರನು. 


೧೪೫ ಅಧ್ಯಾ ಯ ೬ 


ಯೆಂ ಸಂನ್ಯಾಸಮಿತಿ ಪ್ರಾಹುರ್ಯೋಗಂ ತಂ ವಿದ್ಧಿ ಸಾಂಡನ | 
ನ ಹ್ಯಸನ್ಯಸ್ತ 'ಸಂಕಲ್ಫೋ ಯೋಗೀ ಭವತಿ ಕಶ್ಚನ | ೨॥ 
ಹೀಗೆ ತಿಳಿದರೆ ಕರ್ಮಯೋಗ ಹಾಗು ಸಂನ್ಯಾಸಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇ 

ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಸಂನ್ಕಾಸವೆಂಬುದೇ ಕರ್ಮಯೋಗವೆಂದು 
ಮನವರಿಕೆಯಾಗುವದು. ಕರ್ಮಯೋಗದಲ್ಲಿ ಸಹ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವ 
ವಿಷಯವು ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನೂ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನೂ 
ಬಿಡಬೇಕೆಂಬುದೇ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. ತನ್ನ ಕರ್ನ ಯೋಗದ ಗೌರವ 
ವನ್ನು ಮುಕ್ತ ಕಂಠದಿಂದ ಶ್ಲಾಘಿಸಿ, ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನಾಗಲಿ ಫಲಾ 
ಸಕ್ತಿಯನ್ನಾಗಲಿ ಬಿಡದಿರುವ ಕರ್ಮ ಯೋಗಿಯನ್ನು ಕರ್ಮ ಯೋಗಿ 
ಯೆಂದು ಅರ್ಜುನನು ಒಪ್ಪಲೇ ಕೂಡದು. 


ಅರುರುಕ್ಪೋರ್ಮುನೇರ್ಯೋಗಂ ಕರ್ಮ ಕಾರಣಮುಚ್ಕ ತೇ | 
ಯೋಗಾರೂಢಸ್ಯ ತಸ್ಕೈನ ಶಮಃ ಕಾರಣಮುಚ್ಕತೇ a | 


ಸಂನ್ಯಾಸವೇ ಆಗಲಿ ಕರ್ಮ ಯೋಗವೇ ಆಗಲಿ ಸಚ 
ಕರ್ಮವು ಅವಶ್ಶ್ಚವಾಗಿ ಇದ್ದೇ ಇರುವದು. ಯೋಗಿಯೂಗಲಿಚ್ಚಿ ಸವವನ 
ಬ. ದ್ದಿಯೋಗಾಭಮುಖನಾಗಿ ಮೊದಲು ಹೆಜ್ಜೆ ,ಯೆನ್ನಿ ಡುವಾಗ HS 
ಸ್ಸ ತಿಯು ಸಾಂಖ್ಯ ಇಲ್ಲವೆ ಸಂನ್ಯಾ ಸವೆನಿಸಿಕೊಳುವದೆಂದು ಶ್ರಿ ಕೃ ಸ್ನ ನು 
ಹೇಳಿರ. ವನಷ್ಟೇ. ಈ ಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ಆರಂಭಿಸಿ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗವು. ಸಂ 
ವಾಗಿ ಸಾಧಿಸ ವರೆಗ ದಕ್ಷ ಕೆಯ;೦ದಲೂ ಜಾಗ್ರ ತೆಯಿ:೦ದಲೂ ಪರಿಕಿಸಿ 
ಮಾಡುವ ಕನೋಗಳೇ ko ಯೋಗ ಠಾಧ್ಯನೆಗೆ ಕಾರಣವಾಗುವವು. 
ಆದುದರಿಂದ ಈ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡುವದು ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. 
ಹಾಗೆಯೇ ಯೋಗಂ ಇಢನಾದ ಬಳಿಕಾದರೂ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಲೇ 
ಬೇಕಾಗುವದ.. ಇಂಥ ಯೋಗಾರೂಢನು ಕರ್ಮದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ 
ವನ್ನೂ ತಿಳಿದವನಾಗಿರುವನು ( ೪-೧೮,೧೯) ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಲೇ 
ಬೇಕ; ಅವುಗಳನ ಸ ಬಿಡುವದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ; ಚತತ ಡೇ ಮುನು 
ಷನ ಶಾ೦ತಿಗೆ NE ಶಾಂತಿಯುಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ; ಈ ಮೊದ 
ಲಾದ ಕರ್ಮ ವಿಷಯದ ಸತ್ಯ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳು ಅವನಿಗೆ ತಿಳಿದಿರುವವು. ತಪ್ಪ 


ಅ ಧ್ಯಾಯ ೬ ೧%೬ 





ಶಾಂತಿಯನ್ನು-ಸುಖ ಸಾಧನೆಯನ್ನು--ಕಾದುಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕಾಗಿ ಪೂರ್ಣ 
ಯೋಗಾರೂಢನಾದವನಿಗಾದರೂ ಕರ್ಮವನ್ನು ಏಡುವದು ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ! 
ಮತ್ತು ಅವನು ಅದನ್ನು ಬಿಡುವದೂ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಸ್ಟಿತಿಯ 
ಛ್ಲಿಯೂ ಅವನಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬರುವ ಕರ್ಮ ತತ್ಸರತೆಗೆ ಶಾಂತಿಯೇ ಕಾರಣವು. 
ಯದಾ ಹಿ ನೇಂದ್ರಿಯಾರ್ಥೇಷು ನ ಕರ್ಮ ಸ್ವನುಸಷಜ್ನತೇ | 


ಸರ್ವಸಂಕಲ್ಪಸಂನ್ಯಾಸೀ ಯೋಗಾರೂಢಸ್ತದೋಚ್ಯತೇ |೪॥ 


ಹೀಗೆ ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸಿಯೂ ಯೋಗಾರೂಢನೂ ಇವರಿಬ್ಬರೂ 
ಕರ್ಮ ಮಾಡುವವರೇ. ಆದರೆ ಯೋಗಾರೂಢನಾದವನ್ನ್ನು ಗುರುತಿ 
ಸುವಡು ಹೇಗೆ? ಪೂರ್ಣ ಯೋಗಾರೂಢನಾದವನು ಇಂದಿಯಗಳಿಗೆ 
ಅವುಗಳ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಿ ಕೊಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಕರ್ಮ ಮಾಡಲು 
ಪ್ರವೃತ್ತನಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇಂದ್ರಿಯ ವ್ಯವಹಾರಗಳೂ ಆತನಲ್ಲಿ 
ನಿಂತು ಹೋಗುವವೆಂದು ತಿಳಿಯ ಕೂಡದು. ಆಹಾರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ತರ್ಮವು ಬಿಟ್ಟಿದ್ದೇ ಅಲ್ಲ. ಹಾಗೆ ಬಿಟ್ಟಿದ್ದೇ ಆದರೆ ಶರೀರ 
ಯಾತ್ರೆಯು ಸಹ ಅಶಕ್ಕವಾದೀತೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಹೇಳಿರುವನು. 
ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮತ್ತು ವಿಷಯಗಳ ಅನುಸಂಧಾನಗಳು 
ಸ್ಪಭಾವತಃ ನಿಯತವಾಗಿವೆ. ಇವುಗಳನ್ನು ಈ ಯೋಗಾರೂಢನು ಎದು 
ರಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಅವನಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಚಲನ ವಲನ 
ಗಳು ನಡೆಯುವವು. ಅವುಗಳ ಫಲವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಅವನು ಅಪೇಕ್ಷಿಸುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಫಲವನ್ನು ಹವಣಿಸದಿದ್ದರೂ ತನ್ನಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಇಂದ್ರಿಯ 
ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ಅವನು ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಧರಿಸಿರುವನೆಂದೂ ಹಾಗೆ ಧರಿಸಿದು 
ದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಪಾಪವು ಲೇಶವಾದರೂ ತಗಲುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ ಹೇಳಿದೆ 
(೫-೧೦), ಇಂದ್ರಿಯ ತೃಪ್ತಿಗಾಗಿ ಇರುವ ಸ್ವಾರ್ಥ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಹೀಗೆ 
ಸರ್ವತಃ ಬಿಟ್ಟಿಸನೇ ಯೋಗಾರೂಢನು. 
ಉದ್ಭರೇದಾತ್ಮನಾತ್ಮಾನಂ ನಾತ್ಮಾನಮವಸಾದಯೇತ್‌ 
ಆತ್ಮ ನಹ್ಯಾತ್ಮನೋ ಬಂಧುರಾತ್ಮ್ಮೈನ ರಿಪುರಾತ್ಮನಃ |೫| 


ವಿಷಯಗಳನ್ನು ತ್ಯಾಗಮಾಡುವದೆಂದಕೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ದಂಡಿ 


೧೪೭ ಅಧ್ಯಯ ೬ 


ಸುವದೆಂಬರ್ಥವಲ್ಲ. ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಉಚೆ ( ದೀಸಬೇಕೆಂದು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಎನ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿಲ್ಲ. Se ತನ್ನ ಆತ್ಮ 
ಸ್ವಭಾನದಿಂದಲೇ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಉದ್ಧ್ಭರಿಸಜೇಕೆಂದು 
ಹೇಳಿರುವದು. ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬಾರದು. ಇಂದ್ರಿಯ 
ಸ್ವಭಾವವು ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಬಂಧ. ಏಐಾಗಿದೆ; ಹಾಗೆಯೇ ಅದು ಶತು) 
ವಾಗಿಯೂ ಪರಿಣವಿ. ಸುವದು. 


ಬಂಧುರಾತ್ಮಾತ್ಮನಸ್ತಸ್ಕ ಯೇನಾತ್ಮ್ಮೈವಾತ್ಮನಾ ಜಿತಃ | 
ಅನಾತ್ಮನಸ್ತು ಶತ್ರುತ್ವೇ ವರ್ತೇತಾತ್ಮೈನ ಶತ್ರುನತ್‌ |೬| 


ತನ್ನ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ _ಭಾವವನ ತ್ನ ಒಯಿಸಿದವುನಿಗೆ 
ಇಂದ್ರಿಯ ಸ ಸ್ವಭಾವವು ಬಂಧುವಾಗಿರುವದು. ಆತ್ಮನೇ. -ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಪ ಪತಿಕನಾದ-ಅನಾತ್ಮನೆನಿಸುವಾಗ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವವು 
ಅವನಿಗೆ ಶತ್ರುವಾಗುವದು. 


ಜಿತಾತ್ಮನಃ ಪ್ರ ಶಾಂತಸ್ಯ ಪರಮಾತ್ಮಾ ಸಮಾಹಿತಃ! 
ಶೀತೋಷ್ಣ ಸಖದುಃ ಖೇಷು ತಥಾ ಮಾನಾಪಮಾನಯೋಃ ॥೭॥ 


ಯಾವನು ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯ 0 ಜಯಿಸಿರುವನೋ 
ಯಾವನ ಮನಸ NN ಜೌ ಗಿರುವದೋ ಅವನ ಶೆ ಷ್ಯವಾದ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾ 
ವವು ಶಿತೋಷ್ಟೃ, ಸುಖದು8ಖ, ಮಾನಾಪಮಾನ ಮೊದಲಾದವುಗಳಲ್ಲಿ 


ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಪಡೆದಿರುವದು. 


ಜ್ಞಾನನಿಜ್ಞಾ ನತೃಸ್ತಾತ್ಮಾ ಹೊಟಿಸ್ಸ್ಕೊ € ವಿಜಿತೇಂದ್ರಿ ಯಃ! 
ಯುಕ್ತ ಇತ್ಯು ಚ್ಕ ತೇ ಯೋಗೀ ಸಮಲರೋಷಾ ಶೃಕಾಂಚನಃ ॥ಲೆ॥ 


ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಇಂಥವನ ಶೆ ಶ್ರೇಷ್ಟ ಆತ್ಮಸ ಸ್ವಭಾವವ್ರ ವಿಜ್ಞಾ ನದಿಂದ 
ತೃಪ್ತಿ ಯನ್ನು ಪಡೆದಿರುವದು. ಅವನ ಬುದ್ಧಿಯು ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಪರಿಶುದ್ದ 
ವಾಗಿರುವದು. ಇಂಥ ಜಿತೇಂದ್ರಿಯನು ಕೂಓಸ್ಕ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಸ್ಥಾನ 
ವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿರುನನು ಅಂದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸಿ ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿರುವನು 


ಅವನಿಗೆ ಮಣ್ಣುಕಲ್ಲು ಬಂಗಾರ ಇವೆಲ್ಲವೂ ಸಮಾನವಾಗಿರುವವು (೫-೧೮). 


ಅಧ್ಯಾಯ ಹಿ ೧ಿ೪ಲ 


ಹೀಗೆ (ಬುದ್ಧಿ)ಯೋಗನನ್ನು ಪರಿಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸಾಧಿಸಿದವನನ್ನೇ ಯಕ್ಷ, 
ನೆಂದು ಹೇಳುವದು. ಬುದ್ದಿಯೋಗಯುಕ ನಾಡ ಮನುಷ್ಯನ ಸ್ವಭಾವ 


ಚತುಷ್ಕಯದ ಮೇಲೆ ಅವನ ವಿಜ್ಞಾನದ ಪರಿಣಾಮವೇನಾಗುವದೆಂಬ 
ದನ್ನು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. 


ಸುಹೃನ್ಮಿಶ್ರಾರ್ಯದಾಸೀನಮಧ್ಯಸ್ಥ ದ್ವೇಷ್ಯ ಬಂಧುಷು | 
ಸಾಧುಸ್ವಪಿ ಚ ಸಾಹೇಷು ಸಮಬುದ್ಧಿ ರ್ನಿಶಿಷ್ಯ ತೇ | € 1 


ಹೊನ್ನಿ ನಲ್ಲ ಪ್ರೀತಿ, ಮಣ್ಣಿನಲ್ಲಿ Ay ಷ್ಟಭಾವ ಇವುಗಳ ಪ್ರಾಬಲ್ಯವು 
ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿನಿತ್ಯವೂ ರಡು ಬರುವದು. ಹಾಗೆಯೆ. ಆತ್ಮ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಳ 
ನಡುವೆ ಪರಸ್ಪರವಾಗಿ ಸಂಭವಿಸುವ ಪ್ರೇಮ ದ್ವೇಷವೆಂಬ ಭಾವನೆಗಳು 
ಪ್ರಬಲವಾಗಿರುವದನ್ನೂ ಕಾಣಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಂಥಸ್ವಭೂವವಿಷಮ 
ತೆಯು ವಿಜ್ಞಾ ನಿಯಲ್ಲಿರುವ ದಿಲ್ಲ. ಸುಹೃದನಲ್ಲಿ, ಮಿತ್ರನಲ್ಲಿ, ವೈರಿಯಲ್ಲಿ, 
ಮಧ್ಯಸ ಸ್ವನಲ್ಲಿ, "ದ್ವೇಷ್ಟ್ಯಸಲ್ಲಿ, ಒಂಧುವಿನಲ್ಲಿ, ಸಾಧುವಿನಲ್ಲಿ, ಪಾಪಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಧಾರಣ ಮನುಷ್ಯನು ಸಹಜವಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಮಾಡುವ ಪೂರ್ವಗ್ರಹಮೂ 
ಲಕವಾದ ತೀವ್ರಭಾವನೆಗಳಿಗೆ ಈ ವಿಜ್ಞಾನಿಯು ತನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ತಿಲ 
ಮಾತ್ರ ಎಡೆಗೊಡುವದಿಲ್ಲ. ಇವರೆಲ್ಲರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿಯೂ ಅವನು ಸಮ 
ನಾಗಿ ಅಂದರೆ ವಿಕಾರರಹಿತನಾಗಿ ಇರುವನು. ಅವನಲ್ಲಿರುವ ಮೇಲೆಯೇ 
ಇದು. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಈ ಸಮಾನ ವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಅವನು ಬಂಧನವನ್ನು 
ಕಳದುಕೊಳ್ಳುವನು. 


ಯೋಗೀ ಯುಂಜೀತ ಸತತಮಾತ್ಮಾನಂ ರಹಸಿಸ್ಥಿತಃ। 
ಏಕಾಕೀ ಯತಟೆತ್ತಾ ತ್ಮಾ ನಿರಾಶೀರಪರಿಗ್ರ ಹಃ ॥ ೧೦॥ 


ಈ ಸಮತ್ತವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಯೋಗಿಗಳು ಒಂದು ವಿಶಿಷ 
ಮಾರ್ಗವನ್ನು ರೂಢವಾಗಿ ಮಾಡಿರುವರು. ಒಬ್ಬಂಟಿಗನಾಗಿ ಏಕಾಂತ 
ವಾದ ಸ್ಮಳದಲ್ಲಿದ್ದು ಕೊ೦ಡು ತನ್ನ ಚಿತ್ರವನ್ನೂ ಮನಸ್ಸನ್ನೂ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳನ್ನೂ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಪರವಾದ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿರಿಸಿ, ಯಾವುದರಲ್ಲಿಯೂ 
ಇಚೆ | ಯಸ್ನಿ ಡದೆ ಮತ್ತು ಯಾವುದನ್ನೂ ಸ್ವೀಕಾರಮಾಡದೆ, ಇಂಥ 
ಯೋಗಿಯು ತನ್ನ ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸ ಸಾಧನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವನು. 


೧೪೯ ಅನ್ಯಾಯ ೬ 


ಶುಚೌ ದೇಶೇ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪ್ಯ ಸ್ಥಿರಮಾಸನಮಾತ್ಮನ: | ಏ 
ನಾತ್ಯುಚ್ಚ್ರತಂ ನಾತಿನೀಚಂ ಚೈಲಾಜಿನಕುಶೋತ್ತರಂ ॥೧೧॥ 


ಶುಚಿಯಾದ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಆಸನವನ್ನು ಹಾಕುವನು. ಈ ಆಸನವು 
ಸ್ಥಿರವಾಗಿರುವದು. ಆದು ಅಷ್ಟು ಎತ್ತರವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ; ಅಷ್ಟು ಕೆರಿ 
ದಾಗಿಯೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ ಕುಶದಿಂದ ಮಾಡಿದ ಆಸನದಮನೇೋಲೆ ಕೃಷ್ಣಾ 
ಬೆನವನ್ನೂ ಒಂದು ನಸ್ತ್ಯವನ್ನೂ ಹಾಸಿರುವದುಂಟು. 
ತತ್ರ್ಯೈಕಾಗ್ರಂ ಮನಃ ಕೃತ್ವಾ ಯತಚಿತ್ತೇಂದ್ರಿಯಕ್ರಿಯಃ | 
ಉಪನಿಶ್ಯಾಸನೇ ಯುಂಜ್ಯಾದ್ಯೋಗಮಾತ್ಮನಿಶುದ್ಧಯೇ ॥ ೧೨ ॥ 


ಇಂಥ ಆಸನದಮೇಲೆ ಕುಳಿತುಕೊಂಡು, ಮನಸ್ಸನ್ನು ಏಕಾಗ್ರ 
ಮಾಡಿ, ತನ್ನ ಚಿತ್ತವನ್ನೂ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನೂ ಅಗಾಧವಾದ ಪ್ರಯತ್ನದ 
ಲ್ಫರಿಸಿ, ಬುದ್ಧಿಯು ಶುದ್ದವಾಗುವಡಕ್ಕಾಗಿ ಅವನ, ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವನು. | 
ಸಮಂ ಕಾಯಶಿರೋಗ್ರೀವಂ ಧಾರಯನ್ನ ಚಲಂ ಸ್ಥಿರಃ 
ಸಂಪ್ರೇಕ್ಷ್ಯ ನಾಸಿಕಾಗ್ರಂ ಸ್ವಂ ದಿಶಶ್ಟಾನನಲೋಕಯನ್‌ || ೧೩! 
ಪ್ರಶಾಂತಾತ್ಮಾ ವಿಗತಭೀಃ ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿನ್ರತೇ ಸ್ಥಿ ತಃ । 
ಮನಃ ಸಂಯನ್ಯು ಮಚ್ಚಿತ್ತೋ ಯುಕ್ತ ಅಸೀತ ಮತ್ಪರಃ |! ೧೪ | 
ಕಾಯವನ್ನೂ ಶಿರಸ್ಸನ್ನೂ ಕುತ್ತಿಗೆಯನ್ನೂ ಅಚಲವಾಗಿ ಸಮರೇ 
ಷೆಯೆಲ್ಲರಿಸಿ, ಸ್ಥಿರಚಿತ್ತನಾಗಿ ತನ್ನ ನಾಸಿಕಾಗ್ರದಲ್ಲಿ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿ 
ದಿಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸದೆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಪ್ರಶಾಂತವಾಗಿ ಮಾಡಿ, ಭೀತಿ 
ಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ ವ್ರತದಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಮನೋನಿಗ್ರಹದಿಂದ 
ಚಿತ್ತವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿಟ್ಟ ಯೋಗಿಗಳು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಪರರಾಗಿ ಕುಳಿತು 
ಕೊಳ್ಳುವರು. 
ಯಂಜನ್ನೇನಂ ಸದಾತ್ಮಾನಂ ಯೋಗೀ ನಿಯೆತನಾನಸಃ | 
ಶಾಂತಿಂ ನಿರ್ವಾಣಪರಮಾಂ ಮತ್ಸಂಸ್ಥಾ ಮಧಿಗಚ್ಛತಿ | ೧೫ || 


ತಮ್ಮ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಈ ಪ್ರಕಾರದ ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸದಿಂದ ಸ್ವಾಧೀನ 


ಅಭ ಯ ೬ ೧೫೦ 


ದಲ್ಲಿ ತಂದುಕೊಂಡ ಯೋಗಿಗಳು ನಿರಂತರವಾಗಿ ತಾವು ಮಾಡುವ ನನ್ನ 
ಧ್ಯಾನದಿಂದ ಭಂಗವಿಲ್ಲದ ಪರಮಶಾಂತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವರು. 
ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗದ ವರ್ಣನೆಯು ಬಂದಿದೆ. 
ಯೋಗವೆಂಬ ಹೆಸರನ್ನು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗವನ್ನು ಸೂಚಿಸು 
ವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಹೇಳುವ ಪದ್ದತಿಯುಂಟು. ಆ ಯೋಗದ ವರ್ಣನೆಯೇ 
ಇಲ್ಲಿ ಬಂದಿರುವದರಿಂದ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗವನ್ನ ನುಲಕ್ಷಿ ಸಿಯೇ ಗೀತೆಯ 
ಲ್ಲಲ್ಲಿಯೂ ಯೋಗವೆಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಪ್ರಯೋಗಿಸಿರುವರೆಂದು ಅಧಿಕಾರ 
ದಿಂದ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವುದು, ಗೀತೆಗೆ ಹೀಗೆ ಅರ್ಥ ಹೇಳುವದು 
ನ್ಯಾಯವಲ್ಲವೆಂದು ತೋರಿಸುವದೂ ಪ್ರಸ್ತು ತಕ್ಕ ಅನವಶ್ಯಕವಾಗಿದೆ. 
ಯಾಕೆಂದಕೆ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಪ್ರಧಾನ ವಿಷಯ 
ವಲ್ಲೆಂಬುದು ನಿಶ್ಚಿ ತವಾದಂತೆಯೇ ಇದೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ಪ ಸ್ಲುತದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ 
ಯತ್ನದಿಂದ ಗೀತಾಶಾಸ್ತ್ರದ ಸ್ವತಂತ್ರ ಸಡಾ ನಿಜ ಸ್ವರೂಪವು 
ಪ್ರಕಟಿವಾಗುತ್ತಿ ರುವಾಗ ಬಂ ನಿರರ್ಥಕ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನು ಸಮಾಲೋ 
ಚಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. 
ಬುದ್ಧಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರದ ದೈಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಪ್ರಚಲಿತ ಪದ್ವತಿಗಳಿಗೆ 
ಯಾವ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನೂ ಸ್ಥಾನವನ್ನೂ ಕೊಡಬಹೆದೆಂಬುದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೆಜ್ಜೆ ಹೆಜ್ಜೆಗೆ ತೋರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಈ ರೂಢಿಯನ್ನ ಸುಸರಿಸಿ ಪಾತಂಜಲ 
ಯೋಗವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದೆ. ಹೀಗೆ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು ಆಧಾರವಿದೆ. ಬುದಿ ಯೋಗದಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸು ಸ್ಥಿರವಾಗ 
ibe ಕೆ ಯೋಗಸಾಧನೆ ಕ ಅದನ್ನು ಹಾಗೆ ಶೀಘ್ರ ವಾಗಿ 
ಸ್ಲಿರವಕಾಡಬಹುದು. ಬುದಿ _ಯೋಗವನ್ನ ನುಸಿರಿಸಲಿಚ್ಛಿಸ ಸುವವನಾದರೂ 
ಲೆ ; ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗವನ್ನು ಬಳಿಸಲೆಣಿಸಿದರೆ ಅವನು ಆ 
ಯೋಗವನ್ನು ತನ್ನ ಬುದ್ದಿಯೋಗಕ್ಕುಸುವಾಗಿ ಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸಬೇಕೆಂಬ 
ದನ್ನು ಹೇಳುವದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಉಚಿತವೂ ಅವಶ್ಯವೂ ಆಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಈ ಸ ಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗದ ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನೆ ಶೇ ಹೆಚ್ಚು ಳಗ್ರಹದಿಂದ 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿರುವಕೆಂಬ ವಿಷಯವನ್ನು ದುರ್ಲಕ ಕ ಕಟು 
(೬-೧೪) ಮೂಲ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗದಲ್ಲಿಯೇ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನು 


೧೫೩೧ ಅಧ್ಯಾಯ ೬ 


ಹೀನೆ ಹೇಳಿರುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ. ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗವೇ 
ಗೀತೆಯ ಪ್ರತಿಸಾದ್ಯ ನಿಷಯೆನಾಗಲಾರದು. ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗಕ್ಕೆ 
ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಫಲಶ್ರುತಿಯನ್ನ ವಲೋಕಿಸಿದರೂ ಹೀಗೆಯೇ ಕಂಡ. ಬರು 
ವದು.ಆ ಯೋಗದಿಂದ ಮನೋನಿಗ್ರಹವನ್ನು, ಸಾಧಿಸುವದು ಮಾತ್ರ 
ಸುಲಭವಾಗುವದು.ಹೀಗೆ ಸಾಧಿಸಿದ ಮನೋನಿಗ್ರಹನನ್ನು ಬುದ್ದಿಯೋಗ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಹೇಗೆ ಬಳಸಬೇಕೆಂಬುದನ್ನೂ ಹಾಗೆ ಬಳಸಿದ್ದರಿಂದ ಯಾವ ಸಿದ್ಧಿಯು 
ಕೈಗೂಡುವದೆಂಬದನ್ನೂ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ನಿಯತಮಾನಸ 
ನಾದ ಯೋಗಿಯು ಸತತವೂ ತನ್ನ ಯೋಗವನ್ನು ಆಚರಿಸಬೇಕಾ 
ಗುವದು. ಹೀಗೆ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗವನ್ನು ಆಚರಿಸುವದು ಶಕ್ಳವಲ್ಲ. 
ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಮನೋನಿಗ್ರಹದನಂತರ ಶಾಂತಿಯೂ ಶಾಂತಿಯಿಂದ 
ಯಥಾರ್ಥ ಜ್ಞಾನ ವಿಜ್ಞಾನವೂ ಜ್ಞಾನವಿಜ್ಞಾನದ ಮೂಲಕ ಶಾಶ್ವತ 
ವಾದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸುಖವೂ ಬುದ್ಧಿಯೋಗದ ಪರಿಶೀಲನೆಯಿ.೦ದಲೇ 
ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗ.ವವೆಂದು ಗೀತೆಯು ಬೋಧಿಸುವದು. ಈ ಬದ್ದಿಯೋಗದ 
ಹವ್ಯಾಸವಿಲ್ಲದೆ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡರೆ, 
ಅದು ನಿರರ್ಥಕವಾಗುವದೆಂದು ಸೂಚಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಈ ಪ್ರಮೇಯ 
ದಲ್ಲಿ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗವನ್ನು ಬುದ್ದಿಯೋಗಕ್ಚನ್ವಯಿಸಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ವಿವರಿಸಿರುವನು. ಆದುದುರಿಂದ ಶಾಶ್ವತ ಮನೋನಿಗ್ರಹವನ್ನೂ ಶಾಂತಿ 
ಯನ್ನೂ ಇವೆರಡರಿಂದಲೂ ಮುಂದೆ ಲಭಿಸುವ ನಿರ್ವಾಣಮುಕ್ತಿಯನ್ನೂ 
ಬುದ್ದಿಯೋಗದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ 
ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಸಮರಸವಾಗಿ ಪ್ರಾಪ್ತ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಯೋ ಗಾಭ್ಯಾಸವಾದರೂ ಹೀಗೆ ಒುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನೇ 
ಸೇರಿರುವದು. ಅದಕ್ಕಾನುಷಂಗಿಕವಾಗಿ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗವಾದರೂ 
ಗ್ರಾಹ್ಯವೆಂಬದು ಕ್ರಮ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಿದೆ. 


ನಾತ್ಯಶ್ನತಸ್ತು ಯೋಗೋಸಸ್ತಿ ನ ಚೈಕಾಂತಮನಶ್ಚತಃ | 
ನ ಚಾತಿಸ್ಟಪ್ಪಶೀಲಸ್ಯೆ ಜಾಗ್ರತೋ ನೈವ ಚಾರ್ಜುನ | ೧೬ 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೋಧಿಸಿರುವ ಯೋಗಸಾಧನೆಯು ಪಾತಂಜಲ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೬ ೧೫೨ 

ಯೋಗದ ಮಖ್ಯ ಲಕ್ಷ ಣವಾಗಿರುವ ವಿಶಿಷ್ಟ ಶಾರೀರಿಕ ನಿರ್ಬಂಧಗಳ 
ನ್ನಾಗಲಿ ಅಭ್ಯಾಸಗಳನ್ನಾ ಗಲಿ ಅವಲಂಬಿಸಿರ. ವದಿಲ್ಲ. ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗ 
ವನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವುದರಿಂದ ಮನಸ್ಸು ಸುಲಭವಾಗಿ ವಶವಾಗುವದು 
ನಿಜ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ವಿಸ್ಮರಿಸುತ್ತಿರುವ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನು ಮನಸ್ಸು ಶಾಂತ 
ಮಾದನಂತರವೇ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗುವದು. ಆಹಾರ 
ನಿದ್ರೆಗಳನ್ನು ಯಥೋಚಿತವಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಯೋಗವು ಎಂದಿಗೂ 
ಸಾಧಿಸಲಾರದು. ಮಿತಿಮೀರಿ ತಿನ್ನು ವವನಿಗಾಗಲಿ ಆಹಾರವನ್ನು 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾ', ಬಿಟ್ಟಿವನಿಗಾಗಲಿ ಹಾಗೆಯೇ ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯುಳ್ಳ 
ವನಿಗಾಗಲಿ ಅಥವಾ ನಿತ್ಯ ಜಾಗ್ರತನಇಗಿರ. ವವನಿಗಾಗಲಿ ಈ ಯೋಗವು 
ಸಾಧಿಸಲಾರದು. 


ಯುಕ್ತಾ ಹಾರನಿಹಾರಸ್ಯ ಯುಕ್ತ ಚೇಷ್ಟಸ್ಕ ಕರ್ಮಸು । 
ಯುಕ್ತೆ ಸ್ವಸ್ನಾನಬೋಧಸ್ಯ ಯೋಗೋ ಭವತಿ ದುಃಖಹಾ ೧೭1 


ಮನಸ್ಸು ಶಾಂತವಾದೊಡನೆಯೇ ಮನುಷ್ಯ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಸಹಜ 
ವಾದ ಬಾಹ್ಯಸ್ಪರ್ಶಗಳಲ್ಲಿರುವ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿಂತಾಗುವದು. 
ಬುದ್ಧಿಯೋಗದ ಅಭ್ಯಾಸದಲ್ಲಿ ಇದು ಮೊದಲನೆಯ ಮೆಟ್ಟು. ಅದರ ನಿಜ 
ವಾದ ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನು ಆ ಬಳಿಕಲೇ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವದು. ಬ್ರಹ್ಮಯೋಗ 
ಯುಕ್ತ ( ೫-೨೧) ನಾಗುವದರಲ್ಲೇ ಬ.ದ್ವಿಯೋಗಸಾಧನೆಯ ಮರ್ಮ 
ವಿರುವದು. ಅದು ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗಸಾಧನೆಯಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಯೋಗಯ. ಕ್ರನಾಗಿ ಇಲ್ಲವೆ ಅದನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಪರ 
ನಾಗಿ ಆಹಾರ ವಿಹಾರಗಳನ್ನಾ ಗಲಿ ಮತ್ತಾವ ಕರ್ಮಗಳನ್ನಾ ಗಲಿ ಮಾಡಿ 
ದ. ದಾದರೆ ಇಂಥ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಗರ್ಭಿತವಾದ ಬುದ್ದಿಯೋಗದ ಪ್ರಭಾವ 
ದಿಂದ ಆಸಕ್ತಿಪೂರ್ಣ ಆಹಾರವಿಹಾಂಗಳಂಗ ಪರಿಣಮಿಸುವ ದುಃಖ 
ಇಲ್ಲವೆ ಬಂಧನಗಳು ಇಲ್ಲದಾಗ.ವವು. ಸಿದ್ರೆಯಲ್ಲಾಗಲಿ ಜಾಗ್ರತಾವಸ್ಥೆ 
ಯಲ್ಲಾಗಳಿ ಈ ಬ್ರಹ್ಮಯೋಗಯುಕ್ತ ಸ್ಥಿತಿಯು ಅಂದರೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಸ್ವಬಾವಜನ್ಯವೃತ್ತಿಯು ಬುದ್ದಿಯೋಗದಲ್ಲಿ ಅವ್ಯಾಹತವಾಗಿ ಉಳಿಯು 
ವದೇ ಹೊರತು ಪಾತಂಜಲಯೋಗದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲ. 


೧೫೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೬ 


ಯ..ಕ್ಕವೆಂಬ ಶಬ್ಧಕ್ಕೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ವಿುತಿಯಿಂದ, ಅಳತೆ ತಿಳಿದು, 
ಯುಕೆ ಪುಮಾಣದಲ್ಲಿ ಎಂದು ಸರ್ನಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಅರ್ಥಮಾಡುವ 
ದುಂಬು. ಇದು ಸರಿಯಲ್ಲನೆಂಬುದು ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ಕಂಡು 
ಬರುವದು. ಅದರಲ್ಲಿ ಸಹೇತುಕವಾಗಿ ಹಾಗು ಶಪ್ಪುತಿಳುವಕೆಯಾಗಬಾರ 
ದೆಂಬ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಸರಲವಾಗಿಯೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೂ ಈ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥ 
ವನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. ಹೀಗಿದ ರೂ ಈ ಅರ್ಥವನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮಿ ಸದೆ ಪರಿಮಿತಿ-ಅಳತೆ- 
ಇಲ್ಲವೆ ಪ್ರಮಾಣವೆಂದೇ ಅರ್ಥ ಮಾಡುವದು ಅನರ್ಥವೇ ಸರಿ. 


ಯದಾ ನಿನಿಯತಂ ಚಿತ್ತ ಮಾತ್ಮನ್ಯೇನಾನತಿಸ್ಕ ತೇ । 
ನಿಃಸ್ತ್ರೃಹಃ ಸರ್ವಕಾಮೇಭ್ಯೋ ಯುಕ್ತ ಇತ್ಯುಚ್ಛತೇ ತದಾ! ೧೮ 


ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಉದ್ಭವಿಸುವ ಸರ್ವ ಕಾಮನೆಗಳನ್ನು ಅಂದರೆ ವಿಷಯ 
ಗಳ ವಿಚಾರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಮೊದಲು ನಿಸ್ಪ )ಹನಾಗಬೇಕು. ಆ ಮೆಟ್ಟಿನ್ನು 
ಕೈಗೂಡಿಸುವದಕ್ಕೆ ಪಾಕಂಜಲಯೋಗವು ಉಪಯುಕ್ಕವೆಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾ 
ಯಿತು. ಆನಂತರ ಬುದ್ಧಿ ಯನ್ನು ಆತ್ಮಸ್ವಭಾನದ ಕಡೆಗೆ ತಿರುಗಿಸಿದರೆ 
ಅದು ಚಿತ್ತನಾಗಿ ಪರಿಣನಿಸುವದು. ಈ ಚಿತ್ತವನ್ನು ಆತ್ಮದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲಿಸಿದರೆ ಮನುಷ್ಯನು ಯುಕ್ತ ನಾಗು 
ವನೆಂದು ಗೀತೆಯು ಹೇಳುವದು. ಮಿತಿಯನ್ನಾಗಳಿ ಅಳತೆಯನ್ನಾಗಲಿ 
ಕಂಡುಹಿಡಿದ ತತ್ತವೇತ್ತನನ್ನು " ಯುಕ್ತ''ನೆಂದು ಗೀತೆಯು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳು 
ವದಿಲ್ಲ.  ಏಕಾಗ್ರವಾದ ಬುದ್ಧಿಯಿ೦ದ ಆತ್ಮಸ್ಪಭಾವಜಾಗ್ರತಿಯಿಂದ 
ಯಾವನು ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯ ವ್ಯವಸಾಯ, -ವ್ಯವಹಾರ-ಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ವಾಡು 
ವನೋ ಅವನೇ ನಿಜವಾದ ಬುದ್ದಿಯೋಗಿ ಯು ಎಂಬದಾಗಿ ಆರಂಭದ ಲ್ಲಿಯೇ 
(೨-೪7) ಅವನ ಮುಖ್ಯಲಕ್ಷ್ಮಣವನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. ಆ ಬುದ್ದಿಯೋಗಿಯನ್ನೇ 
ಈಗ ತಾತ್ರಿಕದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಯುಕ್ಕನೆಂದೂ ಆಥವಾ ಯುಕ್ತ 
ನೆಂದೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು. 
ಯಥಾ ದೀಪೋ ನಿನಾತಸ್ಗ್ಥೋ ನೇಂಗತೇ ಸೋಮಸಾ ಸ್ಮೃತಾ। 
ಯೋಗಿನೋ ಯತಚಿತ್ತಸ್ಕ ಯುಂಜತೋ 
ಯೋಗಮಾತ್ಮನಃ [೧೯॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೬ ೧೫೪ 


ಯೋಗಿಯನ್ನ ರಿಯುವದಕ್ಕೆ ಅವನ ಮುಖ್ಯಲಕ್ಟ್ಸ ಣಗಳನ್ನು ಅವನ 
ಅನ್ನಪಾನಗಳಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಇಂಥ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ತೊಟ ಈಡ. 
ಆದರೆ ಅವನ ಚಿತ್ರದ--ಬುದ್ದಿಯ ಆತ್ಮವಿಷಯಕ-ಏಕಾಗ್ರತೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ನೋಡಬೇಕು. ಪರಮಾಕ್ಮನೊಂದಿಗೆ ಯೋಗಯುಕ್ಕನಾಗುವ ಪ್ರಯತ್ನ 
ದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ ಯೋಗಿಯ ಚಿತ್ಕತ್ಕೆ ಗಾಳಿಯಿಲ್ಲದ ಸ್ಮಳದಲ್ಲಟ್ಟ ನಿಶ್ಚಲ 
ವಾದ ಜ್ಯೋತಿಯ ಉಪಮೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿರು ವದು ಬಹು ಸಮರ್ಪಕ 
ವಾಗಿರುವದು. 


ಯತ್ರೋಸರನುತೇ ಚಿತ್ತಂ ನಿರುದ್ಧಂ ಯೋಗಸೇನಯಾ | 
ಯತ್ರ ಚೈನಾತ್ಮನಾತ್ಮಾನಂ ಪಶ್ಯನ್ನಾತ್ಮನಿ ತುಷ್ಯತಿ ॥ ೨೦॥ 


ನಿರುದ್ದ-ಎಂದರೆ ನಿಯಮನ ಮಾಾಡಿದ-ಸ್ಮಿತಿಯಲ್ಲಿ ಯೋಗವನ್ನ ನು 
ಭವಿಸುತ್ತ ಚಿತ್ತವು ಯಾವ್ರದರಲ್ಲಿ ಸಂತೋಷಮಗ್ನ ವಾಗಿರುವದೊ 
ಯಾವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನು (ಪುರುಷನು) ಆತ್ಮನನ್ನು ಯ 


ನನ್ನು) ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಸಂದರ್ಶಿಸಿ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ (ತನ್ನಲ್ಲಿಯೇ ಸಂತುಷ್ಟನಾಗಿ 


ರುವನೋ 
ಸುಖಮಾತ್ಯಂತಿಕಂ ಯತ್ತದ್ಭುದ್ದಿ ಗ್ರಾಹ್ಯಮತೀಂದ್ರಿಯಂ। 
ವೇತ್ತಿ ಯತ್ರ ನ ಚೈನಾಯಂ ಸ್ಥಿತಶ್ಚಲತಿ ತತ್ವತಃ ॥ ೨೧! 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಅಗೋಚರವಾದರೂ ಬುದ್ದಿಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣಗಮ್ಮ 
ವಾದ ಆತ್ಯ೦ತಿಕಸುಖವು ಯಾವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವದ್ಧೋ 
ಹಾಗು ಯಾವ ಸಿ ತಿಯನ್ನು ಸೇರಿದವಡಾತ್ರತ್ಕೆ ಸತ್ಯದಿಂದ ಚ್ಛುತವಾಗುವ 
ಸಂಭವವಿಲ್ಲವೋ : 


ಯಂ ಲಬ್ದ್ಯಾಾ ಚಾಪರಂ ಲಾಭಂ ಮನ್ಯ ತೇ ನಾಧಿಕಂ ತತಃ। 
ಯಸ್ಮಿಂಸ್ಥಿ ತೋ ನ ದುಃಖೇನ Us ನಿಚಾಲ್ಯ ತೇ ॥೨೨॥ 


ಯಾವ ಸಿ ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಬಳಿಕ ಅದಕ್ಕೂ ಹೆ ಕಿನ ಸಂಪಾದನೆಯು 
ಯಾವುದೂ ede ಮತ್ತು ಯಾವಸಿ ತಿಯೆಲ್ಲ ಎಂಥ ಮಹತ್ವ 
ವಾದ ದುಃಖವು ಪ್ರಾಪ್ತವಾದರೂ ಅದರಿಂದ ಚಿತ. ತ್ರವ್ರು ಚಲಿಸ ವದಿಲ್ಲವೋ 


೧೫೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೬ 


ತಂ ವಿದ್ಯಾ ದ್ಲೆ8ಖಸಂಯೋಗನಿಯೋಗಂ ಯೋಗಸಂಜ್ಞಿ ತಮ್‌ | 
ಸ ನಿಶ್ಚ ಯೇನ ಯೋಕೆ ಕ್ಷವ್ಯೋ ಯೋಗೋ ನಿರ್ನಿಣ್ಣ ಚೇತಸಾ 1೨೩. 


ಸ್ಟಿತಿಯಲ್ಲಿ ದುಃಖದಿಂದ ನಿತ್ಯ ಮುಕ್ತಿಯು ದೊರೆಯುವದೆಂದು 
ನನು. ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಈ ಜಃ ಯೋಗವೆಂದು ಹೆಸರು ಇಂಥ 
ಯೋಗವನ್ನು -ಬ್ರಹ ಮಯೋಗಯಕ್ತ ಸ್ಲಿತಿಯನ್ನು-ಅವನು ದ ಢನಿಶ್ವ ಯೈ 
ದಿಂದ ಆತಾ ಭಿವನಖನಾಗಿ ಎಕಾಗ್ರವೂ' ನಿರ್ವ್ಯಾಶ-ಲ ವೂ ಆ ಬದ್ರಿ 
ಯಿಂದ ಅಭ್ಭಾಸಮಾಡಬೇಕು. 


ಸಂಕಲ್ಬಪ್ರ ಭವಾನ್ವಾ ಮಾಂಸ್ತ್ರ್ಯಕ್ತ್ಯಾ ಸರ್ವಾನಶೇಷತಃ | 
ಮನಸೈನೇಂದ್ರಿಯಗ್ರಾಮಂ ನಿನಿಯಮ್ಯ ಸಮಂತತಃ || ೨೪ || 
ಈ ಸ್ಕಿತಿಯೆನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಪಾತಂಜಲಯೋಗವು ರಾಜಮಾರ್ಗ 
ವಾಗಲಾರದು, ಆಯೋಗವು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. ಹಲಕೆಲವರಿಗೆ 
ಅದರಿಂದ ಪ್ರಯೋಜನ ಉಊಂಟಿಂಒದು ನಿಜ. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಅದನ್ನು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸಿದೆ. ಆದರೆ ಈ ಬ)ಹ್ಮಯೋಗಯುಕ್ಕ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಸೇರಲಿಕ್ಕೆ ಗೀಕೆಯ ಸ್ವತಂತ್ರ ರಾಜಮಾರ್ಗವು ಮತ್ಕೊಂದಿರುವದು. 
ಅದರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಇಲ್ಲಿಂದ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಹೇಳಲಾರಂಭಿಸಿದೆ. ಎಲ್ಲ 
ಬೇವರಿಗೂ ಈ ಮಾರ್ಗವು ಸುಲಭವು ಹಾಗೂ ಸಾಧ್ಯವು (೯-೨). 
ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಉದ್ಭವಿಸುನ 
ಕಾಮೆಸಂಕಲ್ಪಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ನಿಶ್ಶೇಷವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬೇಕು. ಮತ್ತು ಮನ 
ಸ್ಲಿನಿಂದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ವಲ್ಲ ಕಡೆಯಿಂದಲೂ ನಿಯಮನ ಮಾಡ 
ಬೇಕು (೨-೫೯-೬೧). 


ಶನೈಃ ಶನೈರುಪರಮೇದ್ಬುದ್ದಾ | ಧೃತಿಗೃಹೀತಯಾ। 
ಆತ್ಮ ಸಂಸ್ಥ ೦ ಮನಃ ಕೃತ್ವಾ ನ ಕೆಂಚಿದಪಿ ಚಿಂತಯೇತ್‌ 1೨8೫ 


ಬುದ್ದಿಗೆ ಸಹಜವಾಗಿರುವ ಆತ್ಮದ ಕಡೆಯ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನು 


ಪ್ರಯತ್ನ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೂ ದೃಢವಾಗಿಯೂ ಪೋಷಿಸಿ, ಅದು ವೃದ್ಧಿ 
ಗೊಳ್ಳುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡಬೇಕು. ಮತ್ತು ಮೆಬ್ಬವೆ.ಲನೆ ಶಾಂತಿಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಶಾಂತನಾದ ಮೇಲೆ ಮನಸ್ಸನ್ನಾದರೂ ಬುದ್ದಿ 


ಆ ಧ್ಯ ಯ ೬ ೧೫೬ 


ಯಂತೆ ಆತ್ಮರತವಾಗಿ ಮಾಡಿ ಯಾವುದಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಚಿಂಕಿಯನ್ನು 
ತಿಲಮಾತ್ರವೂ ಹಿಡಿಯಬಾರದು. ಹೀಗೆ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವಾಗ ಮನಸ್ಸೂ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ಆ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ತಾವಾಗಿ ನೆರವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ತಮ್ಮ 
ವಿಷಯಪ್ರಪಂಚದ ಆನಂದವನ್ನು ತೊರೆದ. ಆತ್ಮಪ್ರಸ೦ಚದಡ ಆನಂದವನ್ನು 
ಗ್ರಹಿಸುವ ಕಾರ್ಯವು ಮೊದಲು ಮೊದಲು ಅವುಗಳಗೆ ಅಪ್ರಿಯವಾ? 
ಕಾಣುವುದು. ತಾವು ಸಾಧಿಸಿ ಕೊಡಬಹುದಾದ ಸ್ವರ್ಗ ಸುಖ ಗಳೆಲ್ಲ 
ಬುದ್ಧಿಯನ್ನ ನ. ಸರಿಸಿದರೆ ಕೆ ಸೇರದೆ ಹೋಗುವವೆಂದ. ಮನಸ್ಸೂ ಇಂದ್ರಿ 
ಯಗಳೂ ಮೊರೆ ಇಡುವವು. ಆ ಹೊತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಂಥವನಿಗೂ ಕ್ಷಣಮಾತ್ರ) 
ಸಂದೇಹವು ಉಂಟಾಗಬಹುದು. ಆದರೆ ಸಾಧಕನಾದವನು ಶಾಂತನಾಗಿ 
ಈ ಭಯಸೂಚನೆಗಳನ್ನು ದ.ರ್ಲಕ್ಷಮಾಡಬೇಕು. 
ಯತೋ ಯತೋ ನಿಶ್ಚರತಿ ನುನಶ್ಚಂಚಲಮಸ್ಥಿರಂ | 
ತತಸ್ತತೋ ನಿಯಮ್ಮೈತದಾತ್ಮನ್ಕ್ಯೇನ ನಶಂ ನಯೇಶ್‌ : ೨೬: 
ಇಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸಿನ ನಿರೋಧವನ್ನಾಗಲಿ ಬುದ್ಧಿಯಮೇಲಿನ 
ಅದರ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಾ ಗಲಿ ಸ್ಥಿರವಾಗಿ ಕಾದುಕೊಳ್ಳೃವದು ದುರ್ಫ್ಭಟ 
ವೆಂಬುದು ನಿಜ. ಮನಸ ಬಾರಿಬಾರಿಗೂ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು ಓಡಿಹೋಗುವ 
ಸಂಭವವು ಇದ್ದೇ ಇರುವದು. ಹೀಗಾದ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ಪಾತಂಒಲಯೋಗವೇ 
ತಾರಣೋಪಾಯವೆಂಬುದಾ? ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಇಲ್ಲ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಚಂಚ- 
ಲವೂ ಅಸ್ಥಿರವೂ ಆದ ಮನಸ್ಸು ನುಸುಳಿಹೋಗಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕಡೆಗೆ 
ಹೆಜ್ಚೆ ಯಿಟ್ಟ ಹಾಗೆಲ್ಲ,ತಿರುತಿರುಗಿ ಅದನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಿ ಆತ್ಮದೃಷ್ಠ್ರಿಯಿಂದ 
ಶುದ್ಧವೂ ಶಾಂತವೂ ಆದ ಬುದ್ಧಿಯ ಕಡೆಗೆ ಎಳೆದು ವಶಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ 
ಲಿಕ್ಕೆ ಯತ್ನಿಸಬೇಕು. 


ಪ್ರಶಾಂತಮನಸಂ ಹ್ಯೇನಂ ಯೋಗಿನಂ ಸುಖಮುತ್ತ ಮಮ್‌ | 
ಉಪೈತಿ ಶಾಂತರಜಸಂ ಬ್ರಹ್ಮಭೂತಮಕಲ್ಮಷಮ್‌ || ೨೭ 
ಹೀಗೆ ಎಡೆಬಿಡದೆ ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಮನಸ್ಸು ಕೊನೆಗೆ 
ಶಾಂತವೂ ಸ್ಥಾಧೀನವೂ ಆಗಲೇಬೇಕು; ಮತ್ತು ಹಾಗೆ ಆಗಿಯೇ ತೀರು 
ವ್ರದು.ಏಕೆಂದರೆ ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಬ.ದ್ದಿಗಳು ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಆಹುತಿ 


೧೫೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೬ 


ಯಾದಾಗ ಎಷ್ಟು ನಿರ್ನೀರ್ಯವಾಗಿ ಕಂಡರೂ ಅವುಗಳ ಮ. ಅಸ್ತಭಾವವು 
ಇಂದ್ರಿಯ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಸಹಜವಾಗಿ ಜಯಿಸುವಷ್ಟು ಪ್ರಭಾವ 
ವುಳ್ಳದ್ದಾಗಿದೆ. ಮನಸ್ಸಿನ ರಾಜಸವ್ರ ನಿಃತ್ಶೇಷವಾಗಿ ಸವೆದು ಹೋಗಿ 
ಆದು ನಿತ್ಯ ಶಾಂತವಾದರೆ ಅಂಥ ಮನುಷ್ಯನು ಬ್ರಹ್ಮಭೂತನಾದ 
ನೆಂದೂ ನಿಷ್ಟಾಪಿಯಾದನೆಂದೊ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಇಂಥ ಯೋಗಿಯು 
ಉತ್ತಮವಾದ ಸುಖವನ್ನು ಪಡೆಯುವನು (೫-೨೧). 

ಯುಂಜನ್ನೇವಂ ಸದಾತ್ಮಾನಂ ಯೋಗೀ ವಿಗತಕಲ್ಮಷಃ | 

ಸುಖೇನ ಬ್ರಹ್ಮಸಂಸ್ಪರ್ಕಮತ್ಯಂತಂ ಸುಖಮಕಶ್ಶು ತೇ | ೨೮ || 


ಸತತವೂ ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸವನ್ನು ಮಾಡಿ ಆತ್ಮೋ 
ನ್ನತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವವನ. ಎಲ್ಲ ಪಾಪದಿಂದಲೂ ಮುುಕ್ಕನಾಗುವನು. 
ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ. ಅವನಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನ ಅನುಭವವು ಸುಸೂತ್ರವ ಗಿಯೂ ನಿರಾ 
ಯಾಸವಾಗಿಯೂ ಬರುವದು. ಹೀಗಾದಾಗ ಅವನು ಆತ್ಯಂತಿಕ ಬ್ರಹ್ಮಾ 
ನಂದವನ್ನೇ ಉಪಭೋಗಿಸುವನು. 

ಇಲ್ಲಿ (೬-೨೪-೨೭) ಹೇಳಿರುವ ಯೋಗಸಾಧನೆಯ ಮಾರ್ಗವ 
ಗೀತಾವಿಶಿಷ್ಟ್ರವಾಗಿದೆ. ಈ ಯೋಗದ ಅಂತಿಮಸಾಧ್ಯಗಳೆಂದರೆ ಸ೦ಪೂರ್ಣ 
ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಕ್ರಿತಿಯು ಮತು, ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವು ಎಂಬದನ್ನು ಏಕ್ಟ ದಲ್ಲಿಡ 
ಬೇಕು. ಆದರೆ ಪಾತಂಜಲಯೋಗಸಾಧನೆಯಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಅತ್ಯುಂತ 
ಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದೆ. ಅದು ಇದಕ್ಕಿಂತ ಬಹಳ ಕನಿಷ್ಠವಾಗಿರುವ 
ದಾಗಿ ನಾವು ಅಲ್ಲಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿರುವೆವು. ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಗಮನಿಸ 
ದರೆ ಗೀಕಿಯು ಪಾತಂಜಲಯೋಗವನ್ನೇ ಹೇಳುವದೆಂದೂ ಆಥವಾ 
ಪಾತಂಜಲಯೋಗವು ಸ್ವತಂತುವೂ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವೂ ಆದ ಮೋಕ್ಸ್ಸ ವರ್ಗ 
ವಾಗಬಹುಡೆಂದೂ ಎಂದಿಗೂ ಹೇಳಲಾಗದು. 


ಸರ್ವಭೂತಸ್ಥ ಮಾತ್ಮಾನಂ ಸರ್ವಭೂತಾನಿ ಚಾತ್ಮನಿ। 
ಈಕ್ಸತೇ ಯೋಗಯುಕ್ತಾತ್ಮಾ ಸರ್ವತ್ರ ಸಮದರ್ಶನಃ [೨೯॥ 


ಯಾವನ ಆತ್ಮವು ಪೂರ್ಣ ಯೋಗಯುಕ್ತವಾಯಿತೋ ಮತ್ತು 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಹಾಗೆ ಯಾವನು ಬ್ರಹ್ಮಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದನೋ 


ಆಧ್ಯಾಯ ೬ ೧೫೮ 


ಅವನ ದೃಷ್ಟಿಯು ಸರ್ವತ್ರವೂ ಸಮವಾಗಿರುವದು. ಏಕೆಂದರೆ 
ಯಾವನು ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವನೋ ಮತ್ತು ಯಾರಲ್ಲಿ ಬಲ್ಲ 
ಭೂತಗಳೂ ಇರುವವೋ ಅಂಥ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನೇ ಅವನ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಚನಾಗಿರು ನು, 


ಯೋಗಿಯಾದವನು ತನ್ನ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತನ್ನೂ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ತನ್ನ 
ಆತ್ಮವನ್ನೂ ನೋಡುವನೆಂದು ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಮಾಡುವೆರು. 
ವ.ಂದಿನ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಇದು ಸರಿ ಇದ್ದಂತೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. 


ಯೋ ಮಾಂ ಪಶ್ಯತಿ ಸರ್ವತ್ರ ಸರ್ವಂ ಚ ಮಯಿ ಪಶ್ಯತಿ | 
ತಸ್ಕಾಹೆಂ ನ ಪ್ರಣಶ್ಯಾನಿ ಸಚಮೇನ ಪ್ರಣಶ್ಯತಿ || ao Il 


ಯಾವನು ಸರ್ವತ್ರವೂ ನನ್ನನ್ನು ಆಂದರೆ ಪುರುಸೋತ್ತಮನಾದ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ನೋಡುವನೋ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ 
ನೋಡುವನೋಣ-ಇವನೇ ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಯೋಗಯುಕ್ತಾ, 
ತ್ಮನು-ಆವನನ್ನು ನಾನು ಎಂದಿಗೂ ಬಿಟ್ಟಿರುವದಿಲ್ಲ; ಮತ್ತು ಅವನಾದರೂ 
ನನ್ನನ್ನು ಎಂದಿಗೂ ಬಿಡುವದಿಲ್ಲ. 


ಸರ್ವಭೂತಸ್ಥಿತಂ ಯೋ ಮಾಂ ಭಜತ್ಯೇಕತ್ವ ಮಾಸ್ತಿ ತಃ | 
ಸರ್ವಥಾ ನರ್ತಮಾನೊಟಪಿ ಸ ಯೋಗೀ ಮಯಾ ವರ್ತತೇ (೩೧! 


ಸರ್ವಭೂತಗಳಲ್ಲಿಯೂ ವಾಸವಾಡುವವನಾದ ನನ್ನನ್ನು (ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ನನ್ನು) ಏಕಮೇವನೆಂದು ತಿಳಿದು (೧೩-೧೬) ಭಜಿಸುವ ಯೋಗಿಯು 
ಹೇಗೆ ನರ್ತಿಸಿದರೂ ನನ್ನಲ್ಲಿಯೇ ವರ್ತಿಸುತ್ತಿರುವನು. ಅರ್ಥಾತ್‌ 
ಶಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಭಾವವನ್ನು ವಿಖಾರಿಯಾಗಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿಯಾಗಲಿ 
ಅವನ. ವರ್ತಿಸುವದ. ಅಶಕ್ಯವು. 

ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಏಕತ್ವವು ತನ್ನ ಆತ್ಮಸ್ಪಭಾವದ ಮಹತ್ವ 
ವನ್ನು ನಂಬಿ, ತನ್ನ ವಿಸ್ತಾರವನ್ನು ತಾನೇ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲೆಲ್ಲ ಕಲ್ಬನೆಯಿ-೦ದ 
ಹಬ್ಬಿಸುವ ಜೀನಭೂತನದಲ್ಲ; ಆದರೆ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನದಾಗಿದೆ 
ಯೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. 


೧೫೯ ಕಣವಿ ಯು ೬ 
ಆತ್ಮೌಾಪಮ್ಮೇನ ಸರ್ವತ್ರ ಸಮಂ ಪಶ್ಯತಿ ಯೋಇರ್ಜುನ | 


ಸುಖಂ ನಾ ಯದಿ ವಾದು8ಖಂ ಸ ಯೋಗೀ ಪರಮೋ 
ಮತಃ la || 


ಎಲ್ಲೆ ಲ್ಲಿಯೂ ಹಬ್ಬಿಕೊಂಡಿರುವ ವ್ಯಷ್ಟಿಸಮೂಹದೊಳಗೆ 
ಒಂದೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನಿರುನನಾದುದರಿಂದ 
ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿ ಸಲ್ಲುವ ಸಾಮ್ಯ ಅಥವಾ ಆತ್ಮೌಪಮ್ಯವನ್ನ ನುಲಸ್ಸಿಸ್ಕಿ, ಸರ್ವತ) 
ಸ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಯಾವನು ನಡೆಯುವನೋ ಹಾಗೆಯೇ ತನಗೆ ಸುಖ 
ವಾಗಲಿ ದುಃಖವಣಗಲಿ ಅವುಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಮಭಾವವನ್ರಿ ಡುವನೋ 
ಅವನನ್ನೇ ಪರಮಯೋಗಿಯೆಂದು ಬಗೆ ಯಬೇಕು. 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ.-.- 


ಯೋ*ಯಂ ಯೋಗಸ್ತ್ಮಯಾ ಪ್ರೋಕ್ತೆ8 ಸಾನ್ಯೇನ 
ಮಧುಸೂದನ | 
ಏಕಸ್ಯಾಹಂ ನ ಸಶ್ಯಾಮಿ ಚಂಚಲತ್ವಾತ್ಸಿತಿಂ ಸ್ಥಿರಾಮ್‌ | ೩೩ | 


ನೀನು ಉಪದೇಶಮಾಡುವ ಯೋಗವನ್ನು ಸಮದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 


ಸಾಧಿಸಬೇಕು. ಈ ಸಮದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಹೀಗೆ ಸ್ಥಿರವಾಗಿ ಸಾಧಿಸಬಹ. 
ದೆಂಬದು ನನಗೆ ಗೋಚರವಾಗಲಿಲ್ಲ ಮನಸ್ಸು ಬಹು ಚಂಚಲವ್ರ. 


ಅದನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸು ವದು ನನಗೆ ಶಕ್ಯವಾಗಿ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. 


ಚಂಚಲಂ ಹಿ ಮನಃ ಕೃಷ್ಣ ಪ್ರಮಾಥಿ ಬಲನದ್ದ ಢಮ್‌" | 
ತಸ್ಕಾಹಂ ನಿಗ್ರಹಂ ಮನ್ಯೇ ನಾಯೋರಿನ ಸುದುಷ್ಮರಮ್‌ || 2 |! 


ಮನಸ್ಸು ಚಂಚಲವೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವೇ ಇಲ್ಲ. ಅದು ಚಿತ್ತ 
ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಕಲಕ ಬಿಡುವದೂ ಬಲವುಳ್ಳದ್ದೂ ಹಟಮಾರಿಯೂ ಆಗಿರ. 
ವದು, ಗಾಳಿಯನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸುವದು ಎಷ್ಟು ಅಸಾಧ್ಯವೋ ಅಷ್ಟೇ 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸುವದಾದರೂ ಅಸಾಧ್ಯವೆಂದು ನನಗೆ ತೋರುವದು, 


ಅಧ್ಯಾ ಯ ೬ ೧೬೦ 


ಅಶ್ರೀಭಗೆವಾನುವಾಚ. 


ಅಸಂಶಯಂ ಮಹಾಜಾಹೋ ನುನೋ ದುರ್ನಿಗ್ರಹಂ ಚಲಮ್‌ | 
ಅಭ್ಯಾ ಸೇನ ತು ಕೌಂತೇಯ ವೈರಾಗ್ಯೇಣ ಚ ಗೃಹ್ಯತೇ || ೩೫ | 


ಮನಸ್ಸು ಚಂಚಲವೆಂಬುದು ನಿಜ, ಅದನ್ನು ನಿಗೃಹಿಸುವದು 
ನ8ನ್ನಂಶಯವಾಗಿ ಕಷ್ಟಸಾಧ್ಯವೇ. ಹಾಗಿದ್ದರೂ ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ತ್ಥಾಗ 
ವೈರಾಗ್ಯಗಳು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ನೆಲಸುವವೆಂಬದಾದರೂ ನಿಜವೇ. 


ಅಸಂಯತಾತ್ಮನಾ ಯೋಗೋ ದುಷ್ಭ್ರಾಪ ಇತಿ ಮೇ ಮತಿಃ । 
ನಶ್ಯಾತ್ಮನಾ ತು ಯತತಾ ಶಕೊ ಆನಾಪು_ ಮುಷಾಯತಃ nak Il 
at ಸಂಯೆಮವು ಸಾಧಿಸದವನಿಗೆ ( ಬುದ್ದಿ) ಯೋಗವಾ 
ದರೂ ಸಾಧಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ಇದೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ನಿಶ್ಚಿತ ಮತ. 
ಆದರೆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ವಶಮಾಡಿಕೊಂಡು ಯಾವನು ಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿ 


[ed 
ಸಲು ಯತ್ನಿಸುವ ವನೋ ಅವನಿಗೆ ಅದು ಅಭಾ ಸ್ಯಾಸದಿಂದ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವದು. 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ: 


ಅಯತಿಃ ಶ್ರದ್ಧ ಯೋಪೇತೋ ಯೋಗಾಚ್ಚಲಿತಮಾನಸಃ। 
ಅಸ್ರಾಪ್ಯ ಯೋಗಸಂಸಿದ್ಧಿಂ ಕಾಂ ಗತಿಂ ಕೃಷ್ಣ ಗಚ್ಛತಿ || ೩೭ | 


ಮನಸ್ಸಿನ ನಿಗ್ರಹನವು ತನಗೆ ಅಶಕ್ಕವಾಗಿ ತೋರಿದರೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಹೇಳಿದಂತೆ ಅದು ಶಕ್ಯವೆಂದು ಅರ್ಜುನನು ಶ್ರದ್ಧೆಯ. ೦ದ ಗ್ರಹಿಸು 
ವನು. ಆದರೆ ಅವನ ಉಪಾಯವಾಗಲಿ ಪ್ರಯತ್ನ ವಾಗಲಿ ಕೊನೆಗಾಣದೆ 
ಅವನ ಮನಸ್ಸು ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸದಿಂದ ಚ ಜಾ ಡಿಕ ಅವನಿಗೆ ೩ ಸಿದ್ದಿಯ 
ಕೈಗೂಡಲಾರದೆಂಬದು ನಿಜ. ಆಗ ಈ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅವನ ಗತಿಯೇನಾ 
ಗುವನು? 


ಕೆಚ್ಚಿ ನ್ನೋಭಯವಿಭ್ರ ಸ್ಟೃಶ್ರಿನ್ನಾಭ್ರನಿನ ನಶ್ಯತಿ! 
ಅಸ್ಪತಿಷ್ಟೋ ನಿಲ ನಿಮೂಢೋ ಬ್ರಹ್ಮಣಃ ಪಥಿ ॥೩೮ ॥ 


ಯೋಗಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಇಂದ್ರಿಯಸುಖಗಳನ್ಗೆ ನೋ ಬಟ್ಟಿ ದ್ಹಾಯಿತು. 


೧೬೧ ಅ ಧ್ಯ ಯ ೬ 


ಸಾಧ್ಯವು ಕೈತಪ್ಲಿಹೋದ.ದರಿಂದ ಆತ್ಮಸುಖವು ದೊರೆಯಲಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ 
ಉಭಯಭ್ರಷ್ಟನಾದ ಯತಿಯು ಆಧಾರವೇ ಇಲ್ಲದೆ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಅದೃಶ್ಯ 
ವಾಗುವ ಮೇಘದಂತೆ ಬ್ರಹ್ಮಪ್ರಾಪ್ತಿಯ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಕೈಸೊೋತು 
ನಾಶಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ ನಷ್ಟೇ. 


ಏತನ್ಮೇ ಸಂಶಯಂ ಕೃಷ್ಣ ಛೇತ್ತು ಮರ್ಹಸ್ಯಶೇಷತಃ 
ತ್ವದನ್ಯಃ ಸಂಶಯೆಸ್ಯಾಸ್ಕ ಛೇತ್ತಾ ನ ಹ್ಯುಪಸದ್ಯತೇ 1೩೯ 


ಕೃಷ್ಣಾ, ಈ ನನ್ನ ಸಂಶಯವನ್ನು ನೀನೇ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಪರಿಹರಿಸ 
ಬೇಕು. ಏಕೆಂದರೆ, ನನ್ನ ಸಂದೇಹವನ್ನು ಸಮಾಧಾನಪಡಿಸುವದು ನಿನ 
ಗಲ್ಲದೆ ಮತ್ತಾರಿಗೂ ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. 


ಶ್ರ) ಭಗವಾನುವಾಚ. 


ಸಾರ್ಥ ನೈನೇಹ ನಾಮುತ್ರ ವಿನಾಶಸ್ತೃಸ್ಯ ವಿದ್ಯತೇ | 
ನಹಿ ಕಲ್ಯಾಣಕೃತ್ಯಕ್ಪಿದ್ದುರ್ಗತಿಂ ತಾತ ಗಚ್ಛತಿ Il vo || 


ಹೀಗೆ ಯೋಗಭ್ರಷ್ಟನಾದವನಿಗೆ ಇಹಲೋಕದಲ್ಲಾಗಲಿ ಪರಲೋಕ 
ದಲ್ಲಾಗಲಿ ನಾಶವೆಂಬದು ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ.ಯಾವನಿಂದ ಸದಾಚರ 
ಣೆಯು ಸಂಭವಿಸಿತೋ ಅವನಿಗೆ ದುರ್ಗತಿಯು ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಪ್ರಾಪ್ತ 
ವಾಗದು. 
ಪ್ರಾಪ್ಯ ಪುಣ್ಯಕೃ ತಾಂಲ್ಲೋಕಾನುಷಸಿತ್ತಾ ಶಾಶ್ವತೀಃ ಸಮಾಃ | 
ಶುಚೀನಾಂ ಶ್ರೀಮತಾಂ ಗೇಹೇ ಯೋಗಭ್ರ ಷಸ್ಟೋ- 
ಬಿಜಾಯೆತೇ ॥ ೪೧ ॥ 


ಪುಣ್ಣವಂತರಿಗೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಲೋಕಗಳಿಗೆ ಇಂಥ ಯೋಗ 
ಭ್ರುಷ್ಟನು ಹೋಗುವನು. ಅಲ್ಲಿ ದೀರ್ಥ್ಧಕಾಲವಿದ್ದು ಅವನು ಪುಣ್ಯವಂತ 
ರಾಗ ಶ್ರೀಮಂತರ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಪುನಃ ಜನ್ಮವೆತ್ತುವನು, 


ಅಥನಾ ಯೋಗಿನಾಮೇವ ಕುಲೇ ಭವತಿ ಧೀಮತಾಮ್‌ । 
ಏತದ್ಧಿ ದುರ್ಲಭತರಂ ಲೋಕೇ ಜನ್ಮ ಯೆದೀದೃಶಮ್‌ 1೪೨1 


ಅಧ್ಯಾ ಯ ೬ ೧೬೨ 


ಅಥವಾ ಬುದ್ದಿವಂತರಾದ ಯೋಗಿಗಳ ಕುಲದಲ್ಲಾದರೂ ಅವನು 
ಹುಟ್ಟುವನು. ಇಂಥ ಜನ್ಮವು ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ದೊರೆಯುವದು ಬಹಳ 
ದುರ್ಲಭವೇ ಸರಿ. 


ತತ್ರ ತಂ ಬುದ್ಧಿ ಸಂಯೋಗಂ ಲಭತೇ ಸೌನಃ ದೇಹಿಕನು್‌ । 
ಯತತೇ ಚ ತತೋ ಭೂಯಃ ಸಂಸಿದ್ಧೌ ಕುರುನಂದನ ೩ 


ಪೂರ್ವಜನ್ಮ ಸಂಸ್ಕಾರದ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ಆ ಕುಲದಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ ಪುನಃ 
ಬುದ್ದಿಯೋಗದ ಸಂಯೋಗವು ಉಂಟಾಗಿ ಅವನು ಮೊದಲಿನಗಿಂತಲೂ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಸಿದ್ಧಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡುವನು. 


ಪೂರ್ವಾಭ್ಯಾಸೇನ ತೇನೈವ ಟ್ರಿಯತೇ ಹ್ಯವಶೋ *ಸಿ ಸಃ | 
ಜಿಜ್ಞಾಸುರಪಿ ಯೋಗಸ್ಯ ಶಬ್ದಬ್ರಹ್ಮಾತಿವರ್ತತೇ ॥ ೪೪ | 


ಪ್ರುತೃಕ್ಸವಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನವು ಅಲ್ಪವಾದರೂ ಆದಕ್ಕೆ 
ಮಿಗಿಲಾದ ತೀವುಗತಿಯಿಂದ ಅವನು ಈ ಯೋಗದ ಕಡೆಗೆ ಎಳೆಯಲ್ಪ 
ಡುವನು. ಪೂರ್ವ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ್ದ ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸವೇ ಇದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾಗುವಡು. *ಕೇವಲ ಜಿಜ್ಞಾಸು ದಶೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಈ ಯೋಗದಲ್ಲಿ 
ಅವನು ಬಹು ಶೀಘ್ರವಾಗಿ ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ಪ್ರವೀಣನಾಗುವನು. 
ಶಬ್ದಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಸಹ ದಾಟುವನಲ್ಲದೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಯೋಗವು ಇವ 
ನಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವದು. ಯೋಗವು ಅನುಭವಸಿದ್ಧವಾಯಿ 
ತೆಂದರೆ, ಅದರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಕೇಳುವದಾಗಳಿ ಕೇಳಿದುದಾಗಲೀ ಮನಸಿ ಗೆ 
ರುಚಿಸದು. ಹೀಗೆ ಯೋಗಾನುಭವವನ್ನು ಸವಿದು ಶ್ರನಣಲಾಲಸೆ 
ಯನ್ನು ಮೀರುವದಕ್ಕೇ ಶಬ್ದಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ದಾಟುವದೆಂದು ಹೇಳಿದೆ 
( ೨-೫೨ ). 


ಪ್ರಯತ್ನಾದ್ಯತಮಾನಸ್ತು ಯೋಗೀ ಸಂಶುದೃಕಿಲ್ಫಿಷಃ। 
ಅನೇಕಜನ್ಮಸಂಸಿದ್ಧಸ್ತತೋ ಯಾತಿ ಪರಾಂ ಗತಿಮ್‌ 1 ೪೫ ॥ 


೧೬೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೬ 


ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸವ್ಯಾಸಂಗವನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸಿ ಅವನು ಪಾಪದಿಂದ 
ಮುಕ್ತನಾಗುತ್ತ ಹೋಗುವನು. ಹೀಗೆ ನಡೆದಿರುವಾಗ ಕ್ರಮಪ್ರಾಪ್ತ 
ವಾದ ಹಲವು ಜನ್ಮಗಳು ಈ ಪುಣ್ಯಕಾರಕವಾದ ಯೋಗವನ್ನು ಅನುಸರಿ 
ಸುವುದರಲ್ಲಿ ಕಳೆದು ಹೋಗುವವು. ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಆವನು ಪರಮ ಸಿದ್ದಿ 
ಯನ್ನು ಪಡೆಯುವನು; ಎಂದರೆ, ಪುಣ್ಯಮಯವಾದ ( ಬುದ್ಧಿ ) ಯೋಗ 
ಯುಕ್ತ, ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಥಿತಿಯು ಬ್ರಹ್ಮ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುವದು. 
ತಪಸ್ವಿ ಭ್ಯೋಂಧಿಕೋ ಯೋಗೀ ಜ್ಞಾ ನಿಭ್ಯೋಂಪಿಮತೋಇಧಿಕಃ | 
ಕರ್ನಿಭ್ಯಶ್ಚಾಧಿಕೋ ಯೋಗೀ ತಸ್ಮಾದ್ಯೋಗೀ 
ಭವಾರ್ಜುನ ೪೬! 
ಬುದ್ದಿಯೋಗ- ಸಮತ್ತಯೋಗ- ಬ್ರಹ್ಮಯೋಗ- ತರ್ಮಯೋಗ- 
ಸಂನ್ಯಾಸಯೋಗ-ಅಭ್ಯಾಸಯೋಗ ಇತ್ಯಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ಹೆಸರಿನಿಂದ 
ಕರೆದರೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೋಧಿಸಿದ ಯೋಗವು ಒಂದೇ. ಅದು ನಿಚ್ಚಳ 
ಜ್ಥಾನಯೋಗವಲ್ಲ, ಕರ್ಮಯೋಗವಲ್ಲ ಅಥವಾ ಭಕ್ತಿಯೋಗವೂ ಅಲ್ಲ. 
ಅದಕ್ಕೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಬುದ್ಧಿಯೋಗವೆಂಬ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾದ ಹೆಸರನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟಿರುವನು. ಈ ಬುದ್ದಿಯೋಗವೆಂದರೇನು, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಈ 
ಯೋಗಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಆತ್ಮನಾಗಿರುವನು ಎಂಬ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಅರ್ಜುನನು 
ಮನಗಂಡಿರುವನು. ಈ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನ ನುಸರಿಸುವ ಯೋಗಿಯು 
ತಪಸ್ಪಿಗಿಂತಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠನೆಂದು ಎಜಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. ಅವನು ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ಯೋಗಿಗಿಂತಲೂ ಅಧಿಕನು. ಹಾಗೆಯೇ ಶುಷ್ಕ ಕರ್ಮಪರಾಯಣನಾದ 
ಕರ್ಮಯೋಗಿಗಿಂತಲೂ ಮಿಗಿಲಾದವನು. ಆದುದುರಿಂದ ಅಜುನನು 
( ಬುದ್ದಿ )ಯೋಗಿಯಾಗಬೇಕು. 
ಯೋಗಿನಾನುಪಿ ಸರ್ವೇಷಾಂ ಮದ್ಗತೇನಾಂತರಾತ್ಮನಾ। 
ಶ್ರದ್ಧಾ ನಾನ್ಸ ಜತೇ ಯೋ ಮಾಂಸ ಮೇ ಯುಕ್ತ- 
ತನೋ ಮತಃ ೪೭ ॥ 


ವೇದಾಂತವೆಂಬ ತಾಯಿಯ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಎಷ್ಟು ವಿಧದ 
ಯೋಗಗಳು ಅಡಕವಾಗಿರಬಹುದೋ ಯಾರು ಬಲ್ಲರು? ಇದಲ್ಲದೆ ಗೀತೆಯ 


ಅನಾ 
ಭ್ಯ ೧೬೪ 


ನಿಮಿತ್ಮವಾಗಿಯೇ ಇಂಥ ಯೋಗಗಳ ಸಂಖ್ಯೆಯು ಬೆಳೆಯುತ್ತಲಿದೆ. ಅದು 
ಹೇಗೆಯೇ ಇರಲಿ,ಯಾವನ ಆ೦ತರಾತ್ಮದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನ 
ವಿಷಯದ ಆಸಕ್ತಿಯು ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಿರುವುದೋ ಯಾವನ. ಅವನಲ್ಲಿ 
ನಿತಾಂತ ಶ್ರದ್ಧೆಯುಳ್ಳವನಾಗಿ ಆತನನ್ನು ಭಜಿಸುವನೋ ಅವನು ಬಲ್ಲ 
ಯೋಗಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚೆನಯೋಗಯುಕ್ತ ನೆಂಬುದೇ ಶ್ರೀಕೃ ಷ್ಲನ ಮತ. 


ಆರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತವು. 


ಓಂ 


ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


—-ey ಅ 3 eu ಳ್ಳ ಎಲ್ಲಾ = 


ಅನತರಣಿಕೆ-. 


ಆರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಕೇಳಿದ ಸಂಶಯ 
ವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ವಿಚಾರ ಸರಣಿಯು ಅವನಿಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು 
ತಿಳಿದಂತೆಯೂ ಸಮ್ಮೃತವಾದಂತೆಯೂ ಕಾಣುವದು. ಮೊದಮೊದಲ 
ವಿಷಯ. ನಿರೂಪಣೆಯು ಅವನಿಗೆ ದರ್ಬೋಧವಾಗಿ ತೋರಿದುದಕ್ಕೆ ಆದರ 
ಹೊಸ ಅರ್ಥವೂ ಈ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಿ ಶಬ್ದಾರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ 
ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಮಾಡಿದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೂ ಕಾರಣವಾಗಿತ್ತೆಂದು ನಾವು 
ತೋರಿಸಿರುವೆವು. ಈ ಹೊಸ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳನ್ನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತಿಳಿಸಲಿಕ್ಕೆ 
ಈ ವರೆಗೆ ಆರು ಅಧ್ಯಾಯಗಳು ಅದವು. ವಿಷಯವನ್ನು ಸರಲವಾಗಿಯೂ 
ಸುಲಭವಾಗಿಯೂ ಗೃಹಿಸ.ವಷ್ಣು ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನ ಪರಿಭಾಷೆಯು ಈಗ 
ಆರ್ಜುನನಿಗೆ ಪರಿಚಿತವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಈ ಪರಿಚಯವು ಸಾಲದು. ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನಿಂದ ತಾನು ತಿಳಿಯಬಹುದಾದ ಸಂಗತಿಗಳು ಮಹತ್ವವುಳ್ಳನೆಂದು 
ಅವನ ಲಕ್ಷಕ್ಕೆ ಈಗ ಬಂದಿರುವದ. ಆದುದರಿಂದ ತನಗೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾ 
ನೂತನ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವನ್ನೂ ಪರಿಭಾಷೆಯನ್ನೂ ಅನುಸರಿಸಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಮುಂಡೆ ಸಾಗಿಸುವ ವಿಷಯದ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಕೇಳಲು ಅವನು ಉತ್ಸ್ಳು 
ಕನೂ ತತ್ಸರನೂ ಆಗಿರುವನು. 

ಅರ್ಜುನನ ಸ್ವಭಾವ, ಪರಿಸ್ಥಿತಿ, ಅಡಚಣಿಗಳಿಗನುರೂಪವಾಗಿ ತನ್ನ 
ಪರಿಭಾಷೆಯ ಹೆ ಸ ಭಾವವನ್ನು ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳಲಾರಂಭಿಸಿದ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು 
ಆರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಗೆ ತನ್ನ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸಿರುವನು. 
ಬುದ್ಧಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ರೀತಿಯಿಂದ ನಿರೂಪಿಸುವದು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೭ ೧೬೬ 





ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಅಸಾಧ್ಯವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ; ಆದರೆ ಅವನು ಹಾಗೆ ಮಾಡಲು 
ಯತ್ತಿ ಸಿದ್ದರೆ ವಿಷಯವು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ದುರ್ಬೋಧವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಅದು 
ಅವನ ವಿಶ್ವಾಸಕ್ಕೆ ಪಾತ್ರವಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಇದನ್ನು ತಿಳಿದು ತಾಯಿಯು 
ಮಗುವಿನ ತ್ರಾಣವನ್ನರಿತು ತುತ್ತುಗಳನ್ನು ಉಣಿಸುವಂತೆ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು 
ಅರ್ಜುನನ ಗ್ರಾಹಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನರಿತು ತನ್ನ ನಿರೂಪಣ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು 
ನಿಶ್ಚಯಿಸಿರುವನು. ಗೀತೆಯ ಮೊದಲಿನ ಹ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಷಯದ 
ಸಂಗತಿಗಳು ವಿಸ್ಟ ತವಾಗಿ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟೆರುವವೆಂದು ಭಾಸವಾಗುವದಕ್ಕೆ 
ಇದೇ ಕಾರಣವು. ಈ ಅಧ್ಯಾಯಗಳು ನಾವು ತೋರಿಸಿದ ಮೇರಿಗೆ ಪಾರಿ 
ಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳ ಪರಿಚಯವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡಲಿಕ್ಕೆ ಹೆೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವವೆಂದು 
ತಿಳಿದರೆ, ಅವು ಎಷ್ಟು ಪ್ರವಾಹ ಯುಕ್ತವಾ Ne NS 
ಇಣರುವನೆಂಬದು ಲಕ್ಷಕ್ಕೆ ಬರುವದು. ಇನ್ನು ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಿಂದ ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ರೀತಿಯಿಂದ ತಾನು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಣಿಸಿರುವಂತೆ ವಿಷ 
ಯವನ್ನು ಕ್ರಮವಾಗಿ ಹೇಳಲನುವಾಗುವನು. 

ಈ ವರೆಗೆ ಅರ್ಜುನನು ತಿಳಿದ ಅಂಶಗಳಾವನೆಂಬುದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ 
ಸಂಕ್ಸೇಪವಾಗಿ ಹೇಳುವದು ಉಚಿತವು. 

ಬುದ್ದಿಯೋಗವೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ವಿಷಯವು. ಈ ಒಂದೇ 
ಒಂದು ಯೋಗವನ ಪ್ಲ ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ಅದನ್ನು ಆಚರಿಸಿದರೆ ಜಗತ್ತಿನೊಳ 
ಗಿನ ಆಧ್ಯಾತ್ಮ ವಿ ವಿಷಯಕ ರಹಸ್ಯ್ಯಗಳೆಲ್ಲ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗ. ವವು, ಈ ಬುದ್ಧಿ 
ಯೋಗವನ್ನು ಕುರಿತು ಮೆನುಷ್ಟೂನು ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗನುಸಾರವಾಗಿ ಸಿಪಿ 
ವಿಧದಿಂದ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡುವನು. ಯೋ ಗಾಭಿಮುಖನಾಗುನದಕ್ಕಿಂತ 
ಮೊದಲು ಕೇವಲ ಜಿಚ್ಞ್ಞಾನಸೆಯಿಂದ ಮಾಡುವ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೆ ಸಾಂಖ್ಯ 
ಅಥವಾ ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂದು ಹೆಸರು. ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂದು ಹೆಸರಿಟ್ಟಿರೂ ಈ 
ಮೆಟ್ಟಿ ನಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನದೊಳಗೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುವ ಕಲ್ಪ 
ಹ ಇಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಈ ಸಾಂಖ್ಯ ಪರಿಸ್ಥಿ ಯಲ್ಲಿ "ಅವಶ್ಯವೆಂದ. 
ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮವೇ ವಂದೆ ಫಲಿಸುವ ಸಿದ್ದಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗುವದು. 
ಆದರೆ ಈ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮದ ಉತ್ಪತ್ತಿಯ ಅಥವಾ ಅಂತಿಮ ಉದ್ದೇಶದ 
ಕಲ್ಪನೆಯು ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಸಾಂಖೃನಿಷ್ಠೆಯನ್ನು ದಾಟಿ ಬುದ್ಧಿಯೋಗದಲ್ಲಿ 


೧೬೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೭ 


ಪ್ರವೇಶಿಸಿದೊಡನೆಯೆ ಇವುಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಯೋಗ್ಯ ಭಾವನೆಯು ಆಂಳು 
ರಿಸುವದು. ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೂ ಸೃಷ್ಟಿಗೂ ತನಗೂ ಇರುವ 
ಸಂಬಂಧದ ಸರಿಯಾದ ಜ್ಞಾನವು ಜಾಗ್ರತವಾಗುವದು. ಗೀತಾ 
ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಕರ್ಮಕ್‌ ಶಲವೆಂದರೇನು ? ಯೋಗಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃ 
ಷ್ಞರಿಗೆ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಸವ. ರ್ಪಿಸುವದರಿಂದ ಸಂನ್ಯಾಸವು ಹೇಗೆ ಸಾಧಿ 
ಸುವುದು? ಈ ಸಂನಖ್ಯಸವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಬೇಕಾಗುವ ಯೋಗದ 
ಸತ್ಯಸ್ತರೂಪವೇನು ? ಎಂಒ ವಿಷಯಗಳೆಲ್ಲ ಬುದ್ಧಿಗೋಚರವಾಗುವವು. 
ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ಯವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಕರ್ಮ, ಸಂನ್ಕಾಸ ಹಾಗು 
ಯೋಗ ಈ ಶಬ್ದಗಳು ಬಹುಮಹತ್ವವುಳ್ಳವಾಗಿವೆ. ಈ ತಬ್ಬಗಳ ರೂಢಾ 
ರ್ಥವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಬುದ್ದಿಯೋಗಕ್ಕೆ ಅನುರೂಪವಾದ ಅವುಗಳ ಪಾರಿ 
ಭಾಷಿಕ ಅರ್ಥವನ್ನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತಿಳಿಸಿಹೇಳಲಿಕ್ಸೆ ಗೀತಾನಿರೂಪಣೆ 
ಯನ್ನು ಈ ವರೆಗೆ ಸಂದರ್ಭಾನ.ಸಾರ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮಾಡಿರುವನು. 
ಶ್ರೀ ಭಗನಾನುವಾಚ-- 


ಮಯ್ಯಾಸಕ್ತ ಮನಾಃ ಪಾರ್ಥ ಯೋಗಂ ಯುಂಜನ್‌ ಮದಾಶ್ರಯಃ। 
ಅಸಂಶಯಂ ಸಮಗ್ರಂ ಮಾಂ ಯಥಾ ಜ್ಞಾಸ್ಯಸಿ ತಚ್ಛೃಣು | ೧/ 


ಮನುಷ್ಯನು ಕರ್ಮ ಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಇರುವನು, ಕರ್ಮವನ್ನು 
ಸಂನ್ಯಾಸ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕು. ಯೋಗವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಸನ್ಕಾಸವು 
ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ಯೋಗವೆಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯು. 
ಅವನಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಆಸಕ್ತಿಯಿಂದ ನುನುಷ್ಯನ ಪಾಪಗಳು ನಾಶವಾಗಬೇಕೆಂದು 
ಸಷ್ಟಿ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಅವನಿಂದಲೇ ನೇಮಿ ಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಮನುಪ್ಯನು ತನ್ನ 
ಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಪ್ರೇಮಾದರಗಳನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವನು; ಆದರೆ 
ಮನುಷ್ಯನ ಪಾಪ ಪುಣ್ಯಗಳನ್ನು ಅವನು ನೋಡುವದೂ ಇಲ್ಲ; ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ್ಳುವದೂ ಇಲ್ಲ. ಅವನು ವಿಧಿಸಿದ ಮೇರೆಗೆ ಸ್ವಭಾವ ನಿಯಮವೇ 
(೫.೧೪.೧೫)ಪಾಪ ಪ್ರಣ್ಯಗಳ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ ಹೋಗುವದು. 
ಪ್ರರಷೋತ್ತಮನನ್ಲಿಟ್ಟಿ ಪ್ರೇಮವು ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯಾದಂತೆ ಯೋಗಿಯ 
ಯೋಗ್ಯತೆಯು ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯಾಗುವದು. ಯಾವನ ಆಂತರಾತ್ಮವು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೭ ೧೬೮ 


ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಪ್ರೋಮಾಸಕ್ತಿಗಳಿಂದ ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಿರು 
ವದೋ ಅವನಿಗೆ ಜ್ಞಾನವು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ನಡೆಯುವದು. ಶ್ರದ್ಧೆಯಂತೂ 
ಇದ್ದೇ ಇರುವದು. ಪುರುಷೋಕ್ಕಮ.ನಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಆಸಕ್ತಿಯಿಂದಲೇ ಯೋಗಿ 
ಯನ್ನು ಪರೀಫ್ಟಿಸುವರಲ್ಲದೆ ಅನನ ಜ್ಞಾನದ ವ.ಹತ್ತದಿಂದಲ್ಲ. ಹೀಗೆ 
ದೃಢಾಸಕ್ತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಯೋಗಿಯೇ ಶ್ರೀಷ್ಠನೆಂದು ಎಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರು 
ವನು. 

ಆದುದರಿಂದ ಪುರುಷೋತ್ತ ನುನಲ್ಲಿ ಮನಸಿನ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನಿಡು 
ವದೂ ಎಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳಿಗಾಗಿ ಅನನನ್ನೇ ಆಶ್ರಯಿಸುನದೂ ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಅವನು ಹವಣಿಸಿದ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಯೋಗ ಯುಕ್ತನಾಗಿ 
ಅಂದರೆ ಸಮರಸನಾಗಿ ವರ್ಶಿಸುವದೂ ಇವೇ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಲಕ್ಷಣಗಳು. 
ಇಂಥ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಇದ್ದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಿ8ಸ್ಸಂಶಯವಾಗಿ ಪಡೆಯಬಹುದು ಅದು ಹೇಗೆಂಬುದನ್ನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು, ಅಬ್ದಇನನು ಕೇಳಬೇಕು. 


ಜ್ಞಾನಂ ತೇಹಂ ಸನಿಜ್ಞಾ ನನಿದಂ ವಕ್ಸಾಮ್ಯಶೇಷತಃ। 
ಯಜ್ಞಾ ಒತ್ನಾ ನೇಹ ಭೂಯೋನ್ಯಜ್ಜ್ವಾತನ್ಯಮನಶಿಷ್ಯತೇ ॥ ೨1! 


ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಕುರಿತು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅಜ್ಜು 
ನನಿಗೆ ನೀಶೇಷವಾಗಿ ಹೇಳಲಿರುವನು. ವಿಜ್ಞಾ ನಶೂನ್ಯವಾದ ಜ್ಞಾನವು 
ಗೀತೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಅನ್ಯತ್ರ ವಿಪುಲವಾಗಿ ದೊರೆಯುವದು. ಇಂಥ 
ಜ್ಞಾನವು ಯ.ಥಾರ್ಥವಲ್ಲ, ಸಂರ್ಫೂವೂ ಅಲ್ಲ, ಜ್ಹಾನದಿಂದ (ಅದು 
ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಜ್ಞಾನವೇ ಯಾಕಾಗಲೊಬ್ಲದು) ಸಮಾಧಾನವು ಕೈಗೂ 
ಡದೆ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಆಶೆ ಆಕಾಂಕ್ಷೆಗಳು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅಶಾಂತತೆಯು ಬಿಳೆದರೆ 
ಇದಕ್ಕೆ ವಿಜ್ಞಾನದ ಅಭಾವವೇ ಕಾರಣವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ವಿಜ್ಞಾನ 
ನೆಂದರೆ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಉಂಟಾಗುವ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ನಿಸ 
ಯದ ಜ್ಞಾನನೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವಾಗುವದು. ಇತಿಹಾಸ 
ಭೂಮಿತಿ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಂಥ ವಿಶಿಷ್ಟ ಅಥವಾ ವೀಶೇಷ ಜ್ಞಾನವೆಂದು ಅರ್ಥ 
ವಾಗ. ವದಿಲ್ಲ. ವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂಬ ಸಂಜೆಯೂ ಉಂಟ 


೧೬೯ ಅಧ್ಯಾಯ ೭ 





ಈ ವಿಜ್ಞಾನಯುಕ್ತವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ತಿಳಿದರೆ ಇನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕಾ 
ದುದು ಯಾವುದೂ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. 


ಮನುಷ್ಯಾಣಾಂ ಸಹಸ್ರೇಷು ಕಶ್ಚಿದ್ಯತತಿ ಸಿದ್ಧಯೇ | 
ಯೆತತಾಮಪಿ ಸಿದ್ಧಾನಾಂ ಕೆಶ್ಚಿನ್ಮಾಂ ವೇತ್ತಿ ತತ್ವತಃ Il 4 || 


ಸಾವಿರಾರು ಜನಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವನಾದರೊಬ್ಬನ. ಈ ಯೋಗೆಸಿದ್ದಿಗಾಗಿ 
ಪ್ರಯ.ತ್ನ ಪಡುವನ.. ಹೀಗೆ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವವರಲ್ಲಿ ಯಾವಸನಾದರೆ ಬ್ಬನೇ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ತತ್ವತಃ ತಿಳಿಯುವವನು. 


ವ.ನುಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯು ಅಲ್ಪ 
ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿರುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ ಜ್ಞಾನನನ್ನು ಅಜ್ಞಾನವು 
ಮುಸುಕಿರುವದೆಂದೂ ಆದರಿಂದ ಜೀವರು ಮೋಹಿತರಾಗುವರೆಂದೂ ಹಿಂದೆ 
ಹೇಳಿದೆ (೫-೧೫). ತನ್ನನ್ನು ee ತತ್ವತಃ ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ ಭಕ್ತಿ 
ಯಿಂದಲೇ ಆದು ಶಕ್ಕವೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮುಂದೆ ( ೧೧-೫೪ ) ಹೇಳು 
ನು. ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಯನ್ನೇ ಇಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನವೆಂದು ಹೇಳು ತ್ತಲಿರುವನು. 


ಭೂನಿರಾಪೋನಲೋನಾಯೆಃ ಖಂ ಮನೋ 
ಬುದ್ಧಿ ರೇವ ಚ | 


ಅಹಂಕಾರ ಇತೀಯಂ ಮೇ ಭಿನ್ನಾ ಪ್ರಕೃತಿರಷ್ಟಧಾ ॥೪॥ 


ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಆಂದರೆ ಶ್ರದ್ದಾ ಭಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಒಂದು ಬಾರಿ ಪುರು 
ಷೋಕ್ಕಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಜ್ಹಾನವಾದರೆ ಮಂದೆ ಅವನ ವಿಷಯದ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಜ್ಞಾನವು ಬೆಳೆಯುತ್ತ ನಡೆಯುವದು. ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಯುಂಟು. ಏಕಂದರೆ ಪ್ರಕತಿಯಿಲ್ಲದ ಪುರುಷನಿರುವದಿಲ್ಲ. ಇವೆರಡೂ 
ಅನಾದಿಯಾಗಿ ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿರುವವು. ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಪ್ರಕೃ 
ತಿಯು ಎರಡು ಬಗೆಯಾಗಿರುವದು, ಕನಿಷ್ಠವಾದ ಪ್ರಕೃತಿಯ. ಪೃಥ್ವಿ 
ಅಪ್‌ ತೇಜ ಮೊನಲಾದ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಸ್ನಾನ ತೆ ತತ್ವಗಳಿಂದಲೂ ಬುದ್ದಿ 


) 
ಅಹಂಕಾರ ಮನಸ್ಸೆ ೦ಬ ores ತತ್ರ ಗಳಿಂದಲೂ ಬ ಿಡಿಶ.ವದು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೭ ೧೭೦ 


ಅಪರೇಯಖಮಿತಸ್ತ್ಯೃನ್ಯಾಂ ಪ್ರಕೃತಿಂ ವಿದ್ಧಿ ಮೇ ಪರಾಂ | 
ಜೀವಭೂತಾಂ ಮಹಾಬಾಹೋ ಯಯೇದಂ 
ಧಾರ್ಯತೇ ಜಗತ್‌ 1೫ 


ಇದಕ್ಕೂ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಮತ್ತೊಂದು ಒಗೆಯ ಪ ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಅರ್ಜುನನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು, ಈ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಪ್ರಕೃತಿಯಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳ 
ಗಿನ ಸರ್ವ ಭೂತಗಳನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಧಾರಣ 
ಮಾಡುವನು. 

ಬ್ರಹ್ಮ ಮತ್ತು ಜೀವರ ಸ್ವಭಾವರಚನೆಗೆ ಅನುವಾಗಿರುವ ಪುರು 
ಸೋತ್ತಮನ ಅಂಶಭೂತ ಪುರುಷತತ್ವವನ್ನೇ ಶ್ರೇಷ್ಠನಾದ ತನ್ನ 
ಪ್ರಕೃತಿಯೆಂದು (೧೦.೪೨) ಇಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು. ಈ ಪುರುಷ 
ತತ್ತಕ್ಕೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೂ ಇರುವ ವೃತ್ಥಾಸವೇ 
ನೆಂದರೆ, ಯಜ್ಞವನ್ನು ಉತ್ಪನ್ನಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಜೀವಪುರುಷನು 
ನಿಯಮಿತನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಅವನು ತನ್ನ ಸುಖವನ್ನು ಈ ಸಿಯತ ಸತಿಯ 
ಲ್ಲಿಯೆ ಸಾಧಿಸಬೇಕು. ಆದರೆ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನು ತನ್ನ ಪ್ರಜೆಯಿಂದ 
ತನಗೆ ಅರ್ಪಿತವಾದ ಯಜ್ಞವನ್ನು ಉಪಭೋಗಿಸಿ ಸುಖವನ್ನು ಪಡೆಯು 
ವನು-ಅಧಿಯಜ್ಞನು. ಆದಕಾರಣ ಬೇವಪುರುಷೋತ್ಕಮರ ಮೂಲಪುರುಷ 
ಸ್ವಭಾವವು ಒಂದೇ ಆದರೂ ಜೀವಪುರುಷನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ 
ಪ್ರಕೃತಿರೂಪನಾಗಿರುವನು. ಪುರುಷಪ್ರಕೃತಿಗಳ ಅನ್ಯೋನ್ಯ ಸಂಬಂಧವು 
ಹೇಗಿರುವದೆಂದು ಹದಿಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದನ್ನು 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಗಮನಿಸಿದರೆ, ಇಲ್ಲಿ ವಿವಿರಿಸಿದ ಗೀತೆಯ ಮತವು ಸಮ್ಮತ 
ವಾಗದಿರದು. 


ಏತದ್ಯೋನೀನಿ ಭೂತಾನಿ ಸರ್ವಾಣೀತ್ಯುಪಧಾರಯ | 
ಅಹಂ ಕೃತ್ಸ್ನಸ್ಯ ಜಗತಃ ಪಭವಃ ಪ್ರಲಯೆಸ್ವಥಾ ॥೬॥ 


ಈ ಸೃಷ್ಠಿ ಯನ್ನು ೦ಟುಮಾಡಿದವನು ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮ ಶಿ ಕೃಷ್ಣನು. 
ಮೇಲೆ ವರ್ಣಿಸಿದ ದ್ವಿವಿಧ ಪ್ರಕೃತಿಗಳು ಅವನಿಗೆ ಯೋನಿಗಳಾಗಿವೆ. ಅವು 
ಗಳ ಮೂಲಕ ತನ ಲಿಯೇ ಎಲ ಭೂತಮಾತ ಗಳನು, ಅವನು ಧರಿಸುವನು. 


೧೭೧ ಅಧ್ಯಾಯ ೭ 
ಜಗತ್ತೆಲ್ಲವನ್ನು ಹೀಗೆ ಹುಟ್ಟಿಸುವವನೇ ಅಲ್ಲದೆ ಲಯ ಮಾಡುವವನೂ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಸರಿ. 


ಮತ್ತಃ ಪರತರಂ ನಾನ್ಯತ್ತಿಂಚಿದಸ್ತಿ ಧನಂಜಯ । 

ಮಯಿ ಸರ್ವಮಿದಂ ಪ್ರೊ ತಂ ಸೂತ್ರೇ ಮಣಿಗಣಾ ಇನ ॥೭॥ 
ನನ್ನನ್ನು ಮೀರಿದ ವಸ್ತುವು ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಅಸ್ತಿ ತೃದಲ್ಲಿರುವ 

ೂತ್ರದೊಳಗೆ ಮಣಿಗಳನ್ನು ಪವಣಿಸಿದಂತೆ ನನ್ನೊಳಗೆ 


wl 
ತ್ತ್ವಾ 
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ಬ 
ರಸೋಹನಪ್ಸು ಕೌಂತೇಯ ಪ್ರಭಾಸ್ಮಿ ಶಶಿಸೂರ್ಯಯೋ | 
ಪ್ರಣವಃ ಸರ್ವನವೇದೇಷು ಶಬ್ದಃ ಖೇ ಪೌರುಷಂ ನೃಷು | ell 


ನೀರಿನೊಳಗಿನ ರಸವು ನಾನು. ಸೂರ್ಯಜಂದ್ರರಲ್ಲಿಯ ಪ್ರಭೆಯು 
ನಾನು. ವೇದಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಪ್ರಣವ (ಓಂಕಾರ) ವು ನಾನು. ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ 
ಶಬ್ದವು ನಾನು. ಪುರುಷನಲ್ಲಿ ಪೌರುಷವು ನಾನು. 


ಪುಣ್ಯೋ ಗಂಧಃ ಪೃಥಿವ್ಯಾಂ ಚ ತೇಜಶ್ಚಾಸ್ಥಿ ನಿಭಾವಸೌ । 
ಜೀವನಂ ಸರ್ವಭೂತೇಷು ತಪಶಾ ್ಚಾಸ್ಮಿ ತಪಸ್ವಿ ಸು | ೯॥ 
ಪೃಥ್ವಿಯಲ್ಲಿರುವ ಪ್ರಣ್ಯಗಂಧವು ನಾನು. ಅಗ್ನಿಯೊಳಗಿನ ತೇಜವು 
ನಾನು. ಬಲ್ಲ ಭೂತಗಳ ಜೀವನಾಧಾರವು ನಾನು. ತಪಸ್ವಿಗಳಲ್ಲಿ ತಪ 
ವಾದರೂ ನಾನಾಗಿರುವೆನು. 


ಬೀಜಂ ಮಾಂ ಸರ್ವಭೂತಾನಾಂ ನಿದ್ಧಿ ಪಾರ್ಥ ಸನಾತನಂ। 
ಬುದ್ಧಿರ್ಬುದ್ಧಿ ಮತಾಮಸ್ಮಿ ತೇಜಸ್ತೇಜಸ್ಥಿನಾಮಹಂ Il ao Il 


ಎಲ್ಲ (ಸಂ) ಭೂತ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ನಾನು ಸನಾತನ ಬೀಜವಾಗಿರುವೆನು 
ಬುದ್ದಿವಂತರಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯು ನಾನು; ತಪಸ್ವಿಗಳ ತೇಜವಾದರೂ ನಾನೇ. 


ಬಲಂ ಬಲವತಾಂ ಚಾಹಂ ಕಾಮುರಾಗನಿನರ್ಜಿತಂ | 
ಧರ್ಮಾನಿರುದ್ಧೋ ಭೂತೇಷು ಕಾನೋಸ್ಮಿ ಭರತರ್ಷಭ (1೧೧॥ 


ಆಧಾಯ ೭ ೧೭೨ 





ಬಲವಂತರಲ್ಲಿ ಬಲವು ನಾನು; ಆದರೆ ಆದು ಕಾಮ ಮುತ್ತು ಆಸಕ್ತಿ 
ರಹಿತವಾಗಿದ್ದಾಗೆ ಮಾತ್ರವೇ. ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಲ್ಲದ ಪ್ರಾಣಿಗಳೊಳಗಿನ 
ಕಾಮವಾದರೂ ನಾನೇ. 

ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವಸಹಜವಾದ ಪ್ರರುಷೋಕತ್ತಮನಲ್ಲಿಯ 
ಆಸಕ್ತಿಯೇ (ಕಾಮವೇ) ಇಲ್ಲಿ ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಿಡೆ ಮತ್ತು ಅದು ಧರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಐರುದ್ಧಬಾದುದಲ್ಲ. ತದಿತರ ಕಾನುಗಳ್ತೊವೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವ. ಭಿಚಾರಾರ್ಥ 
ವಾದವೆಂದು ಎಣಿಸಲ್ಪ ಡುವವು. ಅವು ಜೀವಿಗಳ ಶ್ರೇಯಸ್ಸಂಪಾದನೆಗೆ 
ತಡೆಯಾಗುವವು. 


ಯೇ ಚೈವ ಸಾಕ್ಟ್ವಿಕಾ ಭಾವಾ ರಾಜಸಾಸ್ತಾ ಮಸಾಶ್ಚ ಯೇ। 
ಮತ್ತ ಏನೇತಿ ತಾನ್ವಿದ್ದಿ ನತ್ವಹಂ ತೇಷು ತೇ ಮಯಿ | a೨ || 


ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ಸಾತ್ತಿಕ-ರಾಜಸ-ತಾಮಸ ಭಾವಗಳೆಲ್ಲ 
ನನ್ನಿಂದಲೇ ಉಂಟಾದ. ವೆಂದು ತಿಳಿ. ೩ ಅವು ನನ್ನಲ್ಲಿರುವವು ನಾನು 
ಮಾತ್ರ) ಅವುಗಳಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಅವ್ರ ಜೀವರನು ವತ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು 
ಬಾಧಿಸವೆಂಬದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ. pe ೨ ಅವುಗಳಿಂದ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಅಪ್ಮೂಗಿರುವನನು. ಅವು ಮಾತ್ರ ಅವನ ಇಚ್ಛೆ ಯನ್ನು (ಮಾಯೆಯ. ನ್ನು) 
ಅವಲಂಬಿಸಿರುವವು 
ತ್ರಿಭಿರ್ಗುಣಮಯ್ಯೆ ್ಯರ್ಭಾವೈ ರೇಭಿಃ ಸರ್ವಮಿದಂ ಜಗತ್‌ | 
ನೋಹಿತಂ ನಾಭಿಜಾನಾತಿ ಮಾಮೇಭ್ಯಃ ಪರಮನ್ಯಯಂ || a೩ 


ತ್ರಿಗುಣಮಯವಾದ ಭಾವಗಳಿಂದ ಈ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲವೂ ಮೋಹವಶ 
ವಾಗಿರುವದು; ಮತ್ತು ಆ ಗುಣಗಳಿಂದ ಪ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿರುವ ಹಾಗು ಆ 
ಗುಣಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಃ&ಸ್ಸೀಮವಾದ ಅಧಿಕಾರವನ್ನ ನಡೆಯಿಸುವ ನನ್ನನ್ನು 
ಅರಿಯ ದು. 
ದೈನೀ ಹೆ ್ಕೀಷಾ ಗುಣಮಯೀ ಮಮ ಮಾಯಾ ದುರತ್ಯ ಯಾ | 
ನನಲ ಯೇ ಪ್ರಸದ್ಯ ತೇ ಮಾಯಾಮೇತಾಂ 
ತರಂತಿ ತೇ ॥೧೪॥ 


ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಪಸರಿಸಿದ ಈ ಮೂರು ಗುಣಗಳ ಹಾವಳಿಯು ನಿಜವಾಗಿ 


G 


ಆ 


೧೭೬೩ ಧ್ಯ ಯ ೭ 


ನನ್ನ ದೈವೀ ಇಚ್ಛೆ ಯಿಂದಲೇ ಬಲಗೊಂಡಿರುವದೆ.. ನಿರ್ವ್ವಾಜವೂ 
ಸಿರಂಕ.ಶವೂ ಆದ ನನ್ನ ಈ ಮಾಯೆಯು ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ ದುಸ್ತರವಾಗಿ 
ರುವದು ನಿಜ ಆದರೆ ನನಗೆ ಶರಣು ಬಂದವರು ಈ ಮಾಯೆಯನ್ನು 
ಸುಲಭವಾಗಿ ಆ... (೨ ೬೧). 

6 ದೈನೀ?' ಎಂದರೆ ಆ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನುಂಟುಮಾಡಿದ ಆದಿದೇವನ 
ಭಾವನನ್ನನುಸರಿಸುವ?»' ಎಂದರ್ಥ. ಅವನಿಗೆ ಶರಣುಹೋದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ 
ಗುಣಗಳಾಗಲಿ ಅವುಗಳ ವಿವಿಧ ಭಾವಗಳಾಗಲಿ ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗುವವೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಆದರೆ ಅವು ಇದ್ದರೂ ಆ ಪ್ರಾಣಿಯನ್ನು ಬಾಧಿಸುವದಿಲ್ಲ. 
ಭಗನಂತನ ಇಚ್ಚೆಯಿಂದ--ಮಾಯೆಯಿಂದ--ಸೃಷ್ಟಿಸ್ತಭಾವಸಹಜ 
ವಾಗಿ (೫-೧೪) ಹೀಗೆ ಅವ್ರ ಬಾಧಿಸಬಾರದೆಂದು ಏರ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 

ನ ಮಾಂ ದುಸ್ಕೃತಿನೋ ಮೂಢಾಃ ಪ್ರಪದ್ಯಂತೇ ನರಾಧಮಾಃ | 
ಮಾಯಯಾಪದೃತಶ್ಞಾ ನಾ ಆಸುರಂ ಭಾವಮಾಶ್ರಿಶಾಃ ॥೧೫॥ 


ದ.ಷ್ಕರ್ಮೇಗಳಲ್ಲಿಯೆ.- ನಿಂತರಾದ ಮೂಢ ನರಾಧಮರು ನನಗೆ 
ಶರಣು ಬರುವದಿಲ್ಲ... ದುರ್ದಮವನಾದ ವಿಥ್ಕಾಹಂಕಾರದಿಂದ ಅವರ 
ಜ್ಲ್ಯಾನವೆಲ್ಲ ನಷ್ಟವಾಗಿರುವದು. ಇಂಥವರು ಆಸುರಭಾವವನ್ನು 


ಆಶ್ರಯಿಸಿರುವರು. 


ಚತುರ್ನಿಧಾ ಭಜಂತೇ ಮಾಂ ಜನಾಃ ಸುಕೃತಿನೋಂರ್ಜುನ | 
ಆರ್ತೊೋ ಜಿಜ್ಞಾ ಸುರರ್ಥಾರ್ಥಿೀ ಜ್ಞಾನೀ ಚ ಭರತರ್ಷಭ ೩! 


ಗುಣಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಅಪರಿಹಾರ್ಯವಾದ ನನ್ನ ಮಾಯೆಯನ್ನು 
ದಾಟಲಿಕ್ಕೆ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಪ್ರೀತಿಯು ಮಾತ್ರ ಬೇಕು. ಉಪಾಯವು ಇಷ್ಟು 
ಸುಲಭವಾಗಿದ್ದರೂ ಆಸ.ರವ ತ್ರ್ರಿಯುಳ್ಳವರಿಗೆ ಆದು ಗಮನಕ್ಕೆ ಬಾರದು; 
ಅಥವಾ ಬಂದರೂ ಸಾಧಿಸಲಾರದು. ನನ್ನ ನೆನಹು ಉಂಟಾಗಿ ನನ್ನನ್ನು 
ಭಜಿಸಲರಿಯಬೇಕಾದರೆ ಪೂರ್ವಸಕೃತದ ಬೆಂಬಲವು ಬೇಕು. ಹೆಚ್ಚು 
ಕಡಿವೆ ಪೂರ್ವಪುಣ್ಯದಿಂದ ನನ್ನನ್ನು ಹೀಗೆ ಭಜಿಸುವವರಲ್ಲಿ ಆರ್ತರು, 
ಬೆಜ್ಞ್ಯಾ ಸುಗಳು, ಅರ್ಥಾರ್ಥಿಗಳು ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಎಂಬ ನಾಲ್ಕು 
ತರದವರಿರು ವರು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೭ ಗ೭೬೪ 


ತೇಷಾಂ ಜ್ಞಾನೀ ನಿತ್ಯಯುಕ್ತೆ ವಿಕೆಭಕ್ತಿರ್ನಿಶಿಸ್ಯತೇ | 
ಪ್ರಿಯೊಳೆಹಿ ಜ್ಞಾನಿನೋಂತ್ಯರ್ಥಮಹಂ ಸ ಚ ಮನು ಪ್ರಿಯಃ! 


ನನ್ನಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ನಿತ್ಯವೂ ಏಕಾಂತಿಕವೂ ಆದ ಭಕ್ತಿಗಾಗಿ ಜ್ಞಾನಿಯೇ 
ಇವರೆಲ್ಲರಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠನು. ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಜ್ಞಾ ನಿಯಾದವನಿಗೆ ನಾನು 
ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಿಯನು. ಮತ್ತು ಅವನಾದರೂ ನನಗೆ ಪ್ರಿಯನು. 

ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಿ ಇವರಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ 
ನಡೆಯುವ ಪ್ರೇಮದ ಪರಸ್ಪರ ವಿನಿಯೋಗವು ರುಳ್ಸವೂ ರಸಹೀನವೂ ಆದ 
ವೇದಾಂತವಿಷಯವನ್ನು ಸವಿಯಾಗಿ ಮಾಡುವ ನಿಮಿತ್ತ ಅದರಲ್ಲಿ 
ಬೆರಿಸಿರುವ ಒಂದು ಸುಗ್ರಾಸವೆಂದು ಅಥವಾ ವ್ಯಂಜನ ಪದಾರ್ಥವೆಂದು 
ಊಹಿಸಬಾರದು. ಆ ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನಲ್ಲಿಯ ಪ್ರೇಮವು ಜ್ಞಾನಿಗೆ 
ಜೀವದ ಸ್ವಾರಸ್ಯವಾಗಿಯೂ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ನಿಶ್ಚಿತವೂ 
ಶಾಶ್ವತವೂ ಆದ ತಳಹದಿಯಾಗಿಯೂ ಇರುವದನ್ನು ಗವ.ನಿಸಬೇಕು. 


ಉದಾರಾಃ ಸರ್ವ ಏನೈತೇ ಜ್ಞಾನೀ ಶ್ವಾತ್ಮ್ಯೈನ ಮೇ ಮತಂ | 
ಆಸ್ಥಿತಃ ಸ ಹಿ ಯುಕ್ತಾತ್ಮಾ ಮಾಮೇವಾನುತ್ತಮಾಂ ಗತಿಂ ॥೧೮॥ 


ಈ ನಾಲ್ಕು ಬಗೆಯ ಭಕ್ತರೆಲ್ಲರೂ ಮಹನೀಯರೇ ಸರಿ. ಆದರೆ 
ಜ್ಞಾನಿಯಾದವನನ್ನು ಭೇದವನ್ನೆಣಿಸದೆ ನನ್ನಂತೆಯೇ ನಾನು ತಿಳಿಯುವೆನು. 
ಏಕೆಂದರೆ, ಯೋಗಯುಕ್ಕಾತ್ಮನಾಗಿ ನಾನೇ ತನಗೆ ಪರಮ ಹಾಗು 
ಉತ್ತಮ ಗತಿಯಾಗಿರುವೆನೆಂದು ಅವನು ಭಾವಿಸುವನು. 


ಬಹೂನಾಂ ಜನ್ಮನಾಮಂತೇ ಜ್ಞಾನವಾನ್ಮಾಂ ಪ್ರಪದ್ಯತೇ | 
ವಾಸುದೇವಃ ಸರ್ವಮಿತಿ ಸ ಮಹಾತ್ಮಾ ಸುದುರ್ಲಭಃ ' ॥೧೯॥ 
ಇಂಥ ಜ್ಞಾನಿಯು ಹಲವು ಜನ್ಮಗಳನ್ನೆ ತ್ತಿದ ಬಳಿಕ ನನಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ಶರಣಾಗತನಾಗು ವನು, * ಸರ್ವವೂ ವಾಸುದೇವನೇ ''ಎಂದು ಭಾವಿಸುವ 
ಮಹಾತ್ಮರು ದುರ್ಲಭರೇ ಸರಿ. 
«« ಸರ್ವವೂ ವಾಸುದೇವನೇ ''ಎಂದು ಬಗೆಯುವವರಲ್ಲಿ ಪರಾಕಾ 
ಷ್ನೆಯ ಜ್ಞಾನವೂ ಯೋಗವೂ ಒಂದುಗೂಡಿರುವವು. ವಾಸುದೇವನನ್ನು 


೧೭೫% ಅ ್ಯಾಯ ೭ 


ಬಿಟ್ಟರೆ ಬೇರೆ ಇಲ್ಲ ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲ ಎಂಬದು ಜ್ಞಾಸಮೂಲಕವೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ಯೋಗ (ವಿಜ್ಞಾನ) ಮೂಲಕವಾಗಿಯೂ ಅವರಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅನುಭ 
ವದಿಂದ ತಿಳಿದಿರುವದು. 


ಕಾನ್ಫೈಸ್ತೈಸ್ತೈರ್ಹೃತಜ್ಞಾನಾಃ ಪ್ರಸದ್ಯಂತೇಇನ್ಯದೇವತಾಃ । 
ತಂ ತಂನಿಯಮಮಾಸ್ಥಾಯ ಪ್ಪ ್ರಕೃತ್ಯಾ 'ನಿಯತಾಃ ಸ್ವಯಾ ||೨೦॥ 


ಜ್ಞಾನಿಯ ಹೊರತು ಉಳಿದ ಮೂರು ಬಗೆಯ ಭಕ್ತರು ಜ್ಞಾ ನಿ ನಿಯಂತೆ 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ವಾಗಿ ನನ್ನನ ್ಸಿ ಭಜೆಸುವದಿಲ್ಲ. as 'ಅಕಾಂಕ್ಸೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತ Bo ಇನರಲ್ಲಿ ನನ್ನ ವಿಷಯದ ಸತ್ಯವಾದಚ್ಞಾ ನವು 
ಕಳೆದುಹೋಗಿರುವದು.ನನ್ನನ್ನು ಬಟ್ಟು ಆನ್ನ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ 
ತ ಿಕೃತಿಗನುರೂಪವಾದ ವೃತಾನುಷ್ಠಾನಗಳಿಂದ ಇವರು ಆರಾಧಿಸುವರು. 
ಯೋ ಯೋ ಯೌಂ ಯಾಂ ತನುಂ ಭಕ್ತಃ ಶ್ರದ್ಧಯಾ- 
ರ್ಜಿತುಮಿಚ್ಛ ತಿ | 
ತಸ್ಯ ತಸ್ಯಾ ಚಲಾಂಶ ಶ್ರದ್ಧಾ ೦ ತಾಮೇವ ನಿದಧಾಮ್ಯ ಚ್‌ ॥ ೨೧ ॥ 


ಭಕ್ಕನಾದವನು ನನ್ನ ಯಾವ ಯಾವ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ನೆನೆದು 
ಶ್ರದ್ಧೆ ಯಿ೦ದ ಪೂಜಿಸಲು ಬ ಜು ಅವನ ಆ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯನ್ಸೆ ೀ ನಾನು 


ಸ್ಕಿರಪಡಿಸ ಎನೆನು. 


ಸತಯಾ ಶ್ರದ್ಧಯಾ ಯುಕ್ತಸ್ತಸ್ಕ್ಯಾರಾಧನಮೀಹತೇ | 
ಲಭತೇ ಚ ತತಃ ಕಾಮಾನ್ಮಯ್ಯೆವ ನಿಹತಾಸ್ವಿ ತಾನ್‌ ॥ ೨೨1 


ಹೀಗೆ ಸಿ ರಪಸಿಸಿದ ೫ ಕೈದ್ಧೆಯನ್ನೊ ಳಗೊಂಡ ಈಶ್ವರ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಅದೇ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯಿಂದ ಅವನು ಆರಾಧಿಸುವನು. ಮನಸಿನಲ್ಲಿದ್ದ ಅವನ ಮನೋ 
ರಥವು ಸಫಲವಾಗುವದು. ಹೀಗೆ ಅದನ್ನು ಸಲಿಸ OR ನಾನೇ. 

ಇತರ ದೇವತೆಗಳೆಲ್ಲ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಕನಿಷ್ಠಸ್ವರೂಪ 
ಗಳೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದೆ. ಈ ಅನ್ಯಸ್ತರೂಪಗಳೊಳಗಿನ 
ದೇವತಾಭಾವವು ಅದನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವ ಭಕ್ತನ ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನೆೇ ಆವಲಂಬಿ 
ಸುವದು. ಅಂದರೆ, ಯಾವನಿಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟ ವಾದ ಸ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ 


ಆಧ್ಯಾಯ ೭ ೧೭೬ 


ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಇರುವದಿಲ್ಲವೋ ಅವನಿಗೆ ಆ ಸ್ವರ ೂಪದಲ್ಲಿ ದೇವತಾಭಾವವನ್ನು 
ತಳೆಯುವ ಅಗತ್ಯವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಈ ತತ್ವವು ಬಹಳ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. 
ಜಗತ್ತಿನೊಳೆಗನ ಧರ್ಮವಿಷಯದ ಪರಸ್ಪರ ಜಗಳಗಳೂ ದ್ರೇಷಗಳೂ 
ಎಷ್ಟು ನಿರರ್ಥಕವಾಗಿರುವವೆಂಬದನ್ನು ಇದರಿಂದ ಊಹಿಸಬಹುದು, 
ಭಕ್ತರು ಕಲ್ಪಿಸಿದ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿಯೇ ದೇವತಾಭಾವ ಸರ್ವಸ್ವವೂ ನೆಲೆಯಾ 
ಗಿರುವದು. ತಮ್ಮ ಆ ದೇವತೆಯ ಅ೦ಂತಸ್ತನ್ನೂ ಪಾವಿತ್ರ್ಸವನ್ನೂ ಅವರ 
ಭಕ್ಕರೇ ಅಲ್ಲದೆ ಜಗತ್ತೈಲ್ಲವೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲೇ ಬೇಕು, ಎಂಬ ಆಗ್ರಹವ್ರ 
ಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಧರ್ಮದಲ್ಲಿಯ ೂ ಹೆಚ್ಚ ಕಡಿರೆಯಾ : ಕಂಡು 
ಬರುವದು. ಈ ಆಗ್ರಹಕ್ಕೆ ಕೇವಲ ಕುರುಡುತನದ ಧರ್ಮಭ್ರಾಂತಿಗಳೇ 
ಕಾರಣನೆಂದು ಗೀತೆಯು ಬಗೆಯುವದು. ವ್ಯವಹಾರ ಸ್‌ ಷೃವಕ್ಕ್ಕಾಗಿ 
ಇಲ್ಲವೆ ಪರಸ್ಪರ ಪ್ರೇಮಾದರಗಳಿಂದ ಪರಸ್ಪರ ಧರ್ಮಭಾವನೆಗಳನ್ನು 
ಮರ್ಯಾದೆಯಿಂದ ಕಾಣುವದು ಸೌಜನ್ಯದ ಲಕ್ಷ್ಮಣವೆನಿಸುವದೇ ಹೊರತು 
ಬ೦ದಿಗೂ ಧರ್ಮಶಾಸ್ತ್ರಸಿದ್ಧಾ ೦ಕವೆನಿಸದು... ಯಾವ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೇ ಆಗಲಿ 
ಸವಾಜಒಕ್ಕೇ ಆಗಲಿ ತನ್ನ ಇಚ್ಚೆಗೆ ಬಂದಂತೆ Hag ಜ್‌ ರೂಪವನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸಿ pA ತನ್ನ ಲೌಕಿಕ ದಾರ್ಮಿಕ ಯೋಗಕ್ಷೆ (ಮೇವನ್ನು ಪಡೆ 
ಯುನ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಕೊಡುವದು. ಆದರೆ ತನ್ನ ಕಲ್ಪನೆ 
ಗಳನ್ನೆೇ ಅನ್ನರ ಮೇಲೆ ಹೇರುವದೂ ಹಾಗೆ ಅದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸದ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಯನ್ನೂ ಸಮಾಜವನ್ನೂ ದ್ವೇಪಿಸ ಸುವದೂ ಇಲ್ಲವೆ ಹಿಂಸಿಸುವದೂ 
ಅಧರ್ಮನೆಂದು ಗೀತೆಯು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವದ.. 
ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ, ದೇವತೆಗಳ ಸ ರೂಪ ಗಳೆಲ್ಲ ಭಕರ ಭಾವನೆಗೆ 
ಮಾತ್ರವೇ ಜು ಸಬಾ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ದೇವ 
ಸ್ವಭಾವವು ಎಲ್ಲ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿಯೂ ಎಲ್ಲಕಾಲಕ್ಕೂ ಅಖಂಡವಾಗಿರುವದು 
ವೈಕ್ತಿ ಗಳೂ ತಗಳ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಶ್ರ ್ರದ್ದೆಯೆಂಬ ಸಂಕುಚಿತ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಅವನ ದೇವತ್ವವನ್ನು ಲಕ್ಷಿ ಸುವರು. ಆದುದರಿಂದ ಅದು ಸಂಪೂರ್ಣ 
ವಾಗಿ ಅವರಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ತಮ್ಮ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಬಿದ್ದದ್ದೇ ಸತ್ಯ 
ವೆಂದೂ ಇತರರಿಗೆ ದೃಷ್ಟಾಂತವಾದುದೆಲ್ಲ ಅಸತ್ಯವೆಂದೂ ಭ್ರಮೆಯುಂಟಾ 
ಗುವದ.. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ದೈವಿಕ ಸತ್ಯಸ್ವರೂಪವು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಬನತ್ತಿ, 


ಕ ಅಧ್ಯಾ ಯ ೩ 


ಬಗೆಯ ಅಲ್ಬಸ್ತರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದರೂ ಅದು ಅಖಂಡವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವ 
ದೆಂದೂ ಆ ಅಲ್ಬಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಭಜಿಸುವದರಿಂದ ಲಭಿಸುವ ಸಮಾ 
ಧಾನವೂ ಸೌಖ್ಯವೂ ಐಹಿಕಲಾಭವೂ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಂದಲೇ 
ದೊರೆಯುವವೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಅಂತವತ್ತು ಫಲಂ ತೇಷಾಂ ತದ್ಭವತ್ಯಲ್ಪಮೇಧಸಾಂ | 
ದೇವಾನ್ನೇನಯಜೋ ಯಾಂತಿ ಮದ್ಭಕ್ತಾ ಯಾಂತಿ 
ಮಾಮಪಿ | ೨೩ | 


ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮ ಸ್ತರೂಪವನ್ನಲ್ಲದೆ ಇನ್ನುಳಿದ ಯಾವ ಸ್ವರೂಪ 
ನ್ಹು ಭಜಿಸಿದರೂ ಅದು ಅಸ್ಕವೂ ಅಪರಿಪೂರ್ಣವೂ ಏನಿಸುವದು. ಹೀಗೆ 
ಭಜಿಸುವವರ ಬುದ್ದಿಯು ಆಲ್ಬವಾದುದು. ಆದುದರಿಂದ ಅವರಿಗೆ ದೊರೆ 
ಯುವ ಫಲಗಳು ಅಲ್ಲಕಾಲ ಮಾತ್ರ ತಡೆಯುವವು- ಅಂತವುಳ್ಳವು. ಅನ್ಯ 
ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಭಜಿಸುವವರು ಆ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಸೇರುವರು. ಪುರು 
ಷೋತ್ತಮಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಭಕ್ಕರು ಅವನನ್ನು ಸೇರುವರು. 
ತನ್ನ ಕನಿಷ್ಠಸ್ತರೂಪವನ್ನು ನಂಬುವವರ ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನು ಸ್ಕಿರಪಡಿಸು 
ವದರಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಉದ್ದೇಶವೇನೆಂದರೆ ಭಕ್ತನು ತನಗೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ 
ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನೇ ಬೆಳೆಯಿಸಿ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಅವನ ಪೂರ್ಣಸ್ತರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕೆಂಬುವದು. ಆದರೆ ಭಕ್ತನು ತಾನು ಅಲ್ಲಬುದ್ದಿಯಿ೦ದ ಪಡೆದ ಅಲ್ಲ 
ಫಲದಲ್ಲಿಯೇ ಆಸಕ್ತನಾಗಿಬಿಡುವನು. ಇಲ್ಲವೆ ತಾನು ಸಾಧಿಸಿದ ಶ್ರಿ 
ಕೃಷ್ಣನ ಕನಿಷ್ಠ ಸ್ವರೂಪವನ್ನೇ ಅವಚಿಕೊಂಡು ಕೂಡುವನು. ಹೀಗಾ 
ದಾಗ ಅವನಲ್ಲಿ ಶ ್ರದ್ಧೆಯನ್ನೂ ನಿಷ್ಠೆಯನ್ನೂ ಫೋಷಿಸಿದ್ದರಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ತಳೆದ ಉದ್ದೇಶವು ನಿಷ್ಪಲವಾಗುವದು. 
ಅವ್ಯಕ್ತ ವ್ಯಕ್ತಿಮಾಪನ್ನಂ ಮನ್ಯಂತೇ ಮಾಮಬುದ್ಧ ಯಃ | 
ಪರಂ ಭಾವುಮಜಾನಂತೋ ಮಮಾವ್ಯಯಮನುತ್ತಮಂ ॥ ೨೪। 
ಅಲ್ಪ ತಿಳುವಳಿಕೆಯುಳ್ಳ ಹಲವರು ಅವ್ಯಕ್ಕನಾದ ನನ್ನನ್ನು ವ್ಯಕ್ತ 
ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿಯೇ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವರು. ನನ್ನ ಶ್ರೇಷ್ಠವೂ ಉತ್ತಮೋತ್ತ 
ಷುವೂ ಅವ್ಳಯವೂ ಆದ ಭಾವವನ್ನು ಅವರು ಅರಿತಿರುವದಿಲ್ಲ. 


ಅದ್ಯಾಯ 
ಭ್ಯ ೭ ೧೭೮. 


ತಾವು ಮನಗಂಡ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಕನಿಷ್ಠ ವೃಕ್ಷ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೂ ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಅವ್ಯಕ್ತ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧವಿರುವದೆಂಬು 
ವದು ಅವನ ಕನಿಷ್ಠಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳುವವರಿಗೆ ತಿಳಿಯು 
ವದಿಲ್ಲ. ಅವರ ಬುದ್ದಿಯ, ಅದೂರದರ್ಶಿಯಾಗಿರುವದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರ 
ಣವು. ಇದಕ್ಕೆ ಬದಲು ಅವನ ಪರಾತ್ಪರ ಭಾವವನ್ನು ತಿಳಿದ ಬಳಿಕೆ ಅವನ 
ಕನಿಷ್ಠ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಅನಿಶ್ವಾಸವುಂಟಾಗುನದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಉಭಯ 
ಸ್ಪರೂಪಗಳ ಉಪಯೋಗವೂ ಸಾರ್ಥಕ್ಕವೂ ಮೇಲೆ ಬೋಧಿಸಿದ ಮೇರೆಗೆ 
ತಿಳಿದು ಬರುವವು. 


ನಾಹಂ ಪ್ರಕಾಶಃ ಸರ್ವಸ್ಯ ಯೋಗಮಾಯಾ ಸಮಾವೃತಃ 
ಮೂಢೋ ಯಂ ನಾಭಿಜಾನಾತಿ ಲೋಕೋ ಮಾನುಜ- 


ಮನ್ಯಯಂ | ೨೫ | 
ಶ್ರೀಕೃ ನ್ನ್ನ ನನ್ನು ಕನಿಷ್ಠ ಸ್ತರೂಪದಲ್ಲಾ ದರೂ ಹವ್ಯಂ ವಿಷಯ 
ವಾಗಿ ಈ ವಳಗೆ ಸಾಸು ಬಹ ಇನ್ನು ಅವನ ಯಾವ ಸ್ನರೂಪವೂ 


ಯಾರಿಗೆ ನಿಜವಾಗಿ ತೋರುವದಿಲ್ಲವೋ, ಹಾಗೆ ಇ ೃ್ಪ ಯಾರು 
ಅದನ್ನು ನಂಬಲರಿಯರೋ ಆಂಥವರನ್ನು ಕುರಿತು ಹೇಳಿದೆ. ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು 
ತನ್ನ ಯೋಗಮುಾಯೆ. ಯಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ್ಠನಾಗಿರುವದೇ ಇವರು ಹೀಗಾಗು 
ವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವು. ಈ ಯೋಗಮಾಯೆಯೆಂದರೆ, ಪ್ರಕೃತಿಯಿಂದ ಆಥವಾ 
ತ್ರಿಗುಣಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಯಾನದೋ ಒಂದು ಮೋಹಜಾಲವೆಂದು ತಿಳಿ 
ಯಬಾರದು. ಆವನ ಸೃಷ್ಟಿಸಂಕಲ್ಪವನ್ನೊಳಗೊಂಡಿರುವ ನಿಯಮಗಳ ಅನಿ 
ವಾರ್ಯತೆಯೇ ಈ ಯೋಗವಮಾಯೆಯ ಸೃರೂಪವು. ಯಾನೆ ಭಾವನೆ 
ಯಿಂದಲೇ ಆಗಲಿ, ಯಾರು ತನ್ನನ್ನು ಬುದ್ದಿ ಪುರಃಸರವಾಗಿ ಅರಿಯ 
ಲಿಜಿ | ಸುಸದಿಲ್ಲವೋ ಅಂಥನರಿಗೆ ತಾನು “ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಅಗೋಚರ 
ನಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುನನೆಂಬದೊಂದು ಅನನ ಯೋಗಮಾಯಾ 
ಮೂಲಕವಾದ ನಿರ್ಧಾರವು.ಈ ಅವನ ನಿಶ್ಚಯಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಜನ್ಮರಹಿತನೂ 
ಅವ್ಯಯನೂ Absolute) ಆದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ಯಮನನ್ನು ಇಂಥ 
ಮೂಡರು ತಿಳಿಯದೆ ಹೋಗುವರು. 


೧೭೯ ಅಧ್ಯಾಯ ೭ 





ವೇದಾಹಂ ಸಮತೀತಾನಿ ವರ್ತಮಾನಾನಿ ಚಾರ್ಜುನ। 
ಭನಿಷ್ಯಾಣಿ ಚ ಭೂತಾನಿ ಮಾಂ ತು ವೇದ ನ ಕಶ್ಚನ | ೨೬ ॥ 


ತನನ್ನು ಯಾರಾದರೂ ಅರಿಯಲಿ ಅರಿಯದಿರಲಿ, ಸ್ವತಃ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಅರಿಯದಿರುವ ವಸುುವಾಗಲಿ ಮ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಲಿ ಕಾಲವಾಗಲಿ ಯಾವುದೂ 
ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಭೂತ ಭವಿಷ್ಯ ವರ್ತಮಾನ ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಅನನು ತಿಳಿದಿರು 
ವನು. ಹಾಗೆಯೇ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಉತ್ಪನ್ನ ವಾದ ಭೂತಮಾತ್ರೃ್ರಗಳ ನಿಷಯೆದ 
ಎಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನೂ ಸಾದ್ಯಂತವಾಗಿ ಅವನು ಬಲ್ಲನು. ಅದರೆ ಅದೇ ಪ್ರಕಾ 
ರದ ಸಾದ್ಯಂತ ಬ್ಲ್ಯನವ್ರ ಅದನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಭೂತಮಾತ್ರದೊಳಗಿನ 
ಯಾವ ಮ್ಯಕ್ತಿಗೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆತ್ಯಂತಿಕ ಮ.ಕ್ತಿಯೆನ್ನು ದೊರಕಿಸಿದವ 
ನಿಗೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಜ್ಞಾನವು ಎಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚಿನದಾದರೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ವಿಷ 
ಯದ ಸಾದ್ಯಂತಚ್ಸ್ಯಾನವು ಅವನಿಗೆ ಇರುವದೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವದಕ್ಕೆ ಭಕ್ತಿಯ ಪೂರ್ಣಶೆಯೇ ಅನಶ್ಯ 
ನೆಂದು ಹೇಳಿದೆಯಲ್ಲದೆ ಬನದ ಪೂರ್ಣತೆಯೆಂದು ಹೇಳಿಲ್ಲ. 


ಇಚ್ಛಾದ್ವೇಷಸಮುತ್ಸೇನ ದ್ವಂದ್ವನೋಹೇನ ಭಾರತ! 
ಸರ್ವಭೂತಾನಿ ಸಂ ಮೋಹಂ ಸರ್ಗೇ ಯಾಂತಿ ಪರಂತಪ ॥೨೭॥ 


ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ಸಂಪೂರ್ಣ ಜ್ಞಾನವು ಯಾರಿಗೂ 
ಆಗುವದಿಲ್ಲ, ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಆ ಜ್ಞಾನವು ಅಲ್ಪಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಸಾಧಿಸಿದ್ದೇ 
೧೧ (0 Sa ನಿ | ದಿ 
ಆದರೆ,ಅದರಿಂದ'ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಹಿತವಾಗುವದೆಂಬದನ್ನು ಈ ಮೊದಲೇ 
ಹೇಳಿದೆ. ಕಾರ್ಯಾನುಕೂಲವಾಗುವಷ್ಟು ಅಲ್ಪಚ್ಚ್ವಾನವನ್ನು ಪಡೆಯುವದು 
ಕೂಡ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ ಏಕೆ ಪ್ರಯಾಸವೆನಿಸುವದು ? ಇಚ್ಛಾ-ದ್ವೇಷ ಸುಖ 
ದುಃ ಖಾದಿ ದ್ವಂದ್ವಗಳ ಮೋಹದ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು ಸಿಲುಕಿರುವರು. 
ಅವರು ಮೋಸಹೋಗುವದಕ್ಕಾದರೂ ಇದೇ ಕಾರಣವ್ರ.ಹೀಗೆ ಕರ್ಮ 
ಬಂಧನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದ ಬಳಿಕ ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಶುಕ್ಲ ಕಾಷ್ಟವು ಬೆನ್ನು ಹತ್ತದೆ 
ಬಿಡುವದಿಲ್ಲ. 


ಯೇಷಾಂ ತೈಂತೆಗತಂ ಪಾಪಂ ಜನಾನಾಂ ಪುಣ್ಯಕರ್ಮಣಾಂ | 
ತೇದ್ವಂದ್ಭೃ ನೋಹನಿರ್ಮುಕ್ತಾ ಭಜಂತೇ ಮಾಂ ದೃಢವ್ರತಾಃ ॥೨೮॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೭ ಗಿಳ೦ 


ಹಿಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾ ಣಿಗಳೂ 
ಕ್ಸರರಾದುದರಿಂದ ಮೋಸಹೋಗುವದ.ಂಟು. ಆದರೂ ತಮ್ಮ ಕ್ಟುರತ್ತ 
ವನ್ನು ಕಳದು ಕೊಂಡು ಅಕ್ಬರತ್ತವನ್ನು ಪಡೆದವರೂ ಇರುವರು, ಇವರು 
ಪ್ರಣ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮೂಡುವರು; ಅವರ ಪಾಪಗಳು ತೊಳೆದು ಹೋಗಿರು 
ವವು. ಅವರು ದ್ವಂದ್ವಮೋಹಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗದೆ ದ ಢವುತರಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃ ಷ್ಣ 
ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನೇ ಭಜಿಸುವರು. 


ಜರಾಮರಣಮೋಕ್ಸ್ಯಾಯ ಮಾಮಾಶ್ರಿ ತ್ಯ ಯತಂತಿ ಯೇ | 
ತೇ ಬ್ರಹ್ಮ ತದ್ದಿದುಃ ಕೃತ್ಸ ಮಧ್ಯಾತ್ಮ ೦ ಕರ್ಮ ಚಾಖಲಂ । ೨೯॥ 


ಸಾಧಿಭೂತಾಧಿದೈ ನಂ ಮಾಂ ಸಾಧಿಯಜ್ಞಂ ಚ ಯೇ ವಿದುಃ। 
ಪ್ರಯಾಣಕಾಲೇಪಿ ಚ ಮಾಂ ತೇ ನಿದುರ್ಯಕ್ತ ಚೇತಸಃ ೩೦! 


ಜರಾಮರಣಗಳಿಂದೊವಗುವ ದುಃಖವನ್ನು ನೀಗಿಕೊಳ್ಳುವದ 
ಕ್ವಾಗಿಯೂ ಎಲ್ಲ ಬಂಧನಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗುವದಕಲ್ಟಿಗಿಯೂ ಇವರು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನಿಗೆ ಶರಣ. ಹೋಗುವರು; ಅವನನ್ನೇ ಆಶ್ರಯಿ 
ಸುವರು. ಅಂಥವರಲ್ಲಿ ಭಕ್ಕಿಮಾತ್ರ ಇರಬಹುದು ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಸಂಪಾ 
ದಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಪ್ರಯತ್ನ ಪಟ್ಟಿವರಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ-ಅವರಲ್ಲಿ 
ಜ್ಞಾನವಿರುವದು ಆಶಕ್ಯವೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಹಾಪನಿಮುಕ್ತರಾದ 
ಈ ಯೋಗಿಗಳಲ್ಲಿ ಅವರ ಏಕಾಂತಿಕ ಭಕ್ತಿಯ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ಜ್ಞಾ ನವು 
ಅಂಕುರಿಸಿ ಬೆಳೆದು 'ಬೇರೂರಿರುವದು. ಗ ಸಂಪೂರ್ಣ ಬ್ರಹ್ಮ 
ನನ್ನೂ ಆಧ್ಯಾತ್ಮವನ್ನೂ ಕರ್ಮವನ್ನೂ ಅಧಿಭೂತವನ್ನೂ a 
ಇವರ. ಚೆನ್ನಾಗಿ NE ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ. ಶಿ (ಕೃಷ ಷ್ಠ ಎಪುರುಷೋತ್ತ 
ಮನೇ ಅಧಿಯಚಬ್ಲ ನೆಂಬ ಶಾಸ್ತ್ರದ ತಿರುಳನ್ನು ಈ; ನಿಷ್ಟಾ | ಯೋಗಿಗಳು 
ಬಲ್ಲರು. ವ.ರಣಕಣಲದಲ್ಲಿ 1 5 ಹೇತನ "ರಾಗಿ ಅಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತ 
ಮನಲ್ಲಿಟ್ಟ ಆಸ್ಮಕ್ಕಿಯಿಂದ ಏಕಾಗ್ರಚಿಕ್ಕರಾಗಿ ಈ ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಅವರು ಅರಿಯುವರು. ಹೀಗೆ ಅನನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದೇ 
ನಿಜನಾದ ಜ್ಞಾ ನವು. 


ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತ ವು- 


ಓಂ 
ಎಂಟನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


ಎ ವಾರ ರಾ ದಜ 


ಅವತರಣಿಕೆ 


ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾರಂಭಿಸಿದ ಜ್ಞಾನ ವಿಜ್ಞಾನದ 
ಸ್ವರೂಪವೇನೆಂಬುದನ್ನು ವಿಚಾರಿಸುವ. ಈ ವರೆಗೆ ನಿರೂಪಿಸಿದ ವಿಷಯ 
ವನ್ನು ನಿಷ್ಠರ್ಷೆಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದರಿಂದ ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಬರುವ ವಿಷಯವು ಯಾವ ಸಂದರ್ಭಾನುಸಾರವಾಗಿ ಮುಂದೆವರಿಯುವ 
ದೆಂಬದ ; ಲಕ್ಬ್ಮ್ಯಕ್ಕೆ ಬರುವದು. 


ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಸಂಬಧಪಟ್ಟ ಬುದ್ದಿಗೆಮ್ಮವಾದು ವಿಚಾರಗಳು 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಈ ವರೆಗೆ ಇರಲಿಲ್ಲವೆಂದು ಊಹಿಸಲಾಗದು. ಅವನಿಗೆ ಇಂಥ 
ಜ್ಲಾನವು ವಿಪುಲವಾಗಿ ಇದ್ದಿತು. ಆದರೆ ಅವನಿಗಿದ್ದ ಜ್ಹಾನಕ್ಕೆ ವಿಜ್ಞಾನದ 
ಬೆಂಬಲವಿರಲಿಲ್ಲ. ಆಕಾಲದ ವೇದಾಂತ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಅವನು ಪಾರಂಗತ 
ನಾಗಿದ್ದನು ಮತ್ತು ಹಿಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ ಜ್ಞಾನನೆಲ್ಲವೂ 
ಬಹುಮಟ್ಟಿಗೆ ಅವನಿಗೆ ಮೊದಲೇ ತಿಳಿದಿತ್ತು. ಅಷ್ಟಧಾಪ್ರಕೃತಿ, ಪರಾಪ್ರಕೃತಿ, 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಸರ್ವವ್ಯಾಪ್ಲಿತ್ವ, ತ್ರಿಗುಣಗಳ ಹಾವಳಿ, ಜ್ಞಾನಿಯ 
ಮೋಕ್ಸ್ಸ ಸಾಧನೆ, ದು8ಖಮಯವಾದ ಒರಾಮರಣ ಇವೇ ಮೊದಲಾದ 
ವಿಷಯಗಳು ಅವನಿಗೆ ಪೂರ್ಣವಿದಿತವಾದವ್ರಗಳೇ. ಆದರೂ ಆವುಗಳನ್ನು 
ಹುರಿತು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿದ ಸ೦ಗತಿಗಳು ಅವನಿಗೆ ಹೊಸವಾಗಿಯೂ 
ಬೇರೆಯಾಗಿಯೂ ತೋರಿದವು. ತಾನು ಹೇಳಿದ ಜ್ಞಾನದೊಂದಿಗೆ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಬೆರಸಿದ ವಿಜ್ಞಾನವೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವು. ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 
ದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ ವಿಜ್ಞಾನದ ಸ್ವರೂಪನೇನೆಂಬುದನ್ನು ವಿಚಾರಿಸಿದರೆ, 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೂ ಅನನು ಹೇಳಿದ ಜ್ಞಾನನೆಲ್ಲಕ್ಕೊ ಅನನು ತೋರಿಸಿ 


ಸತ್‌ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಲ ೧೮೨ 


ಕೊಟ್ಟಿ ಸಂಬಂಧವೇ ನಿಜಾ ನವೆನಿಸುನದೆಂದು ಕಂಡುಬರುವದು. 
ಪ್ರಕೃತಿಗಳರಡೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಯೋನಿಗಳಾಗಿವೆ. ಸರ್ವವಸ್ಯಪಿಯಾದ ಪರ 
ಮೇಶ್ರರನಾದರೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ, ತ್ರಿಗುಣಗಳ ಆಟಿವ್ರ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ದೈವೀ 
ಮಾಯೆಯ ಲೀಜಿಯು. ಜ್ಞಾನಿಯು ಪಡೆಯುವ ಪರಾಕಾಹ್ಮೆಯ ಮೋಕ್ಕ 
ವೆಂದರೆ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗಾಗಿ ಅವನು ಮಾಡಿದ ಏಕಾಂತಿಕ ಭಕ್ತಿಯು ಮತ್ತು 
೦ಸಾದಿಸಿದ ಅವನ ಆಶ್ರಯವು. ಜರಾ, ಮರಣ, ದು: ಖಾದಿಗಳಿಂದ ವವು 
ನಾಗುವದಕ್ಕೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಪ್ರಸಾದವೇ ಕಾರಣವು. ಅವನಿಲ್ಲದ ಪದಾರ್ಥ 
ಎಲ್ಲ, ಅವನಿಲ್ಲದ ಸ್ಮಳವಿಲ್ಲ. ಮುಕ್ತಿ, ಭಕ್ತಿ, ಚ್ಹಾ ಎಲ್ಲವೂ ಅವನ ಲಶ್ರ 


“ದಿಂದಲೇ. 


2೩. 


೭ ಡೆ 


೩ 


ಈ ವಿಜ್ಞಾನವು ಮನುಷ್ಯನ ಪುರುಷಭೂತ ಆತ್ಮ ಸ್ಪಭಾವದಲ್ಲ 
ಮೊದಲು ಮೂಡುವದು-ಆತ್ಮವು ಬಾಗ)ತವಾಯಿತೆಂದರೆ, ವಿಜ್ಞಾನವು 
ಪ್ರತ್ಯಯಕ್ಕೆ ಬರುವದು. ಒರಿಯ ಚ್ಲಾಸಕ್ಕೆ ಈ ವಿಜ್ಞಾನವು ಜೊತೆಗೂಡಿ 
ದರೆ, ಆ ಜ್ಞಾನದ ಸ್ತರೂಪವೂ ಅರ್ಧವೂ ಭಿನ್ನ ವಾಗುವವಲ್ಲದೆ ಮಹತ್ವವು 
ಬೆಳೆಯುವದು ವಿಚಸ್ಥಾನ ಸಹಿತ ಜ್ಞಾನವು ವಿಚ್ಚ್ವಾನರಹಿತ ಜ್ಞಾನದಿಂದ 
ಭಿನ್ನ ವಾಗಿ ಒಡೆದು ಕಾಣಿಸುವದು. ಬ್ರಹ್ಮ, ಕರ್ಮ ಇವೇ ಮೊದಲಾದ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಅರ್ಚುನನಿಗೆ ಹೊಸವಲ್ಲ. ಈ ಕಲ್ಪನೆಗಳೆಲ್ಲ ಅವನಿಗೆ 
ಆಜನ್ಮ ಪರಿಚಿತವಾಗಿದ್ದವು. ಆದರೂ ಅವುಗಳಿಂದ ವಿಜ್ಞಾನಿಗಾಗುವ 
ಬೋಧವು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಆಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಾ ಗಲಿ 
ಮುಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಾಗಲಿ ನಮಗೆ ಕಂಡುಒರುವ ವಿಜ್ಞಾನದ ಸ್ತರೂ 
ಪವು ಈ ತರದ್ದಾಗಿದೆಯೆಂಬುದನ್ನು ಲಕ್ಸಕ್ಕೆ ತೆಂದು ಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಮತ್ತು, 
ಆ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೇ ಅದರಿಂದ ಬೋಧ ಪಡೆಯುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು 
ಮಾಡಬೇಕು. 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ. - 


ಕಂ ತದ್ಬ್ರಹ್ಮ ಕಿಮಧ್ಯಾತ್ಮಂ ಕಂ ಕರ್ಮ ಪುರುಷೋತ್ತನು। 
ಅಧಿಭೂತಂ ಚ ಕಿಂ ಫ್ರೋಕ್ತ ಮಧಿದೈನಂ ಕಿಮುಚ್ಕತೇ WO 


೧೮58೩ ಅಧ್ಯ ಯಲಿ 


ಆ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದರೇನು, ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂದರೇನು, ಕರ್ಮವೆಂದರೇನು, 
ಅಧಿಭೂತವೆಂದು ಯಾವುದನ್ನು ಹೇಳುವರು, ಅಧಿದೈವವು ಯಾವುದು.? 


ಅಧಿಯಜ್ಞಃ ಕಥಂ ಕೋಠತ್ರ ದೇಹೇಇಸ್ಮಿನ್ಮಧುಸೂದನ । 
ಪ್ರಯಾಣಕಾಲೇ ಚ ಕಥಂ ಜ್ನೇಯೋಸಸಿ ನಿಯತಾತ್ಮಭಿಃ ೨ 


ಈ ದೇಹದಲ್ಲಿ ಅಧಿಯಜ್ಞ ನು ಯಾರು? ಮತ್ತು ಮರಣಸಮಯದಲ್ಲಿ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಚಿತ್ರರಾದ ಪುರುಷರು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಹೇಗೆ ತಿಳಿಯುವರು? 


ಶ್ರಿಭಗವಾನುವಾಚ- 


ಅಕ್ಷರಂ ಬ್ರಹ್ಮ ಪರಮಂ ಸ್ಫಭಾನೋಧ್ಯಾತ್ಮ ಉಚ್ಯತೇ | 
ಭೊತಭಾಪೊೋದ್ಧ ನಕರೋ ye ಕರ ಸಂಜ್ಞಿ ತಃ |೩| 


ಪರಮ ಅಕ್ಸೆರನಾದನನು ಬ್ರಹನು-ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅಕ್ಸರವೆಂಬ 
ಪದವು ಯಾವಾಗಲೂ ಪುರುಷನನ್ನು ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಬರೋ 
ವದು(೩-೨೪ ವಿವರಣೆ). ಮತ್ತು ಅದು ಆ ಪುರುಷನ ಭಾವವನ್ನು ಸಂಒಂಧಿ 
ಸಿರುನದು. ಜೀವಭೂತ ಪುರುಷರು ಭಾವದಲ್ಲಿ ಕ್ಸ್ಬರರೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 
ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪ್ರಯತ್ನ ದಿಂದ ಅವರು ಕೂಟಸ್ಮರಾಗಿ (೬-೮) 
ಅಕ್ಬರ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು-ಬ್ರಹ್ಮ ನಿರ್ವಾಣಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು (೧೫-೧೬) - ಪಡೆಯ 
ಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಉತ್ತೀರ್ಣರಾದ ಜೀವಭೂತರು ತಮ್ಮ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು 
ತಳೆದು ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ್ಟರಾಗುವರೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ಗೀತೆಯೆಲ್ಲಿರು 
ವದು (೬-೮). ಇದೇ ಗೀತೆಯ ಬ್ರ ಹ್ಹಸಿರ್ನಾಣವು. ಇಂಥ ಅಕ್ಷರ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನು ನೀರಿ ತಾನು ಸಾಕ್ಸಾತ್‌ ಮತ್ತು ಸ್ವಭಾವತಃ ಅಕ್ಷರ 
ನಾದುದರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಸರಮಅಕ್ಷರನೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ ಬ್ರಹ್ಮನು 
ಕೂಟಿಸ್ಟ ಪುರುಷನಾದುದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಸಿಯತವಾದ ಭಾವವೊಂದುಂಟು. 
ಆ ಭಾವದಲ್ಲಿ ಅವನು ಅಕ್ಷರನೆಂದು ಹೇಳಿದುದಾಯಿತು. ಅನನ ಅಂಥ 
ಅಕ್ಷರ ಭಾನಕ್ಕೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮನೆಂದು ಹೆಸರು." "ಅಧ್ಯಾತ್ಮ''ವೆಂದರೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
«ಕೇವಲ ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಸಂಭಂಧಸಟ್ಟುದು'' ಎ೦ದು ಅಥ್ಥವಾಗುವದಿಲ್ಲ ಆಧ್ಯಾ 
ತ್ಮವೆಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಹ.ಗೂಢವಾದ ಅರ್ಥವುಂಟು (೧೧-೧). 


ಅಧ್ಯಾಯ ೮ ೧೮೪ 


ಬ್ರಹ್ಮನು ಅಕ್ಸರನಾಗಿ ಉದ್ದ ವಿಸಿದನು, ಯಜ್ಞ ಮಾಡಿ ಪುರುಷೋ 
ತಮನ ಯಜ ಭೋಃ ಕ್ಕೃತ್ತ ದ ಹಸಿವನ್ನು ಬುಂಧಿಸಬೀಕಂಡ ಇವನ ಉತ್ಸ 
ತ್ರಿಯಾಯಿತು. ಆದುದರಿಂದ ಇವನ ಭಾವವು ನಿರಂತರವೂ ಭೂ 
ತ್ರಮನನ್ನು ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಇರುವದು. ಮತ್ತು ಸ್ವಾರ್ಥತ್ಯಾಗ ಪ್ರೇರಿತ 
ವಾಗಿರುವದು, ಪುರುಷೋತ್ಕಮನ ವಿಷಯದ ಅವನ ಈ ನಿತ್ಯನಿರಂತರ 
ಕರ್ತವ್ಯಜಾಗೃತಿಯೇ ಅವನ ಚಿತ್‌ ಸ್ವಭಾವವೆಂದು ಹೇಳಲ್ಲ ಹದ 
ಈ ಚಿತ್ತ್‌ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಆಧ್ಯಾತ್ಮನೆಂಬ ಹೆಸರು. ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ವೆಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗಾಗಿ ನಿಯತವಾದ ಬ್ರಹ್ಮನ ಸ್ನಭಾವವು. 
ಈ ಅವನ ಸ ಭಾವವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಅಕ್ಕ ರವೆನಿಸುವದು. | 

ಪರಮಾತ್ಮನು ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನಾಗಿ ಸ ಸ್ಕೃ ಪ್ರಿಯೆ ಉತ್ತ ತ್ಲಿಯೆ ಸಂಕ 
ಲ್ಪವನ್ನು ಮಾಡಿದೊಡನೆ ಕರ್ಮತತ್ಸವು ಪ್ರ ಟು. ಈ ಕರ್ಮ 
ತತ್ವದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಪ್ರಕಾರಗಳ. Fi 111. ಭಾವವೆಂದೂ ಭೂತ 
ವೆಂದೂ ಹೆಸರು. ಭಾವವೆಂದರೆ ಪುರುಷ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಸಹಜವಾದ 
ಸುಖಲಾಲಸೆ; ಭೂತವೆಂದರೆ ಕೋರುವ ಸುಖವನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡಿ 
ಕೊಳ್ಳಲು ಅನುನಾಗಿರುವ ಆ ಪುರುಷನ ಸಹಜ ಶಕ್ತಿಯು. ಇದಕ್ಕೆ 
ಪ್ರಕೃತಿಯೆಂದು ಹೆಸರು. ಆದುದರಿಂದ ಜೀವಭೂತರಲ್ಲಿ ಪುರುಷ ಹಾಗು 
ಪ್ರಕೃತಿ ಸ್ವಭಾವಗಳು ಅಂದರೆ ಸುಖಾಭಿಲಾಷೆಯೂ ಆ ಸುಖವನ್ನು 
ಉಂಟುಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ಕಿಯೂ ಕರ್ಮತತ್ತ ದಿಂದಪ ; ಕಟಿವಾಗುವವು. 


ಅಧಿಭೂತಂ ಕರೋ ಭಾವಃ ಪುರುಷಶ್ಟ್ಚಾಧಿದೈವತಂ। 
ಅಧಿಯಜ್ಞ್ಜೊ ಇ ಹಮೇವಾತ್ರ ದೇಹೇ ದೇಹಭೃತಾಂ ವರ |೪| 


ಪ್ರರುಷಸ್ತಭಾವಸಹಜವಾದ ಸುಖಾಭಿಲಾಷೆಯು-ಭಾವವು-ಜೀವ 
ಭೂತನಲ್ಲಿ ಪರ: ಮಾರ್ಗದಿಂದ ತೃಪ್ತಿಪಡುವಂತೆ ಅವನ ಸ್ವಭಾವರಚನೆ 
ಯಾಗಿರುವದು. ಬ್ರಹ್ಮನಂತೆ ತನ್ನ ಆತ್ಮಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಸುಖವನ್ನು ಅವನು ಸಾಧಿಸಬಹುದು. ಇಲ್ಲವೆ ಇಂದ್ರಿಯಸ ಭಾವದಿಂದ 
ಆಸುರಸುಖವನ್ನಾ ದರೂ ಪಡೆಯಬಹುದು. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಟಕದ 
ಸುಖವನ್ನು ಪಡೆಯುವದು ಜೀವನ ಸ್ವೇಚ್ಛೆಯನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿದ್ದರೂ 
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ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾನದಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಸುಖವು ಚೀವನ ಶ್ರೇಯವನ್ನು 
ಮಣ್ಣುಪಾಲು ಮಾಡ. ನದೆಂದ: ಗೀತೆಯು ಸಾರಿ ಹೇಳುವದು. -ಆದ. 
ಹೇಗೆಯೇ ಇರಲಿ ಜೀವರು ಈ ಎರಡು ಸುಖಗಳಿಗಾಗಿ ಹಾರೈಸುವ 
ದ.೦ಟು. ಬೇವರ ಈ ..ರಡು ವಿಧದ ಹಂಒಲವೇ ದೈವಾಸುರ ಸಂಪದ್ರಿ 
ಭಾಗದ ಮುಂದೆ ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಇವೆರಡು ಬಗೆಯ ಜೇವರ 
ತಾ ತ್ರಿಕ ನಿರ್ದೇಶವು ಇಂಟ. 

ಸುಖಾಭಿಲಾಷೆಯಿ.೦5 ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ತಭಾವವನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸುವ 
ವನು ತನ್ನ ಭೂತನ ಭಾವಕ್ಕೆ ಪೂರ್ಣ ಆಧೀನ ನಾಗಿರುವ 5ರಿಂದ ಅವನನ್ನು 
ಅಧಿಭೂತನೆಂದು ಅಂದರೆ ಭೂತನಭಾವಕ್ಕೆ ತುತ್ತಾದವನೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 
ಪ್ರರುಷಸ್ತಭಾವಕ್ಕೆ ನಿಯತವಾದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಸುಖನನ್ನೇ ಬಯಸು 
ನವನು ಪುರುಷನೆಂದೇ ಹೇಳಲ್ಪಡುನನು. ೨ವನು ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಯೆ ಥಾಯೋಗ್ಯವ ವಾಗಿ ಆ೦ಂಕೆಯ ಎಲ್ಲಿಟ್ಟಕೊ ಇಳ್ಳೃವದರಿಂದ 


ya KR 
ಇವನ ಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಸ್ತಭಾವದ ಪ್ರಾಬಲ್ಯವು ವೃ ಬಪಡುವರು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 


ಕಿ ೧) ಸ 


ಸ್ತಭಾವದ ಈ ಪಸ್ತ ಬಲ್ಳವನ್ನೇ (೧೬ನೆಯ ಆಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ) ದೈವೀ 
ಸಂಪಕ್ಕೆ೦ದು ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಕಾರಣ, ದೈನೀಸಂಪತ್ತನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಂಡ 
ಪುರುಷನನ್ನು ಅಧಿದೈ ನನೆಂದು ಆಂದರೆ ದೈವೀಸಂಪತ್ತುಳ್ಳವನೆಂದು. ಇಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ. ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರ್ರಾನುಸಾರವಾಗಿ ಎಜ್ಞ್ವಾ ದ್ದ ನ್ವ ಯಿಂದ ಆ 
ಭೂತ ಮತ್ತು ” ಅಧಿದೈವನೆಂಬ ಶಬ್ದ ಗಳಿಗೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ « ಅರ್ಥನೇ ಉದ್ದಿ 
ಸ್ಟವಾಗಿದೆ. ಅಧ್ಯಾತ್ಮಭಾವದಿಂದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಶರಣನಿಹೋದರೆ ಆ ಶಬ್ದ 
ಗಳ ಇಂಥ ವಿಚನ್ಹಾನಪರವಾದ ಆರ್ಥವು ತಡ ಆದರೆ ಜತ 
ರೂಢಾರ್ಥವನ್ನೇ ಗಮನಿಸಿ ಈ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯುವ 
ದರಿಂದ ಅರ್ಥಹಾನಿಯಾಗುವದು. 

ಕರ್ತೃವಿನ ಯೋಗಭಾವದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಕರ್ಮವನ್ನು-ಯಜಚ್ಚ 
ವನ್ನು-ಅವನ ಶರೀರದಲ್ಲಿದ್ದು ಸ ಸ್ತೀಕರಿಸ.ವ ಅಧಿಯಜ್ಞನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರು 
ಸೋತ್ತ ಮನೇ ಎಂದು ಅಟ.ಲನನು ತಿಳಿಯತಸ್ತ್‌ ದ್ದು. ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಲವ 
ಪ್ರರಷನೊಂದಿಗೆ ಅವನು ಹೇಗೆ ಸಹವಾಸಿಯಾಗಿರುವನು, ಅಲ್ಲ ಅವನ 


ವಿವಿಧ ಭಾವಗಳು ಹೇಗಿರುವವು ಎಂಬ ವಿವರಣೆಯ. ಮ ೦ದೆ ಬರುವದು 


(೧೩-೨೨). ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಈ ಶರೀರದೊಳಗಿನ ಅಧಿ 
ಯಚ್ಚನು ಎ೦ದು ಅರ್ಬ ನನು ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ್ದು. 


ಅಂತಕಾಲೇ ಚ ಮಾಮೇವ ಸ್ಮರನ್ಮುಕ್ತ್ಯಾ ಕಲೇವರಂ | 
ಯಃ ಪ್ರಯಾತಿ ಸ ಮದ್ಭಾ ವಂ ಯಾತಿ ನಾಸ್ಥೃತ್ರ ಸಂಶಯಃ! ೫॥ 


ಸ್ರೀ 

ಆಂತ್ಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನೇ ಸ್ಮರಿಸುತ್ತ 
ಯಾರು ತಮ್ಮ ದೇಹನನ್ನು ತ್ಯಾಗಮಾಡುವರೋ ಅವರು ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನ 
ಭಾವವನ್ನು ಸೇರುವರೆಂಒಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಭಾವನನ್ನು ಸೇರುವದೆಂದರೆ ಯಜ್ಞ ಭೋಕ್ತೃತ್ವ 
ಪ್ರೆಭುತ್ವಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಅವನ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸುವದು 
ಎ೦ದರ್ಥ. ಅವನ ಪ್ರಜೆಗಳೆಲ್ಲ ಅವನ ಪ )ಭುತ್ತ ವನ್ನು ಮನ್ನಿ ಸಬೇಕೆಂಬುದೇ 
ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಅವನ ಸಂಕಲ್ಪವು (೯. ಜು ಗ ಪಿ ನರವೇರಿಸುವದರಿಂದ 
ಅವರು ಅವನ ಭಾವವನ್ನು ಸೇರುವರೆಂದು ಹೇಳುವದೇ ಈ ಶ್ಲೋಕದ 
ಉದ್ದೇಶವು. 

ಒಂದು ವಸ್ತುವು ಸಜಾತಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಡಿ ಏಕರೂಪವಣಗುವಂತೆ 
ಜೀವರು ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ಕೂಡಿ ಹೋಗುನರೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವಲ್ಲ. 


ಯೆಂ ಯೆಂ ವಾಫಿ ಸ್ಮರನ್ಸಾ ವಂ ತ್ಯಜತ್ಯ ತೇ ಕಲೇವರಂ! 
ತೆಂ ತಮೇವೈತಿ ಕೌಂತೇಯ ಸ ತದ್ವಾ ವಭಾವಿತಃ ॥೬॥ 


ಶರೀರತ್ಕ್ಯಾಗ ಮಾಡುವಾಗ ತನ್ನನ್ನು ಸ್ಮರಿಸುವವರು ತನ್ನಭಾವ 
ವನ್ನೇ ಸೇರುವರೆಂದು ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಇದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ತನಗಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡ ನಿಯಮವಲ್ಲ; ಮನುಷ್ಯಸ್ವ ಸ್ನಭಾವದ ಒಂದು ಸರ್ವ 
ಸಾಧಾರಣ ನಿಯಮವಾಗಿದೆ. ಶರೀರವ ನ್ನು ನಿಟ್ಟು ಹೋಗುವಾಗ 
ಕೊನೆಯ ಹೊತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಆವ ಭಾವವನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು ಸ “ಸುತ್ತಿ ರುವನೋ 
ಆ ಭಾವವನೈ ಕ ಅವನು ಸೇರುವನು ಬಗೆ ಅಂತ್ಯಕಾಲದಲ್ಲಿ ಯಾವದೊಂದು 
ಭಾವವು ಸ್ಥಿಂವಾಗುವದಕ್ಕೆ. ಆಜನ್ಮವೂ ಅದರ ಚಿಂತ ನೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿ 
ರಬೇ ಕಾಗುವದು. ಇದಾದರೂ ಮನಃುಷ್ಯಸ್ತಭಾವದ ನಿಯಮವು. 


೧೮೬ ಅಧ್ಯಾಯ ೮ 


ತಸ್ಮಾತ್ಸರ್ನೇಷು ಕಾಲೇಷು ಮೂಮನುಸ್ಮರ ಯುದ್ಧ್ಯಚ 
ಮಯ್ಯರ್ಪಿತನುನೋಬುದ್ಧಿ ರ್ಮಾಮೇವೈ ಸ್ಯ ಸ್ಕಸಂಶಯಃ id 


ಆದುದರಿಂದ ಮರಣಸವುಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ತಪ್ಪದೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು 
ನೆನಿಸಿದರಾಯಿತೆಂದು ಅರ್ಜುನನ್ನುಯೋಚಿಸಬಾರದು.ನಿತ್ಯನಿರಂತವೂ ಅವನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನೇ ಮುನಸ್ಸಿಸಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಕೊಂಡು ನಡೆಯಬೇಕು. ಈಗ ಯುದ್ದ 
ವನ್ನಾದರೂ ಅವನು ಈ ಬುದ್ದಿಯಿಂದಲೇ ಮಾಡಬೇಕು. ಹೀಗೆ ತನ್ನ 
ಮನಸ್ಸನ್ನೂ ಬುದ್ದಿಯನ್ನೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿದರೆ ಅಂತ್ಯಕಾಲಕ್ಕೆ 


ಅರ್ಜುನನು ಅವನನ್ನು ಸೇರುವದರಲ್ಲಿ ತಿಲಮಾತ್ರವೂಸ೦ದೇಹವಿಲ್ಲ. 


ಅಭ್ಯಾಸಯೋಗಯುಕ್ತೇನ ಚೇತಸಾ ನಾನ್ಯಗಾನಿನಾ | 
ಪರಮಂ ಪುರುಷಂ ದಿವ್ಯಂ ಯಾತಿ ಹಾರ್ಥಾನುಜಿಂತಯ:ನ್‌ ॥(೮॥ 


ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಹೀಗೆ ಯೋಗಯ ಕವಾಗಿ ಮಾಡುವ ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನು 
ಆಚರಿಸುತ್ತಿರುವವನು ಅಧ್ಯಾತ್ಮರತನೂ ಏಕಾಗ್ರ ಒದ್ಧಿಯುಳ್ಳವನೂ ಆಗು 
ನು. ಆತನ ಬುದ್ಧಿಯು ಮನಸ್ಸನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ಬಾಹ್ಯಸ್ಪರ್ಶಗಳಿಗಾಗಿ 
ಹಾತೊರೆಯು ವದನ್ನು -ವ್ಯಭಿಚಾರವನ್ನು -ಬಿಟ್ಟುಬಿಡು ಪದಕ ದಿವ್ಯೃನಾಸ 
ಪರಮಪುರುಷನನ್ನೇ ಚಿಂತಿಸುತ್ತಿರುವ ಇಂಥ ಯೋಗಿಯು ಆ ಪುರುಷ 
ನನ್ನೇ ಸೇರುವನು. 


ಕಿಂ ಪುರಾಣಮನುಶಾಸಿತಾರ | 

ಮಣೋರಣೇಯಾಂಸಮ ನುಸ್ಮರೇದ್ಯಃ | 

ಸರ್ವಸ್ಯ ಧಾತಾರಮಚಿಂತ್ಯರೂಪ | 

ಮಾದಿತ್ಯನರ್ಣಂ ತಮಸಃ ಪರಸ್ತಾತ್‌ |೯| 


ಪ್ರಯಾಣಕಾಲೇ ಮನಸಾಚಲೇನ | 

ಭಕ್ತಾ ಯುಕ್ತೋ ಯೋಗಬಲೇನ ಚೈವ! 

ಭ್ರು ವೋರ್ಮದ್ಧ್ಯ್ಯೇ ಪ್ರಾಣನಾನೇಶ್ಯ ಸಮ್ಯಕ್‌ | 

ಸ ತಂ ಪರಂ ಪುರುಷಮುಸ್ಕತಿ ದಿನ್ಯಂ I a0 || 


ಆ ನ್ಯಾಯ ಲ ೧೮೨ 





| ಆ 4 ಇ ಆ ಸ ಡಿ ಮಿ _ ಠ್‌ 
ಸರ್ವಜ್ಞನು, ಪ್ರರಾಣಪ್ರರುಷನನ್ನು, ಸೃಷ್ಟಿಯ ಲನ ಸರ್ವ 


ಶ್ರೇಷ್ಠನಾದ “ಧಿಕಾರಿಯನ್ನು ಸೂಕ್ಸ್ಮಕ್ಕಿಂತಲೂ ಸೂಕ್ಬುನನ್ನು, ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ 


ಅಧಾರನಾದವನನ್ನು, ಆಚಿಂತ್ಯನನ್ನು 
3 ಮಿ ಹ N ಪಿ had 
ವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸುವದ. ಶಕ್ಕವಲ್ಲವೋ ಆಂಥವನನ್ನು, ತೇಜದಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯ 
J 


Ps 


ನಿಗೆ ಸಮಾನನಾದವನನ್ನು ಅಂಧಕಾರವನ್ನು  ವೀರಿದವನನ್ನು ಆಂದರೆ 
05 ಲೆ 


ಆಂದರೆ ಯಾವನನ್ನು ಆ ಮೂಲಾಗ್ರ 


ಬ್ಲ 
ವಾಗಲಿ ಪಾಪವಾಗಲಿ ಯಾಭನನ್ನು ಸೋಂತಕುವದಿಬ್ಲವೋ ಆವ 
ನನ್ನು ಸ್ಮರಿಸುತ್ತ ವ.ಸಸ್ಸನ್ನು ಸಿಶ್ಚಲಗೊಳಿಸಿ ಭಕ್ಕಿಯ.೦ದ ಕೂಡಿದವನಾಗಿ 
ಯೋಗಬಲದಿಂಸ ಹುಬ್ಬುಗಳ ನಡುವೆ ಪ್ರಾ ನನ್ನು ಸ್ಟಿರಪಡಿನಿ ಪರಣ 
ವಸನ್ಮು ಹೊಂದುವನನು ಆ ದಿವೃಸೂ ಪರಮನೂ ಆದ ಪುರುಷನನು 
ಸೇರುವನು. § 


ಅಚಿಂತ್ಯನೆ೦ದರೆ ಚಿಂತನೆಗೆ ಸರ್ವಥಾ ಆಗಮ್ಮನೆಂದು ತಿಳಿಯ 


KR 


ಬಾರದು. ಅವನು ಜ್ಞೇಯನೆಂದೂ ಚಾನಗಮ್ಮನೆಂದೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ (೧೩-೧೭). ಅವನನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅಕಲನಮಾಡುವದು, 
ಮನುಷೃನಿಗೆ ಶಕ್ಕವಲ್ಲೆಂದು ಅಚಿಂತ್ಯಸು. ಆದರೂ ಶ್ರದ್ಧೆಯುಳ್ಳ ವ.ನುಷ್ಯ 


ನಿಗೆ ಲ ಪರಿಸಿ ತಿಯ ಲ ಅನುಭನಗಮೂನು, 
೧೧ Ne ರಿ ಇ 


ಯದಕ್ಷರಂ ನೇದವಿದೊ ನದಂತಿ | 

ನಿಶಂತಿ ಯದೃತಯೋ ನೀತರಾಗಾಃ!| 

ಯದಿಚ್ಛಂತೋ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಂ ಚರಂತಿ । 

ತತ್ತೇ ಪದಂ ಸಂಗ್ರಹೇಣ ಪ್ರನಶ್ಸ್ಯೇ ॥ ೧೧॥ 


ಯಾವುದನ್ನು ಮೇದಿವೇತ್ಮರು ಅಕ್ಸರನೆಂದು ಹೇಳುವರು, ನಿಸ್ಪ್ರಹ 
ರಾಡ ಯತಿಗಳು ಯಾವ್ರದರಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶಿಸುವರು, ಯಾವುದನ್ನು ಸೇರಲು 
ಹವಣಿಸಿ ಅವರು ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನ್ನು ಆಚರಿಸುವರ, ಆ ಪದವನ್ನು ಕುರಿತು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಇನ್ನು ಸಂಕ್ಲೇಪವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
ಸರ್ವದ್ವಾರಾಣಿ ಸಂಯಮ್ಯ ಮನೋಹೃದಿ ನಿರುದ್ಧ ಚ । 
ಮೂರ್ಥ್ನ್ಯಾಧಾಯಾತ್ಮನಃ ಪ್ರಾಣಮಾಸ್ಸಿ ತೋ 
ಯೋಗಧಾರಣಾಂ || ೧೨ 


೧೮೯ ಅಧ್ಯಾಯ ೮ 


ಓಮಿತ್ಯೇಕಾಶ್ಸರಂ ಬ್ರಹ್ಮ ನ್ಯಾಹರನ್ಮಾಮನುಸ್ಮರನ್‌ | 
ಯಃ ಪ್ರಯಾತಿ ತ್ಯ ಜನ್‌ ದೇಹಂಸ ಯಾತಿ ಪರಮಾಂಗತಿಂ! ೧೩ | 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ನಿಯೆಮನ ಮಾಡಿ, ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹೃದಯದಲ್ಲಿ 
ಸ್ಟಿರಪಡಿಸಿ, ಪ್ರಾಣಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಮಸ್ತಕಕ್ಕೆ ಆಕರ್ಷಿಸಿ ಯೋಗಧಾರಣವನ್ನು 


ಮಾಡುವವರು ಓಂ ಏಎ೦ಒ ಏಕಾಕ ರ ಬ ಹ್ಮ ರೂಪ ಪ ಣವವನು. ಉಊಚ 
ಒಟ್ಟಿ ೬ ಲ ಬ 


ರಿಸುತ್ತಲೂ ಪುರುಷೋತ್ಯಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ ಸ್ಮರಿಸುತ್ತಲೂ ದೇಹವನ್ನು 


[AC] 


ನವರೂ ನರು ಪರಮಗತಿಯನ್ಸು 4 EN ಈ ಸೋಗಿಗಳನ್ನು 


ಹಿಂದೆಯೂ(೬-೧೧-೧೪-) ವರ್ಣಿಸಿದೆ. 
ಅನನ್ಯ ಚೇತಾಃ ಸತತಂ ಯೋ ಮಾಂ ಸ್ಥರತಿ ನಿತ್ಯಶಃ । 
ತಸ್ಕಾಹೆಂ ಸುಲಭಃ ಪಾರ್ಥ ನಿತ್ಯಯುಕ್ತಸ್ಕ ಯೋಗಿನಃ ೧೪ । 


ಏಕಾಗ್ರವೂ ಅನನ್ಯವೂ ಆದ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ನನ್ನನ್ನು ನಿತ್ಯದಲ್ಲಿಯೂ 
ಯಾರು ಸ ಒರಿಸುವರೋ ಲೆ ನಿತ್ಯ ಒಂದಿ ಯೋಗ ಜು ರಾದ ಯೋಗಿಗಳಿಗೆ 
ನಾನು ಸುಲಭನು. ಈ ಯೋಗಿಗಳನ್ನು ಹಿಂದೆ (೬. ೨೫-೨೭)ವರ್ಣಿಸಿದೆ. 


ಮಾಮುಸೇತ್ಯ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ದುಃ ಖಾಲಯವಶಾತ್ವತಂ | 
ನಾಸ್ಲುನಂತಿ ಮಹಾತ್ಮಾನಃ ಸಂಸಿದ್ಧಿ ೦ ಪರಮಾಂ ಗತಾಃ [೧೫ 


ಪುರುಷೋತ್ತ ಮ ಶ್ರೀಕೃ ಹ ನನ್ನು ಪಡೆದು ಪಂಮಸಂಸಿದ್ದಿ ಯನ್ನು 
ಯಾವ ಮಹಾತ್ಮರು ಆಜ ೫.1 ಆವರಿಗೆ ದುಃಖಕ್ಕೆ” ಸ 
ಮನೆಯೂ ಜಾ ಚಿ ಆದ ಪ್ರನರ್ಬನ್ಮವು ತಗದು. 


ಹ್ಮಭುವನಾಲ್ಲೋಕಾಃ ಪುನರಾವರ್ತಿನೋರ್ಜುನ | 
ಮಾಮುಸೇತ್ಯ ತು ಕೌಂತೇಯ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ನನಿದ್ಯತೇ ೧೬ 


ಉತ್ತಮ ಗತಿಯೂ ಸಿದ್ದಿಯೂ ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಆಥವಾ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗಾಣುವಾಗ ಅ೦ದರೆ ಕೋರುವವನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಅಪೇ 
ಕ ಸದೆ ಈ ಜಗತ್ತಿನೊಳಗಿನ ಅಥವಾ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕದೊಳಗಿನ ಉತ್ತಮ 


ಸ್ಥಿತಿಗಳನ್ನೇ ಕೋರುವಾಗ ಆ ಜೇವನಿಗೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮವು ಸಂಭವಿಸದೆ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಲ ೧೯೦ 


ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನೇ ಕೋರಿ ಅವನನ್ನು ಸೇರುವವರಿಗೆ 
ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಸಂಭವವು ಎಂದಿಗೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. 


ಸಹಸ್ರ ಯುಗ ಪರ್ಯಂತಮಹರ್ಯದ ಹ್ಮ ಣೋ ವಿದುಃ | 
ರಾತ್ರಿಂ ಯುಗಸಹಸ್ರಾಂತಾಂ ತೇಂಹೊರಾತ್ರ- 
ವಿಡೋ ಜನಾಃ । ೧೭1 


ಸಾವಿರಯುಗಗಳಾದರೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಒಂದು ಹಗಲು; ಅವನಿಗೆ ರಾತ್ರಿ 
ಯಾದರೂ ಹಾಗೆಯೆ. ಸಾವಿರ ಯುಗಗಳ ಅನಂತರದಲ್ಲಿ ಮುಗಿಯುವದು. 
ಬ್ರಹ್ಮನ ಅಹೋರಾತ್ರಿಗಳನ್ನು ಅವರು ತಿಳಿದಿರುವರು. ಇಲ್ಲಿ ಸಾವಿರವೆಂದರೆ 


ಎಣಿಸಿ ಸಾವಿರವೆಂದ ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕಿ೦ತಲೂ ಸಾವಿರಾರು ಎಂದೂ ಅರ್ಥ 
ವಿರಬಹುದು. 


ಅನ್ಯಕ್ತಾದ್ವ್ಯಕ್ತೆಯಃ ಸರ್ವಾಃ ಪ್ರಭವಂತ್ಯಹರಾಗಮೇ। 
ರಾತ್ರಾ 4ಗಮೇ ಪ್ರಲೀಯಂತೇ ತತ್ರೈನಾವ್ಯಕ್ತೆ ಸಂಜ್ಞ ಹೇ 1೧೮॥ 


ಬ್ರಹ್ಮನ ಹಗಲು ಅ ಭಷ ಅವನ ಅವ್ಯಕ್ತ ಸ್ಥಿತಿಯಿಂದಲೇ 
ಎಲ್ಲವೂ ವ್ಯಕ್ತ ಆಂದರೆ ಪ್ರಕಟೆ (ಉತ್ಪನ್ನ)ವಾಗುವದು. ಮತ್ತು ಅವನ 
ರಾತ್ರಿಯು id ಯಾವದನ್ನು ಅನ್ಯಕ್ತವೆಂದು ಹೇಳು 
ವರೋ ಆ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿಯೆ ಅದೆಲ್ಲವೂ ಲಯವಾಗುವದು. 
ಪ್ರಾಣಿಗಳೆಲ್ಲರೂ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದಲೇ ಉಂಟಾಗುವರನ್ಲದೆ ಅವನ ಹಗಲಿ 
ನಲ್ಲಿ ಅಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಒಂದು ಕಲ್ಪವು ನಡೆದಿರುವ ವರೆಗೆ ಅವರು ಅವನ 
ಲ್ಲಿಯೇ ಜಾ 0% ತಿಯಲ್ಲಿ ವಾಸಮಾಡುತ್ತಿರುವರೆಂದು ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ದಿಂದ ತಿಳಿಯುವದು. ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ದೊರಕಿಸಲು ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನೇ ಉಲ್ಲಂಘಿಸಿ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಿ.೦ದ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗ:ವ ಕಲ್ಪನೆಯು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಇರುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದು ತೋರುವದು. 


ಭೂತಗ್ರಾಮಃ ಸ ಏನಾಯಂ ಭೂತ್ವಾ ಭೂತ್ವಾ ಪ್ರಲೀಯತೇ। 
ರಾಶ್ರ್ಯಾಗಮೇ5ವಶಃ ಪಾರ್ಥ ಪ್ರಭವತ್ಯಹರಾಗಮೇ | ೧೯॥ 


೧೯೧ ಅಧ್ಯಾಯ ಲೆ 


ಈ ಭೂತಸಮುದಾಯವೆಲ್ಲವೂ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಮರಳಿ ಮರಳಿ 
ಹುಟ್ಟಿವದು; ಮತ್ತೆ ಬ್ರಹ್ಮನ ರಾತ್ರಿಯು ಒದಗಿದೊಡನೆ ಇಲ್ಲದಾಗುವದು. 
ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ತಿರುಗಿ ಬ್ರಹ್ಮನ ಹಗಲು ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಲು ಅವಶವಾಗಿ 
ಆಂದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ವಶವಾಗಿ ಪುನಃ ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಗುವದು. ಇಲ್ಲಿ ಆವಶ 
ವೆಂದು ಹೇಳಿದುದಕ್ಕೆ "" ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಅವಶಿಷ್ಟ (ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳ) ಕರ್ಮ 
ಬಂಧನದ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ಪರವಶರಾಗಿ'' ಖಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಇರು 
ವಂತೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮಬಂಧನವು ಉಳಿಯದಿದ್ದವರಿಗೆ ಈ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಂತೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಹ.ಟ್ರಿಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವು ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು 
ಜೀವರು, ಮುಕ್ಕರಾಗುತ್ತ ಹೋದಂತೆ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಜೀವರ 
ಸಂಖ್ಯೆಯು ಕ್ಸೀಣವಾಗಬೇಕು. ಎಲ್ಲ ಜೀವಭೂತಗಳ ಸಮುದಾಯವೂ 
ಪುನಃ ಪುನಃ ಜನ್ಮತಳೆವುದೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ; ಹಾಗೂ ಯಾರಿಗೂ, ಮುಕ್ತ 
ಜೀವರಿಗೂ ಕೂಡ, ಬಡುಗಡೆ ಕೊಟ್ಟಿಂತಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಮುಕ್ತಜೀವ 
ರಾದರೂ ಕಲ್ಪಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಉತ್ಪನ್ನರಾಗುವರೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಇನ್ನೊಂದು ವಿಶೇಷವೇನೆಂದರೆ, ಸೃಷ್ಟಿಯ ಆದಿಯಲ್ಲಿ ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಗಲಿಕ್ಕೆ 
ತತ್ಸೂರ್ವ ಕಲ್ಲಗಳಿಂದ ಅವಶೇಷವಾಗಿ ಬಂದ ಕರ್ಮಬಂಧನವು ಅವಶ್ಯ 
ವೆಂದು ತಿಳಿದ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ಮೊಟ್ಟ ಮೊದಲು ಕಲ್ಲವು ಯಾವಾಗ ಆರಂಭವಾ 
ಯತು, ಮತ್ತು ಜೀವಭೂತರಿಗೆ ಕರ್ಮಬಂಧನದ ಸಂಪರ್ಕವು ಕೂಡ 
ಇರಲ್ಲಲಿಲ್ಲ, ಆಗ ಜೀವರ ಉತ್ಪ್ಸತ್ತಿಗೆಯಾವ ಕಾರಣವನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು ? 

ಸೃಷ್ಟಿಯುಂಟಾಗುವದಕ್ಕೆ ಇಂಥ ಆಗಂತುಕ ಕಾರಣಗಳು ಗೀತೆಗೆ 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. 

ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಕೇವಲ ಮಾಯೆಯಿಂದ ಅಂದರೆ ಇಚ್ಛೆ 
ಯಿಂದ ಅಥವಾ ಲೀಲೆಯಿಂದ ಆದು ಉಂಟಾಗುವದು. ಅವನಆ ಇಚ್ಚಾ 
ಶಕ್ತಿಯು ಬ್ರಹ್ಮನ ಮೂಲಕ ಪ್ರಕಟಿವಾಗಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದಲೇ ಬಲ್ಲ ಭೂತಗಳು 
ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಗುವವು. ಹೀಗೆ ಯದೃಚ್ಛೆಗೆ (೪-೨೨) ಸ್ತಾಧೀನವಾಗಿ- 
ಅನಶರಾಗಿ-ಪ್ರಾಣಿಗಳೆಲ್ಲರೂ ಸಂಭವಿಸುವರು. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಉತ್ಪನ್ನ 
ವಾಗುವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅವರು ಅನಶರು ಅಥನಾ ಹರತಂತ್ರರೆಂದು ಈ 
ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೮ ರ್ಗಿ೨ 


ಪರಸ್ತಸ್ಥಾತ್ತು ಭಾವೋ€ನ್ಯೋನನ್ಯಕ್ತ್ರೋ ವ್ಯಕ್ತಾತ್ಸನಾತನಃ | 
ಯಃ ಸ ಸರ್ವೇಷು ಭೂತೇಷು ನಶ್ಯತ್ಸು ನ ವಿನಶ್ಯತಿ ೨೦ । 


ಬ್ರಹ್ಮನರಾತ್ರಿಯು ಬಂದೊಡನೆ ಭೂತಸಮುದಾಯವೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲ 
ದಾಗುವದು; ಹಾಗೆಯೇ ಬ್ರಹ್ಮನಾದರೂ ಕಲ್ಪಾ೦ತದಲ್ಲಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನಲ್ಲಿ ಲೀನವಾಗುವನು. ಎಲ್ಲ ಸಂಭೂತ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೂ ಹೀಗೆ ಲಯೆವುಂಟಿ. 
ಆದರೆ ಈ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಳೆಲ್ಲ ಇದಾದರೂ ಶಾಶ್ರತವಾಗಿರುವ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬನು 
ನಹ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಭಾವವು ಈ ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳ ಭಾನದಿಂದ ಭಿನ್ವ 
ವಾಗಿರುವದು. ಅವನು ಎಲ್ಲ ಅವ್ಯಕ್ತಗಳನ್ನೂ ಮೀರಿದ ಅವೃಕ್ತನು. 
ಮೇಲಿನ ೧೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಅಮ್ಯಕ್ತನೆಂದ. ಹೇಳಿದೆ. 
ಈ ಅವ್ಯಕ್ತ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಆ ಬ್ರಹ್ಮ ನೆಂಬ ಅವ್ಯಕ್ಕವ್ಯಕ್ಕಿಗಿಂತಿ ಶ್ರೇಷ್ಟನ, ಆಜೆ 
ಗಿರುವವನು ಹಾಗು ಅವನನ್ನು ವಿಖಾರಿದ ಜಡ ಗೀತೆಯ ಮೇರೆಗೆ 
ಈತ ಸ್ಟ ಯೂ ಸನಾತನವು (೧೫-೭) ; ಅವ್ಯಕ್ತ ಬ್ರಹ್ಮನೂ 
ಸನಾತನನು ಮತ್ತು ಜನ್ಮವಿರಹಿತ ಈ ಃ ಪರಮವ್ಯಕ್ತಿ ಯು ಮೊದಲಿನ ರಡು 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನೂ ಸ ಸಪಾತನನೆನಿನ ಪ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿರುವ ಈ 
ಸನಾತನತ್ಸದ ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ಗವ. ನಿಸಿದರೆ ಚಿಚ್ಹಾಸುಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯು 
ತಿಳಿಯಾಗುವದೆಂದು ತೋರುವದು. ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಎಲ್ಲ 
ವನ್ನು ಮೀರಿದ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಪುರುಷೋತ್ಕ್ತಮನಾದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಆಗಿ 
ರುವನು. ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಇದ. ವಿಶದವಾಗಿದೆ. 


ಅನ್ಯಕ್ತೋ:ಕ್ಷರ ಇತ್ಯುಕ್ತಸ್ತಮಾಹುಃ ಪರನಾಂ ಗತಿಂ | 
ಯಂ ಪ್ರಾಪ್ಯ ನ ನಿನರ್ತಂತೇ ತೆದ್ದಾ ಮ ಹಪರನುಂ ಮನು ॥೨೨॥ 


ಹೀಗೆ ಅವ್ಯುಕ್ತನೆ೦ಂದೂ ಅಕ್ಬರನೆಂದೂ ಹೇಳಲ್ಬ SR ಪರಮ 
ಗತಿಯೆಂದು ಭಾವಿಸುವರು. ಅವನನ್ನು ಪಡೆದವರಿಗೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮವು ಸಂಭ 
ನಿನದು. ಪರಮಗತಿಯನ್ನು ಹಾ ಸೇರುವ ಸ್ಥಾನ ಕ ನನ್ನ ಚಶವುು 
ನಿವಾಸವೆನಿಸುವದು (೧೪- ೨೭). 


ಜೀನಭೂತರಿಗೆ ಕೊನೆಯ ಗತಿಯಾದದ್ದು ಅವ್ಯಕ್ಕ ಅಥವಾ ಅಕ್ಬರ 


೧೯೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೮ 





ವೆನಿಸುವದೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ರೂಢವಾಗಿದೆ. ಅದು ನಿಜವೂ 
ಇರುವದು, ಆದರೆ ಈ ಕೊನೆಯ ಅವ್ಯಕ್ತವಾಗಲಿ ಅಕ್ಬರವಾಗಲಿ ಯಾವ 
ದಾಗಿರಬಹುದೆಂಬ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಬಗೆಬಗೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಉಂಟಾಗಿರುವವು. 
ಆ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. ಪುರುಷೋತ್ತಮನಾದ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತಾನೇ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ವಿರಾರಿದ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಆಕ್ಸರನೆಂದು ಹೇಳು 
ವದು ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಭಾವವು, 


ಪುರುಷಃ ಸ ಪರ: ಸಾರ್ಥ ಭಕ್ತ್ಯಾ ಲಭ್ಯ ಸ್ತೃನನ್ಯಯಾ | 
ಯೆಸ್ಕಾಂತಸ್ಥಾನಿ ಭೂಶಾನಿ ಯೇನ ಸರ್ವಮಿದಂ ತತಂ / ೨೨ ; 
ಜೀವರಿಗೆಲ್ಲ ಕೊನೆಯ ಗತಿಯಾದ ಈ ಅಕ್ಬರವು ಪುರುಷಸ್ತಭಾವವುಳ್ಳ 
ದೈಂಬದನ್ನು ಮೊದಲು ಗಮನಿಸಬೇಕು. ಇದೇ ಪುರುಷೋತ್ತಮನೆನಿಸು 
ವದು.ಆವನು ಎಲ್ಲ ಪುರುಷರಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠನು(೧೫-೧೯).ಅನನ್ಯ ಭಕ್ತಿಂಯಿ೦ದಲೇ 
ಈ ಪುರುಷೋತ್ತಮನನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಹುದು (೧೧-೫೪). ಅವನು ಯಾವ 
ನೆಂಬದನ್ನು ಗುರುತಿಸುವದು ಕಠಿಣವಲ್ಲ ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳೂ ಅವನಲ್ಲಿಯೇ 
ವಾಸವಾಗಿರುವವು; ಮತ್ತು ಸೃಷ್ಟಿಯೆಲ್ಲವೂ ಅವನಿಂದಲೇ ಹಬ್ಬಿರುವದು. 
ಯತ್ರ ಕಾಲೇ ತ್ವನಾವೃತ್ತಿ ಮಾವೃತ್ತಿಂ ಚೈವ ಯೋಗಿನಃ । 
ಪ್ರಯಾತಾ ಯಾಂತಿ ತಂ ಕಾಲಂ ವಕ್ಸ್ಯ್ಯಾಮಿ ಭರತರ್ಷಭ ೨೩ ॥ 
ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟಮರ್ಯಾದೆಯವರೆಗಿನ ಆತ್ಮೋನ್ಸ ತಿಯನ್ನು ಪಡೆ 
ಯದೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನನ್ನು ಮನಗಾಣ.ವದು ಜೀವಭೂತರಿಗೆ ಸಾಧ್ಯ 
ವಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಆತ್ಮೋನ್ನ ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದವರಾದರೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವಿವಿಧ ಯೋಗ್ಯತೆಯುಳ್ಳವರಾಗಿರುವರು. ಅವರ ಯೋಗ್ಯ 
ತೆಯು ಎಷ್ಟಿರ) ವದೆಂಬದನ್ನು ಅವನೇ ನಿರ್ಧರಿಸುವನು. ಅವನನ್ನು ಪಡೆಯ 
ಬೇಕೆಂದು ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವ ಯೋಗಿಗಳು ಆನೇಕ ಜನ್ಮಗಳ ವರೆಗೂ 
ಆತ್ಮೋನ್ನತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತಿರುವೆರಂದು ಹಿಂದೆ (೭-೧೯) ಹೇಳಿದೆ. 
ಹೀಗೆ ಅವರು ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುತ್ತಿರುವಾಗ ಅವರಿಗೆ : ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಮುಕ್ತಿಯು ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವದು ಮತ್ತು ಯಾವ ಕಾಲದವರೆಗೆ ಪ್ರಾಪ್ತ 
ವಾಗುವದಿಲ್ಲ ಎಂಬದನ್ನು ಇನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು. 


ಅಧ್ಯ ಯ ೧೯೪ 


ಅಗ್ಲಿರ್ಜ್ಯೋತಿರಹಃ ಶುಕ್ಲ: ಷಣ್ಮಾಸಾ ಉತ್ತರಾಯಣಂ । 
ತತ್ರ ಪ್ರಯತಾ ಗಚ್ಛಂತಿ ಬ್ರಹ್ಮ ಬ್ರಹ್ಮನಿದೋ ಜನಾಃ: ॥೨೪ || 
ಈ ಶ್ಲೋಕವೂ ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕವೂ ಬಹಳವಾಗಿ ಚರ್ಚಿಸಲ್ಪ 
ಟ್ವಿವೆ. ಸತ್ತವನ ಆತ್ಮವು ದೇವಯಾನ ಅಥವಾ ಪಿತ್ರಯಾನ ಮಾರ್ಗದಿಂದ 
ಹೋಗುವದೆಂದೂ ಆ ಮೂರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನು ಮೂಡುವ ಪ್ರವಾಸದ ವರ್ಣ 
ನೆಯು ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವದೆಂದೂ ಊಹಿಸುವದುಂಟು, ಆದರೆ 
ಇದ. ಸಯುಕ್ಕಿಕವಾಗಿ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. 
ಗೀತೆಯಲ್ಲ ಬುದ್ದಿಯೋಗ ಶಾಸ್ಪಾನುರೋಧವಾಗಿ ಹೇಳಿದ ಸಂಗತಿಗೆ 
ಳಸ್ನೇ ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದೆಯೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. 
ಮುಕ್ತಿಯನ್ನೂ ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಸಿತಿಯನ್ನೂ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವನ್ನೂ ಕುರಿತು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ವರೆಗೆ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಏವೇಚಿಸಿದೆ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಇನ್ನು 
ಮುಂದೆಯೂ ಈ ವಿಷಯಗಳ ಏವೇಚನವು ಪುನಃ ಪುನಃ ಬರುವದು. 
ಹೆಜ್ಜೇಕೆ, ಮುಕ್ತಿ,ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಟಿತಿ ,ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣ ಇವುಗಳನ್ನು ಬೇವನು 
ಹೇಗೆ ಪಡೆಯುವನೆಂಬದನ್ನು ಹೇಳುವದೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ತುದಿಮೊದಲು ಪ್ರದಿ 
ಪಾಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ವಿಷಯವು. ಉಪಕ್ರಮದಲ್ಲಾಗಳಿ ಅಭ್ಯಾಸದಲ್ಲಾಗಲಿ ಉಪ 
ಸಂಹಾರದಲ್ಲಾಗಲಿ ಇವುಗಳನ್ನೇ ನಿಸ್ಸಂದಿಗ್ಬವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಗೀತೆಯಲ್ಲೆಲ್ಲೆ 
ಛ್ಲಿಯೂಬಂದಿರುವ ವಿಷಯಗಳ ವಿವರಣೆಯಲ್ಲಿ ದೇವಯಾನದ ಅಥವಾ 
ಪಿತೃಯಾನದ ಉಲ್ಲೇಖವು ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ ವಿಚಾರಸರಣಿಯ 
ಮರ್ಯಾದೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಮಾರ್ಗಗಳು ಬರುವದಿಲ್ಲೆಂಡು ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾ 
ಯವು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಪರ್ಯಾಯ.ದಿಂದ 
ಆ ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನೆತ್ತಿಕೊಂಡು ವಿವೇಚಿಸುವದಕ್ಕೆ ನಿಮಿತ್ತವಿದ್ದಂತೆ ನಮಗೆ 
ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ.ಮೃತಮ ನುಷ್ಕನ ಶರೀರವು ಅಗ್ನಿಸಂಪರ್ಕವನ್ನು ಹೊಂದುವ 
ದೆಂದು ಕ್ಷಣಹೊತ್ತು, ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ ಅವನ ಆತ್ಮವೂ ಅಗ್ನಿ ಸಂಪರ್ಕವನ್ನು 
ಹೊಂದುವದೆಂದು ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಆಧಾರವಿಲ್ಲ.  ಅದುಕಾರಣ 
ದೇವಯಾನ ಪಿತೃಯಾನಗಳೂ ಅರ್ಚಿರಾದಿ ಧೂಮ್ರಾದಿ ಮಾರ್ಗಗಳೂ ಈ 
ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಿರುವದು ಸಂಭವನೀಯವಲ್ಲ ಮತ್ತು, ಹಾಗೆ 
ಅರ್ಥ ಹೇಳುವವರು ಸಹ ಆ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವುಳ್ಳವರಾಗಿರುವರು. 


೧೯೫ ಅಧ್ಯ ಯ ೮ 


ಜೀವಭ ತರು ಮೋಕ್ಸಕ್ಕಾ ಗಿ ವಿಧ ವಿಧವಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವ 
ರೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹಲವು ಸಾರೆ( ೫೨೨೪-೨೮; ೧೩-೨೪ )ಹೀಳಿಡೆ. ಮುಕ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಪಡೆದು ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸುವಾಗ ಇಂಥ ಜೀವ 
ರಿಗೆ ಪ್ರನರ್ಜನ್ಮದ ಬಂಧನವ್ರ ತಪ್ಪುವದ. ನಿಜ ನಿಧ ವಿಧವಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನ 
ಪಡುವ ಜೀವರು ಯಾವ ಒಗೆಯ ಆತ್ಮಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿರುವಾಗ ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಥಿತಿ 
ಯನ್ನು ಪಡೆಯುವರೆಂಒದನ್ನು ಟೆ ಈ ಶೊ ಕಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ. ಇದು ವಿಶದವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಈಶ್ಲೋಕದೊಳಗಿನ ರೂಪಕದ 
ಅರ್ಥವ್ರ ಮೊದಲು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಉತ್ತರಾಯಣ ಹಾಗು ಷಣ್ಮಾಸವೆಂಬ 
ಶಬ್ದಗಳು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಕಾಲವಾಚಕಗಳಲ್ಲವೆಂಬದನ್ನು ಗಮನಿಸ 
ಬೇಕು. ಉತ್ತರಾಯಣ ನೆಂದರೆ ಜೀವಾತ್ಮನ ಊರ್ದ್ದ್ವಗತಿಯೆಂದೂ 
(೧೪-೧೮), ಷಣ್ಮಾಸವೆ೦ದರೆ ಆರು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ಯ. ಕ್ಕನಾದಂಥ 
ಜೀವನೆಂದೂ ಇಲ್ಲ `ರೂಪಕವಿದೆ (೧೫-೭). ಅಗ್ನಿ, ಜ್ಯೋತಿ, ಅಹ, ಶುಕ್ಲ 
ವೆಂಬವು ಆ ಮುಮು. ಕ್ಟು ಜೀವರ ಅಂ೦ಕ್ಯಕಾಲದ ಆತ್ಮಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸೂಚಿಸು 
ವವು. ಈ ನಾಲ್ಕು ತರದ ಜೀವಭೂತ ಮುಮುಕ್ಟುಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ 
ಹಿಂದೆ (೫...೨೪-೨೮) ಉಲ್ಪೆ ೇಖಗಳ. ಒಂದಿವೆ. ಅಲ್ಲಿ ನಾವು ಈ ಶ್ಲೋಕಕ್ಕೂ 
ಆ ಶ್ಲೋಕಗಳಿಗೂ ಇರುವ ಸಂ ಒಂಧವನ್ನು ತೋರಿನಿರುವೆವು. 

ಇನ್ನು ಆಯಾ ಮುಮುಕ್ಟ್ಟು ಗಳ ಆತ್ಮ ಸ್ಮಿತಿಯನ್ನ್ನು ಸೂಚಿಸುವದ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಅವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿ ಹೆಸರುಗಳ ಕೆ ನ್ನ್ನ ತಿಳಿದುಕೊಂಡೆ ಶ್ಲೋಕದ 
ಅರ್ಥವ್ರ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವದು. ಜೀವಭೂತರ 'ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿರುವ ಮುಕ್ತಿಗೆ 
ಸಾಧಕವಾದ ಹಾಗು ಬಾಧಕವಾದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ 
ಅಗ್ನಿಯೆಂದೂ ಧೂಮವೆಂದೂ ಬೇರೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಹೋಲಿಸಿ ಹೇಳಿದೆ (೧೮-೪೮). 
ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಬಂಧನವು ಜೀವರಿಗೆ ಅವರ ದೋಷಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಸಂಭವಿಸು 
ವದು ನಿಜ. ಆದರೂ ಮುಮುಕ್ಸುವಾದವನು ಮು ಕ್ಕನಾಗುವಾಗ ಅತ್ಯ೦ಕ 
ನಿರ್ದೋಷನಾಗಬೇಕೆಂದು ಗೀಕಿಯು ಒತ್ತಾಯ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ಹೆಚ್ಚು 
ಕಡಿಮೆ ಸತ್ಪಾತ್ರರಾದ ಜೀವರನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ತನ ದಯಾದಾತು 
ತೈ ಗಳಿಗಾಗಿ ಮತ್ತು ಅವರಲ್ಲಿ ತನಗಿರುವ ಅಭಿಮಾನಕ್ಕಾಗಿ ಕರ್ಮ ಬಂಧನ 
ನ ಬಿಡಿಸುವನೆಂದೂ ವಿವಿಧ ಪಾತ್ರತೆಯುಳ್ಳ ಬೆ (ವರು ಹೆಚ್ಚು ತಡಿನೆಯ್ಬ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೮ ೧೯೬ 


ಲ್ಲದೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಿ (ಸ್ಕಿ ತಿಯನ್ನು ತಲಪುವರೆಂದೂ ನಿಸ್ತಂದಿಗ | ವಾಗಿಹೇಳಿದೆ (೧೦ 
೧೧). ಆದುದರಿಂದ ಹ ನಾಲ್ಕು ತರದ ಮ.ಮ. ಕು ಗಳಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮ 
ಪಾವಿತ್ರ್ಯದೊಳಗಿನ ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿದೆ. ಈ 
ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅಗ್ಗಿ, ಜ್ಯೋತಿಆಹೆ, ಶುಕ್ಷ್‌ವೆಂಬ ನಾಲ್ಕು ಹೆಸರುಗಳನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸಿದೆ, 

ವಿಜ್ಞಾ, ನದಿಂದುಂಟಾಗುವ ಆತ್ಮದ ಪರಿಶುದ್ಧತೆಯಿ೦ದಲೇ ಕೊನೆಯೆಲ್ಲಿ 
ವುಕ್ಕಿಯು ದೊ ಾ:ರೆಯುವದು. ಹೀಗೆ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವವನಿಗೆ 
ಆತ್ಮದ ಪರಿಶುದ್ದತೆಯು ನಿರಪೇಕ್ಸ್ಸವಾಗಿ (unconditionally) ಸೌಧಿಸಿರು 
ವದು. ಎಲ್ಲ ಭಾಗದಲ್ಲಿಯೂ ತಾನು ಪಡೆದ ಪರಿಣತಿಯನ್ನು ಅವನು ಆತ್ಮ 
ಸ್ಪಭಾವದಲ್ಲಿಯೆ. ( ಅನುಭವಿಸುವನು. ಅವನ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವವು ಆಂ೦ತಃ 
ಸುಖದಲ್ಲಿ ಲ್ಲಿಯೇ ರಮಿಸುವದು; ಅಂತೂಶಾಂತಿಯಿ ಂದಲೇ ಸಮಾಧಾನ ಪಡು 
ವದು; ವ.ತ್ತು ಅಂತಜ್ತಾ ನ ನನದಿಂನಲೇ ಅಂದರೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ದೃಸ್ಟಿ ಯಿಲದಲೇ 
ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತಿಳಿಯುವದು. ಇಂದ ಪರಿಣತನಾದ ಅತ್ಮತಿಗೆ" ಬ್ರಾಹ್ಮೀ 
ಸ್ಥಿತಿಯಾಗಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವಾಗಲಿ ಕೈಗೂಡುವವು. ಇಂಥ WE 
ಕಲ್ಮಷರಹಿತನೂ ಆದ ಆತ್ಮನಿಗೆ (೫-೨೪) ಇಲ್ಲಿ ಅಗ್ನಿಯೆ೦ಬ ರೂಪ ಕವನ 
ಕೊಟ್ಟಿದೆ. 


ಅವನ ತರುವಾಯ, ತನ್ನ ಬುದ್ದಿಸ ಸ್ತ ಭಾವದ ವಿಕಾಸದಿಂದ ಪೂರ್ಣತ್ತ 

ಗ್ಗ ಪಡೆಯಲಿಚ್ಛಿ ಸುವವನು ಜಃ ಆದರೆ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಇವನು 
ಸಿದ ಪೂರ್ಣತ್ವವು ಆತ್ಮದ ಪೂರ್ಣತ್ವರಂತೆ ಕ ಫೇತ್ಸ ವಾದುದಲ್ಲ. 
ಓ.ದ್ದಿಯ ಪೂರ್ಣತೃದೊಂದಿಗೆ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವದ ಪೂರ್ಣತೆಯಿಲ್ಲದಿದ್ದರೂ 
ಸಾಕಷ್ಟು ಪರಿಪಕ್ವತೆಯು (೫-೧೭) ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಬೇಕು. ಇಂಥವನು 


ಕಲ್ಮಷರಹಿತನಾಗಿರಬೇ ಕು; ನಿರ್ದ್ದಂದ್ರನಾಗಿರಬೇಕ.; ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಉನ್ನ ತಿಯ ಪ್ರಯತ್ನ ದಲ್ಲಿರಬೇಕು. ಈ ಪ್ರಕಾರದ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು 


ಹೊಂದಿದ ಸಮದರ್ಶಿಗಾದರೂ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವು ದೊರೆಯ ಬಹುದು. 
ಇಂಥ ಜಾ ನಿಯ ಅತ್ಮಸ್ಕಿ ತಿಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಜ್ಯೋತಿಯೆಂದು. ಹೇಳಿದೆ 
(೫- ೨೫), | 


೧೯೭ ಅಧ್ಯಯ ಲೆ 


ರಾಜಯೋಗವನು ಸ ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡಿ ತನ್ನ ಮನೋವಿಕಾರಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಜಯಿ.ಸಿದ ಯೋಗಿಯು ಆ ಗಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವಾಗ ಆತ್ಮೋನ್ಹತಿ 
ಯನ್ನು ತಕ್ಕ ಮಟ್ಟಿ ಗೆ ಸಾಧಿಸಬೇಕೆಂಬ ನಿರ್ಬಂಧವಿರುವದು. ಹಾಗೆ 
ಸಾಧಿಸಿದರೆ ಮುಕ್ತಿಯೂ ಅದರೊಡನೆ ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಟಿತಿಯೂ 
ತದನಂತರ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವೂ ಕೈಸೇರುನವ್ರ (೫-೨೬). ಇವನ 
ಆತ್ಮನ್ನಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಅಹವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಪ್ರಾಣ ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವಗಳನ್ನು ನಿರೋಧಿಸಿ ಅಥವಾ 
ನಿಗ್ರಹಿಸಿ ನೋಕ್ಸವಾರ್ಗ ವನ್ನಾಕ್ರ ವಿ.ಸುವವರು (೫ ೨೭-೨೮) ಕರ್ಮ 
ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ಕರಾಗಿ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗೆ ಶಾಂತಿಯು ಕೈಗೂಡಿದ ಬಳಿಕ ಕೊನೆಯ ಧ್ಯೇಯನವನ ನ್ನು ಪಡೆಯು 
ವದು ಅವರ ಸ್ತಾಧೀನವಾಗಿರುವದು. ಇಂಥವರ ಆತ್ಮ ಸತ್ರ ತಿಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ 


ಶುಕ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಕರ್ಮಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತಿಯು,ಮುಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ತಿತಿಯು, 
ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಥಿತಿಯ.ಂದ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣವು ಇವೇ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪರಿಣತಿಯ 
ವೆ.ಟ್ಟಿಲುಗಳಾಗಿವೆ. ಅಗ್ರಿ, ಜ್ಯೋತಿ, ಅಹ ಮತ್ತು ಶುಕ್ಲ ಎಂಬ ನಾಲ್ಕು 
ಶರದ ಯೋಗಿಗಳಿಗೆ ಮೊದಲಿನ ಎರಡು ಮೆಟ್ಟಲುಗಳು ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆ 
ಸುಲಭಸಾಧ್ಯವಾಗಿರುವವು. ಆ೦ತ್ಯಕಾಲದ ಅವರ ಆತ್ಮಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲ 
ಪಾತ್ರತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವ್ಯತ್ಯ್ಯಾಸವಿರುವದೇ ಈ ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಗೆ 
ಕಾರಣವು. ಅವರಲ್ಲಿರಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿರುವ ಗಣಗಳು ಯಾವವೆಂಬದನ್ನ್ನ 
ನೋಡಿದರೆ ಇದು ಸ ಸ್ಸ ಷ್ಟ ವಾಗಿ ಕಾಣುವದು. ಆತ್ಮಯೋಗಿಯ ಸ್ಥಿತಿಯು 
ಚ ಜೂ ಅವನ ನಿಷ್ಠ ಲಲಿಕನೆಂಬದನ್ನು ಸೂಚಿಸುವದ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಅವನಿಗೆ ಅಗ್ನಿಯೆಂಬ 'ಹೆಸರಭಿಟ್ಟಿದೆ. ಉಳಿದ. ಯೋಗಿಗಳ 
ಆತ್ಮಸ್ಸಿ ತಿಯೆಖ ಪೂರ್ಣತ್ಸಾ ಭಿಮುಖವಾಗಿದ್ದರೂ ಸಿದ್ದಿಯು ಅವರ ಮುಂದಿನ . 
ಪ್ರಯತ್ನ ದಸಾ ಭಲ್ಯವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದು. ಅವರ ಗ್ಥಿತಿಗಳಲ್ಲಿರತಿವ 
ಅಧಿಕಾರದ ತಾರತಪ್ಯುವನು ಸ ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರನ್ನು ಜ್ಯೋತಿ, 
ಅಹ, ಶುಕ್ಲ ಎಂದು ಬೇರೆಬೇರೆಯರಾಗಿ ಶ್ರೀಕ ೃಷ್ಣೃನು ಸ 





ಅನುರೂಪವಾಗಿ ಪ್ರಯೆತ್ಸಿಪಡುವ ಈ ಎಲ್ಲ ಯೋಗಿಗಳಿಗೂ ಪುರುಷೋ 
ತ್ತಮನಾದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಕೃಪೆಯಿಂದ ಮುಕ್ತಿಸಾಧನೆಯು ಸುಲಭವಾಗ 
ಬಹುದೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ (೩-೩೧). ಆದರೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಕೃಪೆ 
ಯುಂಟೆಂದು ಅವರು ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಬಿಟ್ಮು ಬಿಡುವದಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ 
ವೆಂಬುವದಾದರೂ ನಿಜವೇ, 

ಈ ಪ್ರಕಾರ, ಅಗ್ನಿ ಜ್ಯೋತಿ ಅಹ ಶುಕ್ಲ ಎಂಬೀ ಆತ್ಮಸ್ಸಿತಿಗಳಲ್ಲಿರುವ 
ಸಷಣ್ಹಾಸರು ಅಂದರೆ ಆರು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದವರು (೧೫-೭) 
ಉತ್ತರಾಯಣರೆಂದರೆ ಊರ್ಧ್ವಗತಿಯಿ೦ದ ಅಥವಾ ಸಾತ್ರಿಕವೃತ್ತಿಯಂದ 
ಮುಕ್ತಿಗಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವಾಗ ದೇಹವನ್ನಿಟ್ಟರೆ, ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಿಳಿದವರಾದುದರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನೇ ಸೇರುವರು ಅಂದರೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಸ್ಕಿತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವರು. 


ಧೂಮೋ ರಾತ್ರಿಸ್ತಥಾ ಕೃಷ್ಣಃ ಷಣ್ಮಾಸಾ ದಕ್ಷಿಣಾಯನಂ | 
ತತ್ರ ಚಾಂದ್ರನುಸಂ ಜ್ಯೋತಿರ್ಯೋಗೀ ಪ್ರಾಪ್ಯ ನಿನರ್ತತೇ ॥೨೫॥ 


ಹಿಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಾವು ವಿವರಿಸಿದಂತೆ ಗ್ರಹಿಸಿದರೆ 
ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥವೂ ಸುಲಭವಾಗುವದು. 

ತಮ್ಮ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಬಂಧನವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ 
ವರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹಿಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಮಡುವಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿರುವವರನ್ನು ಕುರಿತು ಹೇಳಿದೆ. ಅವರ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಪರಾಮರಿಸುತ್ತಿರುವದರಿಂದ ಅವರನ್ನು 
ಯೋಗಿಗಳೆಂದು ಸಂಬೋಧಿಸಿರುವದು ಕೇವಲ ಔಪಚಾರಿಕವೇ ಸರಿ. 
ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಇವರು ಯೋಗಿಗಳೂ ಅಲ್ಲ, ಮುಮುಕ್ಸುಗಳೂ 
ಅಲ್ಲವೆಂದು ಕಂಡುಬರುವದು. ಮನುಷ್ಯಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮ ಬಂಧನದ 
ಸಂದಡಿಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ ಪುನರ್ಜನ್ಮವೆಂಬ ಸಂಸಾರಸಾಗರದಲ್ಲಿ ತೇಲಿ 
ಮುಳುಗುತ್ತಿರುವವರನ್ನು ಈ ಶ್ಲೋಕವು ಸಂಒಂಧಿಸಿರುವದು 

ಇಂಥವರನ್ನು ಆರ್ತರು, ಜಿಜ್ಞಾಸುಗಳು, ಅರ್ಥಾರ್ಥಿಗಳೆಂದು 
ಮೂರು ವಿಧವಾಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವಿಂಗಡಿಸಿದೆ (೩೧೬). ಅವರು ಮಾಡಿದ 


೧೯೯ ಅಧ್ಯಾಯ ೮ 


ಪೂರ್ವಸುಕ್ಯತದಿಂದ--ಪುನರ್ಜನ್ಮವನ್ನು ಕಳದ. ಕೊಳ್ಳುವಷ್ಟು ಇಲ್ಲದೆ 
ಹೋದರೂ ಪ್ರುಸಂಗಾನುಸಾಂವಾಗಿ ಇವರಿಗೆ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನ 
ಸ್ಮರಣೆಯುಂಟಾಗುವದು. ಆದರೆ ಮೂಢರು ಆಸೂರರು ಮತ್ತು ನರಾಧಮ 
ರೆಂದು (೩-೧೫) ಸಂಬೋಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ಇನ್ನೊಂದು ತರಗತಿಯವಣು ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವರು. ಅವರಿಗೆ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನ ನೆನಪು ಅಪ್ಪಿತಪ್ಪಿ 
ಸಹ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಈ ನಾಲ್ಕು ವಿಧದ ಒನರನ್ನು ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ. ಆದು ಹೇಗೆಂಒದನ್ನು ಇನ್ನು ನೋಡುವ. 

ಇವರಲ್ಲಿ ಜಿಚ್ಹಾಸುವನ್ನು ಧೂಮವೆಂದು. ಹೇಳಿದೆ. ಇವನಲ್ಲಿ 
ಮಿಕ್ಕವರಿಗಿಂತ ದೈವೀಭಾವನೆಯು ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿರುವದೆಂಬದು ಸ್ಟ ವು. 
ಆದರೂ ಅವನ ವೃತ್ತಿಯ ಮೇಲಿನ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವದ ಬಲುವೆು,ಯು 
ಅವನ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಭಾವನೆಯ ವರ್ಣವನ್ನು ಬಿಳುಪಿಗಿಂತ ಕಪ್ಪಿನ ಕಡೆಗೇ 
ಹೆಚ್ಚು ಬಳೆಯುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಇವನಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯ) ಇದ್ದರೂ ಇವನಿಗೆ 
ಧೂಮದ ಉಪಮೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿರುವರು, 

ಆರ್ತರಾಗಲಿ ಅರ್ಥಾರ್ಥಿಗಳಾಗಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಒಂದೇ 
ತರಗತಿಯಲ್ಲಿ ಬರುವರು. ಒಬ್ಬನು ಇಲ್ಲವೆಂದು ಬಳಲಿದರೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬನು 
ಬೇಕು ಎಂದು ಬಳಲುವನು. ಇಷ್ಟೇ ಭೇದ. ಇಬ್ಬರ ಮೇಲೆಯೂ 
ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವದ ಅಮಲು ಸಮಾನವಾಗಿಯೇ ನಡೆಯುವದು. ಆದರೆ 
ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿಯೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ನೆನಪ್ರ--ಅಪೃತ್ಯಕ್ಸವಾಗಿ 
ಕಾರ್ಯಾಸಕ್ಕಿಗೋಸುಗವೇ ಆಗಲಿ ಆಗಾಗ ಇವರಿಗೆ ಆಗುವದುಂಟು. 
ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಇವರನ್ನು ರಾತಿ)ಗೆ ಹೋಲಿಸಿದೆ. ರಾತ್ರಿಯು ಕತ್ತಲೆ 
ಯಿಂದ ತುಂಬಿದ್ದರೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಹೆಜ್ಜೆ ಇಡುವಷ್ಟು ಬೆಳಕ. ಕಾಣ ಒಹುದೆಂಬ 
ಅನುಭವವು ಕತ್ತಲೆಯಲ್ಲಿ ತಿರುಗುವವರಿಗೆ ಇರುವದಷ್ಟೇ. 

ಕೃಷ್ಣ ಶಬ್ದದಿಂದ ನಿರ್ದಿಷ್ಟರಾದನರೇ ಆಸುರ ನರಾಧಮರೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಇವರಲ್ಲಿ ದೈವೀಸಂಪತ್ತಿನ ಗಂಧವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. 

ಹೀಗೆ ಧೂಮ ರಾತ್ರಿ ಮತ್ತು ಕೃಷ್ಣ ಎಂಬ ಆತ್ಮಸ್ಥಿತಿಗಳಲ್ಲಿರುವಾಗ 
ಅವರು ಸರ್ವಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ ದಕ್ಸಿಣಾಯನರು ಅಂದರೆ ಅಧೋ ಗಾಮಿಗಳು 
(೧೫-೧೮) ಅಗಿರುವರೆಂದೂ ಷಣ್ಮಾಸರು ಆಂದರೆ ಮನಸ್ಸಮೇತ ಆರು 


ಆಧ್ಯಾಯ ೮ ೨೦೦ 





ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರುವರೆಂದೂ ಮರಣಾನಂತರ ಮನೋಮಯವೃತ್ತಿ 
ಯಿ೦ದ ಚಂದ್ರಲೋಕವನ್ನು ಸೇರಿ ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ಆ ಬಳಿಕ ಮರಳಿ 
ಬನ್ಮವೆತ್ತುವರೆಂದೂ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ 


ಶುಕ್ಲ ಕೃಷ್ಣೇ ಗತೀಹ್ಯೇತೇ ಜಗತಃ ಶಾಶ್ವತೇ ಮತೇ | 
ಏಕೆಯಾ ಯಾತ್ಯನಾವೃತ್ತಿ ನುನ್ಕಯಾನರ್ತಶೇ ಪುನಃ ಗಂಗ 


ಶುಕ್ಲ ಮತ್ತು ಕೃಷ್ಣವೆಂಬ ಈ ಎರಡು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಗತಿಗಳೂ ಒಗತ್ತಿ 
ನಲ್ಲಿ ಪ್ರಾ ಣಿಗಳಿಗೆ ಶಾ ತವೆಂದು ಎಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ರುವವು. ಶುಕ್ಲ ಗತಿಯಿಂದ 
ಪುನರ್ಜನ್ಮವು ತಪ್ಪುವವರೆಗೆ ಉತ್ತ ತ ರ "ಗಾಜು. ಹೋಗು 
ವದು ಮತ್ತು ಕೃಷ್ಣಗತಿಯಿಂದ ಪುನರ್ಜನ್ಮವ್ರ ಅಪರಿಹಾರ್ಯವಾಗಿ 


ಬರುವದು. 


ಈ ಶುಕ್ಲ ಕೃಷ್ಣ ಗತಿಗಳು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿರುವ ಊರ್ಧ್ವ ಮತ್ತು, 
ಅಧೋಗತಿಯಿಂದಲೂ ದೈವಾಸುರ ಸಂಪತ್ತಿನಿಂದಲೂ ಬೇರೆಯಾದುವಲ್ಲ 
ವೆಂದು ಪುನಃ ಹೇಳುವದು ಅನವಶ್ಯ ವು. 


ನೈತೇ ಸೃತೀ ಪಾರ್ಥ ಜಾನನ್‌ ಯೋಗೀ ಮುಹ್ಯತಿ ಕಶ್ಚನ | 
ತಸ್ಮಾತ್ಸರ್ನೇಷು ಕಾಲೇಷು ಯೋಗಯುಕ್ತೋ ಭವಾರ್ಜುನ! ೨೭1 


ಯೋಗಿಗಳಾದವರು ತಮ್ಮ ಉನ್ನತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಳಿಕ್ಕಾಗಿ ಈ 
ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು. ಯಾವ ಮನುಷ್ಯನೇ ಆಗಲಿ ಸ್ವಭಾವ 
ನಿಯವ.ಕ್ಕೆ ವಶನಾಗಿ ಇವೆರಡರೊಳಗೆ ಯಾವದೊಂದು. ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ 
ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತಲಿರುವನು. ಪುನರ್ಜನ್ಮವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಬೇಕಾದುದು ಅವಶ್ಯವು- 
ನೆಂದರೆ, ಐಹಿಕದೃಷ್ಟಿಯಂದ ಆದು ಟು ಬಜ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ 
ದೃಷ್ಟಿಯ. ೦ದ ಬಂಜೆಯಾದುದೂ ಹುರುಳಿಲ್ಲದ್ದೂ ಆಗಿದೆ. ಅಧಿಭೂತ (೮-೪) 
ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಸಂಭನಸ.ವ ಜನ್ಮಗಳೇ ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳು. ಆದುದರಿಂದ 
ಅರ್ಜುನನು ಕೃಷ್ಣಮಾರ್ಗವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬೇಕು. ಸರ್ವಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ 
ಶುಕ್ಲವನಾರ್ಗವನ್ನಿ * ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕು. ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಯೋಗಿಯ್ದ್ವಾದ 
ವನಿಗೆ ಈ ಸಂಗತಿಗಳೆಲ್ಲ ತಿಳಿದಿರುವವು. ಅವನಿಗೆ ಎಂಥ ಸಂಕಟಿನನುಯ 


೨೦೧ ಯು ಟಟ 


ದಲ್ಲಾಗಲಿ ತನ್ನ ವರ್ತನೆಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಂಸೇಹವು ಅಥವಾ 
ವ್ಯಾಮೋಹವು ಉಂಟಾಗ.ವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಅಜ.೯ನನು ಇವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ಯೋಗಿಯಾಗಬೇಕು; ನಿತ್ಯನಿರಂತರವೂ ಯೋಗಯುಕ್ಕ 
ನಾಗಿ ವರ್ತಿಸಬೇಕು. 


ನೇದೇಷು ಯಜ್ಞೇಷು ತಪಸ್ಸು ಚೈನ | 

ದಾನೇಸು ಯತ್ಪುಣ್ಯಫಲಂ ಪ್ರದಿಷ್ಟಂ॥ 

ಅತ್ರೇತಿ ತತ್ಸರ್ವನಿದಂ ನಿದಿತ್ವಾ | 

ಯೋಗೀ ಪರಂ ಸ್ಥಾನನುಸೈೇತಿ ಚಾದ್ಯಂ ॥ ೨೮ ॥ 


, ತಪ ಮತ್ತು ದಾನಾದಿಗಳನ್ನಾ ಚರಿಸಿ ಪಡೆಯುವ 
ನ್ನೂ ಇಂಥ ಯೋಗಿಯು ಪಡೆಯ ವನಲ್ಲಡೆ ಈ ಫಲ 
ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಮೀರಿದ ಆದಿವೂಲನೆನಿಸುವ ಪರಮಸ್ಕ್ಯಾನವನ್ನು ಸಹ ಅವನು 
ದೊರಕಿಸುವನು. 

ವೇದ, ಯಜ್ಞ, ತಪ ಮತ್ತು ದಾನಾದಿಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸಿ ತಮ್ಮ 
ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಹಸಿವನ್ನು ಹಿಂಗಿಸುವವರಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಕಲ್ಮಷವು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅಳಿಯದೆ ಉಳಿಯಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಅವರು ಗಳಿಸುವ ಪುಣ್ಯವು ನಿಶ್ಚಿತವು. ಇಂಥ ಪುಣ್ಣವಂತಿಕೆಗಾಗಿ ಇಹದಲ್ಲಿ 
ಅವರು ಅನೇಕ ಭೋಗಗಳನ್ನು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಪಡೆಯುವರು(೯-೨೦-೨೧). 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ವರ್ಣಿಸಿದ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಿಯು ತನ್ನೊಳಗಿನ ಕಲ್ಮಷವನ್ನು 
ನಿಶ್ಶೇಷವಾಗಿ ಕಳೆದುಕೊಂಡ) ಪರವುಪವಿತ್ರನಾಗುನನೆಂದೇ ಸಿಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ್ಳುವ. ಆದರೂ ಯಜ್ಜ ದಾನ ತಪಗಳಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಯೋಗ 
ಕ್ಷೇಮದ ಉಪಭೋಗವಾದರಶೂ ಇವನಿಗೆ ಇಲ್ಲದೆ ಹೋಗುವದಲ್ಲವೇ ? 
ಎ೦ಬ ಸಂದೇಹವು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಉಂಟಾಗಬಹುದು. ಅದಕ್ಕೆ ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. 

ಬುದ್ದಿಯೋಗಿಯಾದವನು ತನ್ನ ಯೋಗಕ್ಷೇಮವನ್ನು ಹುಡುಕು 
ವದಿಲ್ಲವೆಂಬದು ನಿಜ. ಅವನು ನಿರ್ಯೋಗಕ್ಷೇಮನಾಗಿರುವನು, ಆದರೆ 
ಅವನು ಅವುಗಳನ್ನು ಹುಡುಕುವದಿಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ ಅವು ಅವನಿಗೆ ದೊರೆ 


ಆಧಾಯ ೪ ೨೦.೨ 


ಯವೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಪ್ರಯಾಸಪಟ್ಟು ಪ್ರಯತ್ನಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಅತರರಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಎಷ್ಟೋಮಡಿ ಹೆಚ್ಚು ಯೋಗಿ 
ಕ್ರೇಮಾದಿಗಳು ಬದ್ದಿಯೋಗಿಯಾದವನಿಗೆ ನಿರಾಯಾಸವಾಗಿ ಪ್ರಾಪ್ತ 
ವಾಗುವವು. ಇವುಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸುವ ಆಲೋಜಚನೆಸ್ನು ಅವನಿಗಾಗಿ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತಾನೇ ಮಾಡುವನಲ್ಲದೆ ಅವುಗಳ ಕೊರತೆಯು ಉಂಟಾಗ 
ದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವನ (೯-೨೨). ಬುದ್ದಿಯೋಗಿಯು ಈ ಭೋಗಗಳೆಲ್ಲ 
ವನ್ನೂ ಪಡೆದು ವೇದ ಯಜ್ಞ ತಪ ದಾನಾದಿಗಳಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಸಿದ್ದಿ 
ಯನ್ನು ಮಾರಿದ ಮೋಕ್ಷವನ್ನು ಸಹ ದೊರಕಿಸುವನು. ಆದುದರಿಂದ 
ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ಜ್ಞಾನವಿಜ್ಞಾನ ತೃಪ್ಪನಾದ ಬುದಿ 
ಯೋಗಿಯಾಗಲು ಅಜ೯ನನು ಯತ್ನಿಸಬೇಕು. | 


ಎಂಟನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತ ವು. 


ಓಂ 


ಒಂಬತ್ತನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


ek 


ಅವತರಣಿಕೆ 


ಬುದ್ಧಿಯೊ ಈೋಗಶಾಸ್ತ್ರಾನುಸಾರವಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಜ್ಞಾ ಶ್ರಿ ನವಿಜ್ಞಾನ 
ನ್ನು jeg bdo ಹೇಳಲಾರಂಭಿಸಿದನು. ಅದರೊಳಗಿನ 
ಜ್ಞಾನದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ನಾವು ಎಂಟಿನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ (ಅವತರಣಿ 
ಕೆಯ)ಲ್ಲಿ ಸ ತ್ಕಾ ಆದರೆ ಅವನು ಮಾಡಿದ ನಿರೂಪಣೆಯೊಳಗಿನ 
ಶಾಸ್ತ್ರೀಯದೃಷ್ಟಿಯ ಲಕ್ಸ್ಮಣವನ್ನು ಇನ್ನೂ ಸಮೂಧಾನ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ie ಚಕಾ ಸಜ ವಿಷಯದ ಶಾಖೋಪಶಾಖೆಗಳನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸಿ, 
ಅವುಗಳ ಒಳಭಾಗಗಳನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸಿ, ಒಂದೊಂದ. ವಿಭಾಗಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿ 
ನಿದ ಉಪಲಬ್ಬವಾದ ಸಮಾಚಾರಗಳನ್ನು ಕ್ರಮವಾಗಿ ಇರಿಸಿ, ಅವೆಲ್ಲವುಗಳ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ವಿಶದಮಾಡಿ ಸಿದ್ಧಾ ಸ೦ತಗಳನ್ನು ಪ್ರಸ್ಟಾಪಿಸುವದೇ 
ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ನಿರೂಪಣಪದ್ದ ತಿಯೆಂದು ಎಣಿಸಲ್ಪ ಜಯ ಇಂಥ ಶಾಸ್ತಿ ಸೀಯ 
ಪದ್ಧತಿಯು ಗೀತೆಯ ನಿರಪಿಪಣೆಯಲ್ಲಿಲವೆಂಬದು ನಿರ್ವಿವಾದವು; ಡರ ಆ 
ನಿರೂಪಣೆಯಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯಪದ್ದತಿಯು ಇಲ್ಲವೆಂದು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ 
ದೃಷ್ಟಿಯೂ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಬಾ ಸ ಯೋಗ್ಯವಾಗದು. ಅದರ 
ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನಾವು ಕಂಡುಕೊಂಡರೆ ಗೀತೆಯು ಅವಲಂಬಿ 
ಸಿದ ಸಂಭಾಷಣ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಯಾವ ಕುಂದೂ ಬರುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವದು. ಶಿ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇಳಬೇಕಾ 
ಗಿದ್ದುದು ವಿಜ್ಞಾನಶಾಸ್ತ್ರವೇ. ಆ ವಿಜ್ಞಾನದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಮೊದಲು 
ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ತಿಳುಹಿರುವನೆಂಬದನ್ನು ನಾವು ವಿವರಿಸಿ 
ರುವೆವು. ವಿಜ್ಞಾನತತ್ವದ ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿತ್ವವನ್ನೂ ಮಹತ್ವವನ್ನೂ ತಿಳಿಸಿ 


2 


ದ 


೨ಿ೦೪ ಅಧ್ಯಾಯ ೯ 





ಹೇಳಿದ ಬಳಿಕ, ಗ್ರಹಿಸಬೇಕಾಗಿದ್ದ ತದಿತರವೇದಾಂತ ತತ್ತಗಳೆಲ್ಲವೂ ಈ 
ವಿಜ್ಞಾನದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಎಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಬರುವವೆಂಬದನ್ನು ಹೇಳಬೇ ಕಾದುದೇ 
ಉಳಿಯುವದು. ಆ ವೇದಾಂತ ತತ್ವಗಳು ಪ್ರವಾಹಾನುರೂಪವಾಗಿ ಎದು 
ರಿಗೆ ಬಂದಂತೆ ಅಥವಾ ತಾನು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಎಣಿಸಿದಂತೆ ತನ್ನ ವಿಚ್ಲ್ವಾನರೂಪ 
ವಾದ ದಿವ್ಯ ಒರೆಗಲ್ಲಿನ ಮೇಲೆ ಒರೆದುನೋಡಿ ಅದರ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು 
ತಿಳಿಸಿಹೇಳುವ ಕ್ರವ.ವನ್ನೇ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅನುಸರಿಸಿದಂತೆ 
ಕಂಡು ಬರುವದು. ಹೀಗೆ, ಎದುರಿಗೆ ಬಂದ ವಿಷಯ ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಪರಾಮರಿ 
ಸುತ್ತ ಹೋಗಿದ್ದರೂ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡ ಯಾವ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನೂ 
ಅರ್ಬುನನಂಥ ಜೆ ನ್ಲಸುವಿಗೆ ಒದಗುವ ಯಾವ ಸಂಶಯವನ್ನೂ ಉಳಿಸದೆ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವಿಮರ್ಶಿಸಿರುವನೆ೦ದು ಧಾರಾಳವಾಗಿ ಹೇಳಬ 
ಹುದು. ಗೀತೆಯ ಈ ವಿಶಿಷ್ಟ ದೃಷ್ಟಿಯು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತಿಳಿದುದರಿಂದಲೇ 
ಅವನು ಅದನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಮೆಚ್ಚಿದನು. ಅವನಿಗೆ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸಂದೇಹಗಳೂ ಉಳಿಯ. ವದಿಲ್ಲ. 

ಈಶ್ವರನು ತನಗಾಗಿಯೇ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದನು. ಅಂಥ 
ಸೃಷ್ಟಿಯು ಅವನ ಭಕ್ಕರಾದವರಗೆ ಅಧಿಪ್ಮಾನಭೂತವಾಗಿರುವದು. ಅವರೇ 
ಆದರಲ್ಲಿದ್ದು ಅದನ್ನು ಉಪಭೋಗಿಸುವವರು. ಈ ಭಕ್ತರಿಗೆ ಅವನ ಉಪಾ 
ಸನೆಯೇ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಮನುಷ್ಯನ ವೇದಾಂತವಿಷಯದ ಬಲ್ಲ 
ಜಿಜ್ಲಾಸೆಗೂ ಈಶ್ವರ, ಸೃಷ್ಟಿ, ಭಕ್ತ ಮತ್ತು ಉಪಾಸನೆ ಎಂಬವು 
ಚತು8ಸೂತ್ರಗಳಾಗಿವೆ. ಈ ಸೂತ್ರಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧವನ್ನೂ ಅವುಗಳ 
ನ್ನರಿತು ವರ್ತಿಸುವದರಿಂದಾಗುವ ಜೀವನ ಜೀವಿತದ ಸಾರ್ಥಕ್ಯವನ್ನೂ ವಿಶದ 
ವಾಗಿ ಹೇಳುವದೇ ಗೀತಾಶಾಸ್ತ್ರದ ಗುರಿಯು. ಈ ವಿಷಯಗಳನ್ನು 
ಕೇವಲ ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಗ್ರಹಿಸುವದಲ್ಲದೆ ಅವುಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಪುರುಷಸ್ತಭಾ 
ವದ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಬೇರೂರುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡಬೇಕು; ಮತ್ತು ಹೆಜ್ಜೆ 
ಹೆಜ್ಜೆಗೂ ಭಾವಿಸಿ ಅನುಭವಿಸಬೇಕು. ಈ ವಿಧಾನವನ್ನೇ ಇಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನ 
ವೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಉಪದೇಶಿಸುತ್ತಿರುವನು. ಈ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಗ್ರಹಿ 
ಸುವದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದಷ್ಟು ಭೂತಪ್ರಕೃತಿಯ (೧೩-೩೪ ವಿವರಣೆ) ಸಂಗತಿಗ 
ಳನ್ನೂ ಬೆರಿಸಿ ಹೇಳುತ್ತಿರುವನು. ಇವುಗಳಿಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವೆಂದು 


ಯ ೯ ಡು 
ki ೨ ಎ೨೫ 


ಹೆಸರು. ಹೀಗೆ ಜ್ಞಾನೆವಿಜ್ಞಾನ ನಿರೂಪಣೆಯ ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಿಂದ 
ಸಾಗಿ ಬಂದಿರುವದು, ಆದರೂ ಈ ವರೆಗಿನ ನಿರೂಪಣೆಯಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ 
ಪದ್ದತಿಯಾಗಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಪರಿಭಾಷೆಯಾಗಲಿ ಇನ್ನೂ ಸೇರಿಸ 
ಲ್ಲಟ್ಟಿರುವದಿಲ್ಲ. ಕೇವಲ ವ್ಹವಹಾರದೃಷ್ಟಿಯಿ.೦ದ ವಾಡಿಕೆಯೊಳಗಿನ ಸಾಧಾ 
ರಣಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನೂ ಶಬ್ದಗಳನ್ನೂ ಉಪಯೋಗಿಸಿ ಆಯಾತತ್ವಗಳ್ನು ಬಿಂಬಿ 
ಸುವಕ್ರಮವೇ ನಡೆದಿದೆ. ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಈ ಕಲ್ಪನೆಗಳೆಲ್ಲ ಪರಿಚಿತವಾದ 
ಒಳಿಕ ಹದಿಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಬಂದ ಇವೇ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ತಿರುಗಿ 
ವೇದಾಂತದ ಪರಿಭಾಷೆಯನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಕ್ಸ್ಪೇತ್ರ, ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞ, ಚನ್ನನ, 
ಪರಿಜ್ಹಾತೃ, ಜ್ನೇಯ, ಪುರುಷ, ಪ್ರಕೃತಿ, ಎಂದು ವಿವರಿಸಿಡೆ. 
ಏಳನೆಯ ಆಧ್ಕಾಯೆದಿಂದ ಆರಂಭಿಸಿ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು ನಿರೂಪಿಸುತ್ತ 
ರುವ ಈಶ್ವರ, ಭಕ್ತಿ, ಸೃಷ್ಟಿ ಎಂಬ ವಿಷಯಗಳೇ ಒಂಬತ್ತನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 
ದಲ್ಲಿಯೂ ಮುಂದುವರಿದಿದ್ದು ಕೊನೆಗೆ ಭಕ್ತನು ಮಾಡುವ ಉಪಾಸನೆ 
ಯನ್ನು ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಹೇಳಿದಲ್ಲಿಗೆ ಈ ಅಧ್ಯಾಯವು ಮುಗಿ 
ಯುವದು.  ಈಪ್ರಕಾರ ಗೀತೆಯೊಳಗಿನ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನೂ 
ವಿಷಯ ವಿಮರ್ಶೆಯ ಪದ್ದಶಿಯ ನ್ನೂ ಲಕ್ಷ್ಮಕ್ಕೆ ತಂದುಕೊಂಡರೆ ಸಂಭಾಷಣ 
ಪದ್ದತಿಯನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿರುವದರಿಂದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯವಾದ ಹೊಂದಿಕೆ 
ಕಂಡು ಒರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲ್ಪಡುವದು 
ಯಥಾರ್ಥವಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿದು ಒರುವದು. 
ಪೀಭಗವಾನುವಾಚ-- 
ಇದಂ ತು ತೇ ಗ್ಯುಹತಮಂ ಪ್ರನಕ್ಸ್ಯಾಮ್ಯನಸೂಯವೇ | 
ಜ್ಞಾನಂ ವಿಜ್ಞಾನಸಹಿತಂ ಯಜ್ಞಾ ತ್ವಾ ನೋಕ್ಷ್ಯಸೇ& 
ಶುಭಾತ್‌ ॥ ೧॥ 
ನೀನು ಅಸೂಯೆಯಿಲ್ಲದವನು. ಆದುದರಿಂದ ಗುಹ್ಮತಮವಾದ 
ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಾನು ನಿನಗೆ ಹೇಳುವೆನು. ಇದನ್ನು 
ತಿಳಿದು ನೀನು ಅಶುಭದಿಂದ ಮುಕ್ಕನಾಗುವೆ. 
ರಾಜನಿದ್ಯಾ ರಾಜಗುಹ್ಯಂ ಪವಿತ್ರನಿದಮುತ್ತ ಮುಮ್‌ | 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸಾನಗಮಂ ಧರ್ಮಂ ಸುಸುಖಂ ಕರ್ತುಮನ್ಯಯಮ್‌ MEN) 


ಅಧ್ಯಾಯ ೯ ಪಿ೦೬ 


ನಾನು ಹೇಳುತ್ತಲಿರುವ ಈ ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಜ್ಞಾನವು 
ಎಲ್ಲ ವಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ರಾಜವಿದ್ಯೆಯೆನಿಸುವದು. ಎಲ್ಲ ಗುಹ್ಮೆಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇದು 
ರಾಜಗುಹ್ಮವಾಗಿದೆ. ಇದು ಧರ್ಮಸ್ವರೂಪವು; ಆಚರಿಸುವದಕ್ಕೆ ಸುಲಭವು; 
ಅವ್ಯಯವು ಅಂದರೆ ಎಂದಿಗೂ ಸತ್ಯಸಿದ್ದವಾದುದು. 


ಅಶ್ರದ್ದಧಾನಾಃ ಪುರುಷಾ ಧರ್ಮಸ್ಥಾಸ್ಥ್ಯ ಪರಂತಪ । 
ಅಸ್ರಾಹ್ಯ ಮಾಂ ನಿವರ್ತಂತೇ ಮೃತ್ಯುಸಂಸಾರ ವರ್ತ್ವನಿ ೩! 


ಪುರುಷೋತೃಮ ಶಿ ಶ್ರೀಕೃ ಷನೆ ಸನನ್ನು ಪಾಪ್ಮಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದು ಅವನ 
ಅನುಗ್ರಹವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವದು ಇವೇ ಮಾನವ ಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಧ್ಯೇಯಗಳು. 
ವಿಜ್ಞಾ ನಧರ್ಮವನ್ನಾ ಶ್ರಯಿಸಿ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗಿರುವ ಪುರುಷಾರ್ಥವು 
ಇದೇ.ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಉಪದೇಶಿಸಿರುವ ಈ ಗ. ಹೃವಿಜ್ಞಾ ನಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸ 
ವಿಲ್ಲದವನು-ಹೀಗೆ ವಿಶ್ವಾಸವಿರುವದೂ ಇಲ್ಲದಿರುವದೂ ಅವನವನ ಪ್ರಕೃ 
ತಿಯ ವೃತ್ತಿಯನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿರ ವದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಪಡೆಯಲಾರನು 
(೩-೧೭). ಇಂಥವನ ಪಾಲಿಗೆ ಮೃತ್ಯುವುಯ ಸಂಸಾಂಮಾರ್ಗದೊಳ 
ಗಿನ ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳು ಬರುವದಕ್ಕೆ ಈ ವಿಶ್ವಾಸದ ಅಭಾವವೇ ಕಾರಣವು. 


ಮಯಾ ತತಮಿದಂ ಸರ್ವಂ ಜಗದವ್ಯಕ್ತ ಮೂರ್ತಿನಾ | 
ಮತ್ಸಾನಿ ಸರ್ವಭೂತಾನಿ ನ ಚಾಹಂ ತೇಷ್ಟ್ರವಸ್ಥಿ ತಃ i Il 


ಈ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲವೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಅವ್ಯಕ್ತ ಪ್ರಕೃತಿಯ (ಬ್ರಹ್ಮನ ೩.೪) 


ಸ್ವರ ರೂಪದಿಂದಲೂ ಸ್ವಭಾವದಿಂದಲೂ ತುಂಬಿರುವದು. ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳೂ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಚಿ ಅವನನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿ ಇರುವವು; ಆದರೆ ಶ್ರೀಕೃ ಷೆ ನು 
ಮಾತ್ರ ಅವುಗಳಲ್ಲಿಲ್ಲ; ಎಂದರೆ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಹೇಗೆ ಭೂತಗಳಿಗೆ 
ಸಾಗುವದಿಲವೋ ಹಾಗೆ ಭೂತಗಳಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಸಾಗಲಾರ 
ದೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಕೇವಲ ವಾಸ ಸೈವ್ಯದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಅವನು ಎಲ್ಲ 
ಭೂತಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವನು. ಅವನಿಲ್ಲದ ವಸ್ತುವೇ ಇಲ್ಲವೆಂಬ ಸಿದ್ದಾ ೦ತ 

ನ್ನು ಗೀತೆಯು ಅನೇಕ ಸಾರೆ ಹೇಳುವದು. ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಚ್‌ 


ವನ್ನು ನಾವು ಹೇಳಿದಂತೆ ಮಾಡುವದು ಯೋಗ್ಯವು. 


೨೦೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೯ 


ನ ಚ ಮತ್ಸ್ಸಾನಿಭೂತಾನಿ ಪಶ್ಯಮೇ ಯೋಗಮೈ ಶ್ವರಂ । 
ಭೂತಭೃನ್ನ ಚೆ ಭೂತಸ್ಫೋ ಮಮಾತ್ಮಾ ಭೂತಭಾವನಃ ॥ ೫] 


ಇನ್ನೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯ ೨೦ದ ನೋಡಲಾಗಿ ಭೂತಗಳು(Created being:) 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಏಕೆಂದರೆ ಕ ಸ್ರ ಪೈವಾದ 
ಮರ್ಯಾದೆಯನ್ನು ಮೀರದೆ ತಮ್ಮಿಚ್ಛೆಗೆ ಬಂದಂತೆ ವರ್ತಿಸುವ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು ಅವುಗಳಿಗೆ ಇರುವದು. ಆಕಾಶವು ವಾಯುವನ್ನು ತನ್ನ 
ಧರಿಸಿದ್ದರೂ ಆ ವಾಯುವಿನ ಸ್ವಚ್ಛಂದ ವಿಹಾರಕ್ಕೆ ಅದ. ಮ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಾದರೂ ಭೂತಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ತನ್ನಲ್ಲಿ ಧರಿಸಿ ಅವುಗಳ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ವನ್ನು ತಡೆಯನೆಂದು ಮುಂದಿನ ತ್ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೇ ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಶ್ಲೋಕದ 
ಭಾವಾರ್ಥವಾದರೂ ಇದೇ ಆಗಿದೆ... ಅವನ ಆತ್ಮ ಸ್ವರೂಪ ಪದಿಂಲೇ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಉತ್ಪನ್ನ ರಾಗುವರು. ಅವನೇ ಭೂತಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ತನ್ನಲ್ಲಿ ಧರಿಸು 
ವನು, ಆದರೂ ಭೂತಗಳಲ್ಲಿ ಅವನು ವಾಸವಾಗಿರುವ ಕುರುಹು ಸಹ 
ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಇದೆಲ್ಲ ಅವನ ಯೋಗ ಮಾಯೆಯ ಅಧ್ಭುತ ಪ್ರಭಾವವು. 


ಯಥಾಕಾಶಸ್ಥಿತೋ ನಿತ್ಯಂ ವಾಯುಃ ಸರ್ವತ್ರಗೋ ಮಹಾನ್‌ | 
ತಥಾ ಸರ್ವಾಣಿ ಭೂತಾನಿ ಮತ್ಸ್ಯಾನೀತ್ಯುಪಧಾರಯ nal! 


ವಾಯುವು ನಿತ್ಯವೂ ಷ್ಟು ಆವಲಂಬಿಸಿರುವದು. ಹೀಗೆ 
ಪರಾವಲಂಬಿಯಾದರೂ ಅದರ ಸೈ ೈರಸಂಚಾರಕ್ಕೆ ತಡೆಯಿಲ್ಲ. ಹಾಗೆಯೇ 
ನನ್ನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳೂ ಇರುವವೆಂದು ನೀನು ತಿಳಿ. 


ಸರ್ವಭೂತಾನಿ ಕೌಂತೇಯ ಪ್ರಕೃತಿಂ ಯಾಂತಿ ಮಾನಿಕಾಂ | 
ಕಲ್ಸಕ್ಸಯೇ ಪುನಸ್ತಾನಿ ಕಲ್ಬಾದೌ ನಿಸ್ಫಜಾಮ್ಯಹಮ್‌ ೭॥ 
ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳೂ ಕಲ್ಪಾಂತದಲ್ಲಿ ನನ್ನ ಅನ್ಯಕ್ತ ಪ್ರಕೃತಿಯೆನಿಸುವ 
ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಸೇರುವವು. ಮರಳಿ ಕಲಾ ದಿಯಲ್ಲಿ ಆ ಅವ್ಯಕ್ಕ, ಬ್ರಹ್ಮರೂಪ 
ಪ್ರಕೃತಿಯಿಂದಲೇ (೪-೧೭-೧೯) ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ನಾನು ಹುಟ್ಟಿಸುವೆನು. 
ಪ್ರಕೃತಿಂ ಸ್ವಾಮನಷ್ಟಭ್ಯ ನಿಸೃಜಾಮಿ ಪುನಃ ಪುನಃ ॥ 
ಭೂತಗ್ರಾ ಮಮಿಮಂ ಕೃತ್ಸ್ನ ಮನಶಂ ಪ್ರಕೃತೇರ್ನಶಾತ್‌ ಲ 
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ನನ್ನ ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ನನ್ನಿಷ್ಟದಂತೆ ಬಳಸಿ ಆ ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಆಧೀನ 
ವಾದುದರಿಂದ ಪರತಂತ್ರನಾದ ಈ ಭೂತಸಮೂಹವನ್ನೆಲ್ಲ ನಾನು ತಿರು 
ತಿರುಗಿ ಆಂದರೆ ಕಲ್ಪಕಲ್ಪಕ್ಕೆ ಹುಟ್ಟಿ ಸುವೆನು. (ಹಿಂದೆ ೪-೧೯ ರಲ್ಲಿ 'ಅವಶ' 
ವೆಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಾವು ಹೀಗೆಯೇ ಮಾಡಿರುನೆವು). 


ನಚಮಾಂತಾನಿಕರ್ನಾಣಿ ನಿಬಧ್ಗಂತಿ ಧನಂಜಯ । 
ಉದಾಸೀನವದಾಸೀನಮಸಕ್ತಂ ತೇಷು ಕರ್ಮಸು len 


ಹೀಗೆ ಭೂತಗಳನ್ನು ಂಟು ಮಾಡುವ ಕರ್ಮವನ್ನು ನಾನು ಮಾಡಿದರೂ 
ಅದರಿಂದ ನನಗೆ ಬಂಧನವು ಸಂಭವಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ, ನಾನಾಗಿ ಕೈ 
ಕೊಂಡು ನೆರವೇರಿಸಿದ ಆ ಕರ್ಮಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಾನು ಕೇವಲ 
ಅನಾಸಕ್ತನೂ ಉದಾಸೀನನೂ ಆಗಿರುನೆನು. 
| ಕರ್ಮಬಂಧನವು ತಪ್ಪಲಿಕ್ಕೆ ಯಾವ ನಿಯಮವನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತ 
ಮನು ಸಾಧಿಸುವನೋ ಅದನ್ನೇ ಬ್ರಹ್ಮ ನಾದರೂ ಸಾಧಿಸುನನು. ಅದನ್ನೇ 
ಜೀವಭೂತನು ಸಾಧಿಸಬೇಕೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೋಧಿಸಿದೆ. ಯೋಗ್ಯತೆಯು 
ಎಷ್ಟೇ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿರಲಿ, ಈ ನಿಯಮವು ಒದಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕಿಂತಲೂ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಮತೆಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವು ಇನ್ನಾವುದು? ಪುರುಷೋತ್ತಮನ 
ಕರ್ವ ಮಾಡಿಯೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯ ನ್ನಿಡುವುದಿಲ್ಲ; ಬ್ರಹ್ಮನು ಕರ್ಮ 
ಮಾಡಿಯೂ ಸಮದೃಷ್ಟಿಯುಳ್ಳವನಾದುದರಿಂದಲೇ ನಿರ್ದೋಷನು. ಇದೇ 
ನಿಯಮವನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವದರಿಂದ ಜೀವಭೂತನಿಗಾದರೂ ಮುಕ್ತಿಯು 
ಖಂಡಿತವಾಗಿ ದೊರೆಯುವದು 


ಮಾಯಾಧ್ಯಕ್ಷೇಣ ಪ್ರಕೃತಿಃ ಸೂಯತೇ ಸಚರಾಚರಮ್‌ | 
ಹೇತುನಾನೇನ ಕೌಂತೇಯ ಜಗದ್ದಿ ಪರಿವರ್ತತೇ | ao || 


ಅಧ್ಯಕ್ಷ ಪದಾರೂಢನಾದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ನಿಯಮಿಸಿದಂತೆ ಅವನ 
ಪ್ರಕೃತಿಯು--ಬ್ರಹ್ಮನು-- ಚರಾಚರಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವದು. 
ಆದುದರಿಂದ ಜಗತ್ತಿನ ಸಂಸಾರವು ಚಕ್ರನೇಮಿಕ್ರ್ರಮದಿಂದ ತಿರುಗಲಾ 
ರಂಭಿಸುವದು. ಬ್ರಹ್ಮನ ಮುಖಾಂತರವಾಗಿ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಯಾವ ಕ್ರಮ 


೪“! 
ದಿಂದ ಮತ್ತ, ಯಾವ ಇದ್ದೇಶದಿಂದ ನಿರ್ಮಿಸಲ್ಪಡುವದೆಂಬದನ್ನು ಈ 


೨೨೦೯ ಅಧ್ಯಾಯ € 


ವರೆಗೆ ಹೇಳಿದೆ. ಭಕ್ಕರ ಮತ್ತು ಅವರು ಮಾಡುವ ಉಪಾಸನೆಯ ವಿಷಯ 
ವನ್ನು ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ವರ್ಣಿಸಿದೆ. 


ಅವಜಾನಂತಿ ಮಾಂ ಮೂಢಾ ಮಾನುಷೀಂ ತನುಮಾಶ್ರಿತಮ" | 
ಪರಂ ಭಾನಮಜಾನಂತೋ ಮನು ಭೂತಮಶೇಶ್ವರಮ 1೧೧! 
ಮನುಷ್ಠರೂಪವನ್ನು ತಾಳಿ ಪ್ರಕಟನಾದ ಶ್ರಿ (ಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಮೂಢರು 
ಮನ್ನಿ ಸುವದಿಲ್ಲ, ಅವಮಾನಿಸುವರು. ಎಲ್ಲ ಭೂತಮಾತ್ರಕ್ಕೂ ಅವನೇ 
ಮಹೇಶ್ವರನೆಂಬ ಅವನ ಪರಾತ್ಮರಭಾವವು ಅವರಿಗೆ ಹೊಳೆಯುವದಿಲ್ಲ. 
ಇಂಥವರಿಗೆ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕ್ತಮನ ಕಲ್ಪನೆಯೇ ಬರುವದಿಲ್ಲ; ಬಂದರೂ ಅವನು 
ಮನುಷ್ಯ ದೇಹದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗುವದು ಇವರಿಗೆ ಸಂಭವನೀಯವಾಗಿ 
ತೋರುವದಿಲ್ಲ. 


ಮೋಸಶಾ ನೋಫಘಕರ್ಮಾಣೋ ಮೋಹಘಜ್ಞಾನಾ ನಿಚೇತಸಃ। 
ರಾಕ್ಷಸೀಮಾಸುರೀಂ ಚೈವ ಪ್ರಕೃತಿಂ ನೋಹಿನೀಂ ಶ್ರಿತಾಃ ॥೧೨॥ 


ಇವರ ಅಪರಾಧವು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ತಾತ್ಸಾರಮಾಡ:ವದರಲ್ಲಿಲ್ಲ. 
ಜೇತಸ್‌ ಎಂದರೆ ಏಕಾಗ್ರಬುದ್ದಿಯು ಇವರಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದಿರುವದು ಇವರ 
ನಾಶಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುವದು, ಏಕಾಗ್ರಬುದ್ಧಿಯು ಇಲ್ಲದುದಕ್ಕಾಗಿ ಇವರ 
ಆತೆಗಳೆಲ್ಲ ವ್ಯರ್ಥವಾಗುವವು; ಇವರ ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ ವ್ಯರ್ಥವಾಗುವವು; 
ಅವರು ಪಡೆಯುವ ಜಾ ನ್ಲ್ಲಿ ನವೂ ವೃರ್ಥವಾಗುವದು. ಇಂಥವರು ಮೋಹ 


ವಶರಾಗಿ ರಾಕಸ ಮತ್ತು ಆಸುರ ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನೇ ಆಶ್ರಯಿಸಿರುವರ.. 


ಮಹಾತ್ಮಾನಸ್ತು ಮಾಂ ಪಾರ್ಥ ಬೈನೀಂ ಪ್ರಕೃತಿಮಾಶ್ರಿತಾಃ। 
ಭಜಂತ್ಯನನ್ಯಮನಸೋ ಜ್ಞಾತ್ವಾ ಭೂತಾದಿಮನ್ಯಯಮ" ॥೧೩॥ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಜೇತಸ್ಸು 
ವಿಕೃ ತವಾಗವದು. ಸದಾ ವಗಳೆಲ್ಲವೂ ನಾಶವಾಗುವವು. ಆಸುರ 
ವೃತಿ Ee ಬೆಳೆಯುವದು. ಈ ಉತ್ಪಾತಪರಂಪ ರೆಗೆ ಶ್ರೀಕೃ ಸಷ ಪುರುಷೋ 
ತ್ರಮನಲ್ಲಿ ಅವಿಶ್ವಾ ಸವೇ ಮೂಲವು. "ಅದರೆ ಶ ಶ್ರದ್ದೆ 0 ನಿಶ್ವಾಸ 
ನಿಂದಲೂ ಅವನನ್ನು ನಂಬಿ ದೈನೀ ಪ್ಪ ಕ್ರಕೃತಿಯನ್ನ ವಲಂಜಿಸುವವರು 
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ಆತನು ಭೂತಮಾತ್ರಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಆದಿಮೂಲನಾದವನೆಂದೂ ಅವ್ಯಯನೆಂದೂ 
ಬಗೆದು ಅನನ್ಯ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ಅವನನ್ನು ಭಜಿಸುವರು. 


ಸತತಂ ಕೀರ್ತಯಂತೋ ಮಾಂ ಯತಂತಶ್ಚ ದೃಢನ್ರ ತಾಃ! 
ನಮಸ್ಯೆಂತಶ್ಚ ಮಾಂ ಭಕ್ತ್ಯಾ ನಿತ್ಯಯುಕ್ತಾ ಉಸಾಸತೇ ೧೪! 


ಇಂಥವರು ಸತತವೂ ನನ್ನ ಕೀರ್ತನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವರು. ತಮ್ಮ 
ಮನಸ್ಸು ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನನ್ನ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿಯೇ 
ತೊಡಗಿಸುವರು.ದೃಢವ್ರತರಾಗಿ ನನ್ನನ್ನು ಭಕ್ತಿಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ನಮಸ್ಕರಿ 
ಸುವರು. ಅವರೆ ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವವು ನಿತ್ಯವೂ ನನ್ನ ಲ್ಲಿಯೇ ರಮಿಸುವದು, 
ಅವರ ಮನಸ್ಸು ಬುದ್ದ್ಯಾದಿಗಳಾದರೂ ನನ್ನ ಲ್ಲಿಯೇ ಸಂತುಷ್ಟಿಯನ್ನು 
ಪಡೆಯುವವನು. ಹೀಗೆ ನಿತ್ಯಯುಕ್ತರಾಗಿ ಆ ಭಕ್ತರು ನನ್ನ ಉಪಾಸನೆ 
ಯನ್ನು ಮಾಡುವರು. 

ತಾಳಕುಟ್ಟಿ ಭಜನೆಮಾಡುವವರನ್ನೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ವೈಚ್ಚುವನೆಂದೂ 
ಕರ್ತವ್ಯದಕ್ಸರಾದ ಭಕ್ತರನ್ನು ಆವನು ಮೆಚ್ಚುವದಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ದಿಂದ ಊಹಿಸಬಾರದು. ನಸಿತ್ಯನಿರಂತರವಾಗಿ ಅವನನ್ನು ಸ್ಮರಿಸಿ ಅವನ 
ಉಪಾಸನೆಯನ್ನೇ ವಾಡುತ್ತಿರಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೇ. ಕರ್ತವೈದಕ್ಕ 
ಭಕ್ಕರಾದರೂ ತವ.ಗೆ ಬಿಡುವು ದೊರೆತಾಗ ಹೇಗೆ ಹೊತ್ತು ಕಳೆಯ 
ಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದೆಯೆಂದು ತೋರುವದ.. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಯಶ' ವೆಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಬಹಳ ವ್ಯಾಪಕವೂ ಗಹನವೂ ಆದ ಅರ್ಥವಿರುವದು. 
ಈ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು ಏನೆಂದರೆ ಪುರುಷಸ್ವಭಾನ ಸಹಜವಾದ ಸುಖಲಾಲಸೆ 
ಯನ್ನೂ ಬುದ್ಧಿ ಮನಸ್ಸುಗಳ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನೂ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗಾನುರೋಧ 
ವಾಗಿ ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ, ತಾನು ಯಾವ ಕೂಟಸ್ಥ ಪುರುಷ 
ನಾದ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಭೂತನಾಗಿರುವನೋ ಅನನ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಸ್ವಭಾ 
ವವನ್ನು (೮-೨) ತನ್ನಲ್ಲಿ ಆನ್ಯಾಹತವಾಗಿ ಕಾದುಕೊಂಡ್ಕು ಅನನ 
ವೃತ್ತಿ (ಚರ್ಯ)ಯನ್ನೇ ಪರಿಸಾಲಿಸುನದು, ಇಂಥ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಮಾವಿಷ್ಟವಾಗಲಾರದ ಹೆಚ್ಚಿನ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಲಿ ಧ್ಯೇಯವಾಗಲಿ ನಮ 
ಗಂತೂ ಉಹಿಸಲಾಗುವದಿಲ್ಲ. 


೨ಗಿಗಿ ಅಧ್ಯಾಯ ತ್ತ 


ಸ್ತ್ರೀಯರೂ ವೈಶ್ಯರೂ ಶೂದ್ರಾದಿಕಲೂ ಅವನ ಉಪಾಸಕರಾಗ 
ಬಹುದೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿರುವನು (೯-೩೨). ಇಂಥ ಮಹಾತ್ಮ 
ರನ್ನೂ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ನಿರ್ದೇಶಿಸಿರುವನೆಂದು ತೋರುವದು. 
ಕರ್ತವ್ಯಗಳು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮಪ್ರೇರಿತವಾಗಿಯೇ 
ಒದಗುವವೆಂದು ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿರುವದರಿಂದ ತಾಳತಟ್ಟುವವರಿ 
ಗಿಂತ ತಾನು ಹೆಚ್ಚಿನವನೆಂಬ ಹೆಮ್ಮೆಯನ್ನು ತಾಳದಿರುವವನೇ ನಿಜವಾದ 
ಒದ್ಧಿಯೋಗಿಯೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವು. 
ಜ್ಞಾ ನಯಜ್ಞೇನ ಚಾಪ್ಯನೈೇ ಯಜಂತೋ ಮಾಮುಪಾಸತೇ। 
ಏಕತ್ಸೇನ ಪೃಥಧಕ್ಟೇನ ಬಹುಧಾ ವಿಶ್ವತೋಮುಖಮ್‌ 1೧೫/ 


ಇನ್ನು ಕೆಲವರು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಜ್ಞಾನಯಜ್ಞದಿಂದ 
ಮಾಡುವರು. ಇಂಧ ಜ್ಞಾನಯಜ್ಞ ಮಾಡುವವರಲ್ಲಯೂ ಕೆಲವರು ಅವ 
ನನ್ನು ಏಕಮೇವಾದ್ವಿತೀಯನೆಂದು ಭಾವಿಸುವರು. ಇನ್ನು ಕೆಲವರು 
ಅವನನ್ನು ಅನೇಕ ಸ್ವರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿನಾಗುವವನೆಂದು ಬಗೆಯುವರು; 


ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರು ಅವನನ್ನು ವಿಶ್ವತೋಮ.ಖನೆಂದು ಭಾವಿಸುವರು. 


ಅಹಂ ಕ್ರತುರಹಂ ಯಜ್ಞಃ ಸ್ವಧಾಹಮಹಮಾೌಷಧಮ" | 
ಮಂತ್ರೋಂಹಮಹಮೇವಾಜ್ಯ ಮಹಮಗ್ನಿರಹಂ ಹುತನು ೬! 


ಅವನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಜ್ತಾನಯೋಗಿಗಳು ಧರಿಸುವ ಈ ವಿವಿಧ ಭಾನ 
ನೆಗಳು ಸತ್ಯವಾದವು. 

ಕ್ರತುವು ನಾನು, ಯಜ್ಞವು ನಾನು, ಸ್ವಧಾ ಬಂದರೆ ಯಜ್ಞದಲ್ಲ 
ಪಿತೃಗಳಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿದ ಅನ್ನವು ನಾನು, ಔಷಧವೆಂದರೆ ವನಸ್ಪತಿಗಳಿಂದ 
ಯ.ಜ್ವಾರ್ಥವಾಗಿ ಸಿದ್ಧಮಾಡಿದ ಆಹುತಿ ನಾನು, ಮಂತ್ರವು ನಾನು, 
ತುಪ್ಪವು ನಾನು, ಅಗ್ನಿಯು ನಾನು, ಆಹುತಿಯೂ ನಾನೇ. 


ಪಿತಾ:ಹಮಸ್ಕ್ಯ ಜಗತೋ ಮಾತಾ ಧಾತಾ ಪಿತಾಮಹಃ | 
ವೇದ್ಯಂ ಪವಿತ್ರಮೋಂಕಾರ ಯಕ್‌ ಸಾಮ ಯಜುರೇವ ಚ । ೧೭/ 


ಈ ಒಜಗತ್ತಿಗೆಲ ತಂದೆಯು ನಾನು, ತಾಯಿಯು ನಾನು, ಆಧಾರ 


ಆಧ್ಯಾ ಯ ೯ 3೧೨ 


ನಾನು, ಪಿತಾಮಹನೂ ನಾನೇ. ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯಬೇಕಾದವನು 


ನಾನು, ಪಎತ್ರನು ನಾನು, ಓಂಕಾರವು ನಾನು. ಚುಕ್‌, ಸಾಮ, ಯಜು 
ರ್ವೇದಗಳೂ ನಾನೇ. 


ಗತಿರ್ಭರ್ತಾ ಪ್ರಭುಃ ಸಾಕ್ಷೀ ನಿವಾಸಃ ಶರಣಂ ಸುಹೃತ್‌ | 
ಪ್ರಭವಃ ಪ ಪ್ರಲಯಃ ಸ್ಥಾ ನಂ ನಿಧಾನಂ ಬೀಜಮನ್ಯಯಮ್‌ ॥ ೧೮1! 
ಎಲ್ಲರಿಗೆ ನಾನೆ ಪೋಷಕನು, ಪ್ರಭುವು, ಸಾಕ್ಸಿಯು, 
ನಿವಾಸಸ್ಟಾ ನವು, ರಕ ಕನು, ಸಖನ ಉತ್ಸ ತಿಸಿ | ತೀಯಾದಿಗಳಿಗೆ' ಕಾರ 
ಣನು. So ಜಟ ಅವ್ಯಯಬೀಜನೂ' ನಾನೇ. 


ತಪಾಮ್ಯ ಹನುಹಂ ಪ ನಿಗೃ ಹ್ಗಾ ಮು ತ್ಸು ಜಾಮಿ ಚ | 
ಅಮೃತಂ ಚೈವ ಮೃತ್ಯು ಶ್ಚ ಸದಸಚ್ಚಾ ಹಡು ॥ ೧೯॥ 


ಬಿಸಿಲನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವವನು ನಾನು, ಮಳೆಗರೆಯುವವನು ನಾನು, 
ಅಮೃತವೂ ಮ ತ್ಯವೂ ಸತ್‌ ಆಸತ್ತುಗಳೂ ನಾನೇ. 

ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸತ್‌ ಅಸತ್‌ ಈ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ದೈವೀ ಆಸುರವೃತ್ತಿ 
ಗಳಂದು ಅರ್ಥವು; ಇರುವದು ಇಲ್ಲದಿರುವದು ಎಂದು ಅರ್ಥಮಾಡ 
ಬಾರದು. ಇಲ್ಲದಿರುವದು ಗೀತೆಯ ಮತದಂತೆ ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ; ಮತ್ತು 
ಇದೆಯೆಂದು ಅಂಥದನ್ನು ಯಾವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಲಾಗದು 
(೨-೧೬). 


ತ್ರೈನಿದ್ಯಾ ಮಾಂ ಸೋಮಪಾಃ ಪೂತಪಾಹಾ। 

ಯಜ್ಞೈರಿಸ್ಟ್ಯಾ ಸ್ವರ್ಗತಿಂ ಪ್ರಾರ್ಥಯಂತೇ 

ತೇ ಪುಣ್ಯಮಾಸಾದ್ಯ ಸುರೇಂದ್ರಲೋಕ | 

ಮಶ್ಚಂತಿ ದಿವ್ಯಾನ್‌ ದಿನಿ ದೇನ ಭೋಗಾನ್‌ i ೨0 I 


ವೇದವಾದಿಗಳು ಯಜ್ಞಾ ದಿಗಳಿಂದ ನನ್ನನ್ನು ಪೂಜಿಸಿ, ಸೋಮ 
ಸೇವನದಿಂದ ಪಾಪಮುಕ್ತರಾಗಿ, ಸ್ವರ್ಗಲೋಕಗಳನ್ನು ಪಡೆಯಲಿಚ್ಛಿಸಿ, 
ನನ್ನನ್ನು ಪ್ರಾರ್ಥಿಸುವರು. ದೇವೇಂದ್ರನ ಪುಣ್ಯಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಅಲ್ಲಿ 


ಸ್ವರ್ಗದ ದಿವ್ಯಭೋಗಗಳನ್ನು ಉಪಭೋಗಿಸುವರು. 


೨೧೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೯ 


ತೇತಂ ಭುಕ್ತ್ವಾ ಸ್ವರ್ಗಲೋಕಂ ವಿಶಾಲಂ | 

ಸ್ತೀಣೇ ಪುಣ್ಯೇ ಮರ್ತ್ಯಲೋಕಂ ವಿಶಂತಿ 

ಏವಂ ತ್ರ ಯೀಧರ್ಮಮನುಪ್ರಹನ್ನಾ | 

ಗತಾಗತಂ ಕಾನುಕಾಮಾ ಲಭಂತೇ | ೨೧ 


ವಿಶಾಲವಾದ ಸ್ವರ್ಗಲೋಕವನ್ನು ಉಪಭೋಗಿಸಿ ಪೂರ್ವಾರ್ಜಿತ 
ಪುಣ್ಯವೆಲ್ಲ ತೀರಿದ ಬಳಿಕ ಅವರು ಮರಳಿ ಮೃತ್ಯುಲೋಕವನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿ 
ಸುವರು. ಈ ಮೇರೆಗೆ ತಮ್ಮ ಕಾಮನೆಗಳನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವ ಈ ವೇದ 
ವಾದಿಗಳಿಗೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮವು ತಪ್ಪುವದೇ ಇಲ್ಲ. 
ಕಾಮಾತ್ಮರಾಗಿ ತಮ್ಮ ಕಾಮನೆಗಳ ಹಿಂದೆ ಓಡುವ ವೇದವಾದಿಗಳು 
ಪ್ರ.ಯಾಸಪಟ್ಟು ಕ್ಲುಣಭಂಗುರಗಳಾದ ಈ ಯೋಗಸ್ಸೇಮಗಳನ್ನು ಪುರು 
ಷೋತ್ತಮನಿಂದ ಪಡೆದು ಮರಳಿ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವರು (೭-೨೩). ಕಾಮಾ 
ತ್ಮರಾದುದರಿಂದ ಇವರಿಗೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳೇ ಲಭಸುವವು. 
ಆಚಾರವಿಚಾರಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ವೇದಗಳೇ ಪಂಾಕಾಷ್ಠೆಯ ಪ್ರಮಾ 
ಣಗಳೆಂದು ಮನ್ನಿ ಸುವದುಂಟು, ವೇದಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಗೀತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯು 
ಇಷ್ಟು ಉಚ್ಚವಿರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಹಲವೆಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಒಂದಿರುವದು. ಅದನ್ನೇ 
ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಹೇಳಿ, ತನ್ನ ಮತವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ಅನನ್ಯಭಕ್ತಿಯಿಂದ 
ತನ್ನಲ್ಲಿ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗಭಾವವನ್ನು ಧರಿಸುವ ಭಕ್ತರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳತೊಡಗುವನು. 
ಅನನ್ಯಾ ಫ್ಲಿಂತಯಂತೋ ಮಾಂ ಯೇ ಜನಾಃ ಹರ್ಯುಪಾಸತೇ | 
ತೇಷಾಂ ನಿತ್ಯಾಭಿಯುಕ್ತಾ ನಾಂ ಯೋಗಕ್ಷೇಮಂ ವಹಾಮ್ಯ ಹಂ! ೨.೨॥ 
ಅನನ್ಯಭಾವದಿಂದ ನನ್ನನ್ನೇ ಚಿಂತಿಸುತ್ತ ನನ್ನ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನೇ 
ಯಾವ ನಿತ್ಯಯೋಗಯುಕ್ಕರು ಮಾಡುವರೋ ಅವರ ಯೋಗಕ್ಷೆ €ಮ 
ವಿಷಯದ ಭಾರವನ್ನು ನಾನೇ ವಹಿಸುವೆನು (೮-೨೮). 
ಯೇಸ್ಯನ್ಯದೇವತಾಭಕ್ತಾ ಯಜಂತೇ ಶ್ರದ್ಧ ಯಾಸ್ವಿತಾಃ | 
ತೇಪಿ ಮಾನೇನ ಕೌಂತೇಯ ಯಜಂತ್ಯನಿಧಿಪೂರ್ವಕಂ ; ೨೩] 


ಆಧ್ಯಾಯ ೯ ೨೪ 


ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿಯೇ ಭಕ್ತಿಯನ್ನಿ ಡದೆ ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ 
ಕೂಡಿದವರಾಗಿ ಅನ್ಯದೇವತೆಗಳನ್ನು ಭಜಿಸುವ ಭಕ್ತರು ಈ ಮೊದಲೇ 
ಹೇಳಿದಂತೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಗೌಣಸ್ವರೂಪಗಳನ್ನು ಭಜಿಸುವರು. ಆದರೆ ಇದು 


ವಿಧಿಪೂರ್ವಕವಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಅಹೆಂ ಹಿ ಸರ್ವಯೆಜ್ಞಾನಾಂ ಭೋಕ್ತಾ ಚ ಪ್ರಭುರೇವ ಚ । 
ನತು ಮಾಮಭೀಜಾನಂತಿ ತತ್ತ್ರೇನಾತಶ್ಚ್ಯನಂತಿ ತೇ | ೨೪ || 


ಸೃಷ್ಟಿಗೆಲ್ಲ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಆಧಿಯಜ್ಞನಾಗಿರುವನು. 
ಸಕಲ ಸೃಷ್ಟಿಗೂ ಅವನೇ ಪ್ರಭುವು. ಹೀಗೆ ಪ್ರಭುವಾದುದರಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸುವ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ಉಪಭೋಗಿಸುವದಕ್ಕೆ ಅವನೇ 
ಅಧಿಕಾರಿಯು. ಈ ಅಧಿಕಾರದಲ್ಲಿ ಇನ್ನಾರೂ ಪಾಲು ಗಾರರಾಗರು. ಬ್ರಹ್ಮ 
ನಿಗೂ ಈ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿಲ್ಲ; ಇನ್ನಿ ತರರ ಮಾತೇ ಬೇಡ. 
ಅನ್ಯದೇವತೆಗಳನ್ನು ಭಜಿಸುನನರಿಗೆ ಈ ತತ್ವಗಳು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿ 
ದಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಂದ ಅವರು ಅವಿಧಿಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಅನ್ಯದೇವತೆ 
ಗಳನ್ನು ಭಜಿಸಿ ತಾವು ಮಾಡಿದ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ಅವರಿಗೆ ಸಮರ್ಪಿಸುವರು. 
ಅವರು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞವಿಷಯದ ಈ ಮೂಲಭೂತ ತತ್ವವನ್ನು ಅರಿಯ 
ದಿದ್ದುದರಿಂದ ಉಪಾಸನೆಯ ಉಚ್ಚತಮ ಧ್ಯೇಯದಿಂದ ಪತಿತರಾಗುವರು. 


ಯಾಂತಿ ದೇನವ್ರತಾ ದೇವಾನ್‌ ಪಿತ್ಯೂನ್‌ ಯಾಂತಿ ಪಿತೃವ್ರತಾಃ। 
ಭೂತಾನಿ ಯಾಂತಿ ಭೂತೇಜ್ಯಾ ಯಾಂತಿ ಮದ್ಯಾಜಿ- 
ನೊಆಪ ಮಾಂ! ೨೫ ॥ 


ಅನ್ಯದೇವತೆಗಳನ್ನು ಭಜಿಸುವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ತತ್ವವು 
ಮತ್ತುಳಿದ ಯಜ್ಞಗಳಿಗಾದರೂ ಅನ್ನಯಿಸುವದು. ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಭಜಿ 
ಸುವವರು ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಸೇರುವರು. ಪಿತೃಗಳನ್ನು ವ್ರತಸ್ಥರಾಗಿ ತೃಪ್ತಿ 
ಪಡಿಸುವವರು ಪಿತೃಗಳನ್ನು ಸೇರುವರು, ಭೂತಾದಿಗಳನ್ನು ಪೂಜಿಸುವವರು 
ಭೂತಗಳನ್ನು. ಸೇರುವರು. ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶಿ ಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಭಜಿಸು 
ವರು ಅವನನ್ನು ಸೇರುವರು. 


೨೧೫ ಅಧ್ಯಾಯ) 7 


ಪತ್ರಂ ಪುಷ್ಪಂ ಫಲಂ ತೋಯೆಂ ಯೋ-ಮೇ ಭಕ್ತಾ ಪ್ರಯಚ್ಛತಿ | 
ತದಹಂ ಭಕ್ತು ಪಹೃತವಶ್ನಾಮಿ ಪ್ರ ಕ್ರಯತಾತ್ಮನಃ 1 ಗೆ | 
ಇಂಥ ದೊಡ್ಡ ಪ್ರಭ.ವಿಗೆ- ಸೃಷ್ಟಿಗೆಲ್ಲ ಒಡೆಯನಾದವನಿಗೆ- ಪತ್ರ 
ಪುಸ್ಪ, ಫಲ,ಜಲಾದಿಗಳಂಥ ಅಲ್ಬವೂ ಕ್ಬುಲ್ಲಕವೂ ಆದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಅರ್ಪಿಸಬಹ.ದೆಂಬ ಶಂಕೆಯನ್ನು ಯಾರೂ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಹಿಡಿಯಬಾರದು. 
ಆ ವಸ್ತೃಗಳನ್ನಾದರೂ ಭಕ್ತಿಭಾವದಿಂದ ಅವನಿಗೆ : ಅರ್ಪಿಸಬಹುದು 
ಪ್ರಯತ್ನ ಶೀಲರಾದ ತನ್ನ ಭಕ್ತರ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಇಂಥ ಸಮರ್ಪಣೆ 
ಗಳನ್ನು ಸಹ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶಿ ಕೃಷ್ಣ ಸು ಪ್ರೇಮಾದರಗಳಿಂದ ಸಿ ಕರಿ 


ಸನ 


ಯತ್ನ ರೋಹಿ ಯದಶ್ನಾಸಿ ಯಜ್ಜ್ಞು ಹೋಷಿ ದದಾಸಿ ಯತ್‌ | 
ಯತ್ತ ಪಸ್ಯಸಿ ಕೌಂತೇಯ ತತ್ತುರುಸ್ವ ಮದರ್ಪಣಂ ॥ ೨೭ | 


ಭಕ್ತರಿಂದ ಬರ.ವ ಎಂಥ ಅಲ್ಪವಸ್ತುವನ್ನೂ ಅವನು ನಿರಾಕರಿಸುವ 
ದಿಲ್ಲವೆಂಬುದು ನಿಜವಾದರೂ 2 ೫ ಅವನಿಗೆ ಅಂಥ ವಸು ಗಳನ್ನೇ 
ಸಮರ್ಪಿಸಿ ಸಂತುಷ್ಟನಾಗಿ ಮಾಡಲು ಯತ್ನಿ ಸಕೂಡದು. ಎಲ್ಲ ದೇವತೆ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪ್ರುರುಷೋತ್ತಮನೇ ಶ್ರೇಷ್ಠನಿದ್ದಂತೆ ಎಲ್ಲ ಭಕ್ತರಲ್ಲಿ 
ಅರ್ಜುನನು ಶ್ರೇಷ್ಠನಾಗಿರುವನು. ಆದುದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
'ಬೋಧಿಸುತ್ಮಲಿರುವ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗದ ಪರಮಪ್ರಯತ್ನವನ್ನೇ 'ಅವನು 
ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದು. 


ನೀನು ಮಾಡುವಡೆಲ್ಲವನ್ನೂ, ನೀನು ಭೋಗಿಸುವದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ನೀನು 
ಯಜ್ಞ ಮಾಡುವದೆಲ್ಲವನ್ನು ಮತ್ತು ನೀನು ಮಾಡುವ ತಪನೆಲ್ಲವನ್ನು 
ಅಂದರೆ ನಿನ್ನ 'ಯಾವತ್ತು ೌರ್ಮಗಳನು (೩-೩೦) ನೀನು ನನಗೆ ಅರ್ಪಿಸು. 
ಅರ್ಜುನನ ಪರಮ ಭಕ್ಕಿಭಾವದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕ್ಕ ಷ್ಣನಿಗೆ ಸಂದೇಹವು. 
ಇರಲಿಲ್ಲವೆಂಬುದು ಇದರಿಂದ ಸ್ಪ ಷ್ಟ ವಾಗುವಡು. 


ಶುಭಾಶುಭಫಲೈರೇವಂ ಮೋಕ್ಷ್ಯಸೇ ಕರ್ಮಬಂಧನೈಃ । 
ಸಂನ್ಯಾಸಯೋಗಯುಕ್ತಾತ್ಮಾ ನಿಮುಕ್ತೋ ಮಾಮುಸೈ ಷ್ಠಸಿ |೨೮/ 


ಅನಾ ೯ ಹ 
ಕ್ರಿಯ ೨೧೬ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಅರ್ಜುನನು ಮಾಡಬೇಕಾದುದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ನಿಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ;ಆದರೆ ತಾನು ಮಾಡಲಿರುವ ಕರ್ಮಗಳ ಶುಭಾಶುಭ ಫಲದಿಂದ 
ಮುಕ್ತನಾಗುವದಕ್ಕಾಗಿ. ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಸಮರ್ಪಿಸಿ 
ಅರ್ಜುನನು ಸಂನ್ಯಾಸಯೋಗಯುಕ್ತ ನಾದರೆ (೪-೩೧) ಕರ್ಮಬಂಧನ 
ದಿಂದ ಅವನು ಮುಕ್ಕನಾಗುವದಲ್ಲದೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಸೇರುವನು. 


ಸಮೋಹಂ ಸರ್ವಭೂತೇಷು ನಮೇ ದ್ವೇಷ್ಯೋಸ್ತಿ ನ ಪ್ರಿಯಃ | 
ಯೇ ಭಜಂತಿ ತು ಮಾಂಭಕ್ತ್ಯಾನುಯಿ ತೇ ತೇಷು ಚಾಪ್ಯಹಂ/೨೯೪| 


ತನ್ನ ಭಕ್ತನ ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳ ಭಾರವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ತಲೆಯ 
ಮೋಟೆ ಹೊರಲು ಸಿದ್ಧನಿರುವನು. ಆವನ ಯೋಗವನ್ನು ನಡೆಯ ಸಲೂ 
ತಾನೇ ಒಪ್ಪುವನು. ಅವನಿಗೆ ಪರಮಗತಿಯನ್ನು ಒದಗಿಸಿಕೊಡುವದನ್ನಾ 
ದರೂ ಅಕ್ಕರೆಯಿಂದ ತಾನೇ ಕೈಕೊಳ್ಳುವನು. ಇದೆಲ್ಲವೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ 
ಪುರುಷಾರ್ಥಕ್ಕೆ ಭೂಷಣವಾಗಿ ಇರುವದು. ಆದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಭಕ್ತಿ 
ಹೀನರಾದ ಜೀವರಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಹಾಗು ಅವನ ಭಕ್ತರ ನಡುವಿನ ವ್ಯವ 
ಹಾರವೆಲ್ಲ ಅರ್ಯಾಯದ್ದಾಗಿ ಯಾಕೆ ತೋರಬಾರದು? ಅವರನ್ನು ಶಿ 
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ಕೃಷ್ಣನು ಹೀಗೆ ಬೇರೆಯಾಗಿಡಬೇಕೇಕೆ? ಅವರ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಈ ನಿರ್ದಯ 


ವಾದ ಪುಕ್ತಿಪ್ರಪಂಜವೇಕೆ? 

ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಇಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಬಲ್ಲ ಭೂತ 
ಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿಯೂ ಸಮದೃಸ್ಟಿಯನ್ನಿಡುವನು. ಅವನಿಗೆ ಪ್ರಿಯ 
ವಾಗಲಿ ದ್ರೇಷ್ಠ್ಯವಾಗಲಿ ಯಾವದೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಭಕ್ತರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವ ಅವನ ಪ್ರೇಮವು ಪಕ್ಷಪಾತ ಪ್ರೇರಿತವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಅದು ಸೃಷ್ಟಿಸ್ವಭಾವನಿಯಮವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿರುವದು. ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಮಯವಾದ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ನಾಣ್ಯವು ಯೋಗವೇ 
ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಪರಮೇಶ್ವರನಿಗೂ ಸೃಷ್ಟಿಗೂ ಪರಸ್ಪರರಲ್ಲಿ ನಡೆಯ 
ಬೇಕಾದ ವ್ಯವಹಾರಗಳೆಲ್ಲವನ್ನು ಪ ನಾಣ್ಯದಲ್ಲಿಯೇ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವದು. 
ಪರಮೇಶ್ವರನಲ್ಲಿ ಯಾವನು ಎಷ್ಟು ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಅಥವಾ ಯೋಗವನ್ನು 
ಅಚರಿಸುವನು ಆ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಯೋಗಕ್ಸೇಮವನ್ನು ಪ್ರತಿಯೂಗಿ ಅವನಿಗೆ 


೨೧೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೯ 


ತೊಡುವ ಭಾವವು ಪರಮೇಶ್ವ ರನ ಮೇಲೆ ಬೀಳುವದು. ಅದನ್ನು ನೀಗಿಸು 
ವದು ಭಗವಂತನಿಗೆ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗುವದು. ಶ್ರೀಕೃ ನ್ನ್ನ ನನ್ನು pe ಭಕ್ಕ ರು 
ಪ್ರಾಣಪ್ರಿಯನೆಂದು ಒಗೆಯುವರು; ಆದುದರಿಂದ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಾದರೂ 
ಅವರನ್ನು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ನೋಡುವನು. ಇದರಲ್ಲಿ ಅವನು ಪಂಕ್ತಿಪ್ರುಪಂಚ 
ಮಾಡುವ ಸಂದರ್ಭಬಿಲ್ಲ. ತನ್ನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಅವನು 
ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಮಾನವಾಗಿ ಕೊಟ್ಟೆರುವನು. ಅವನ ನ್ಯಾಯ ಬುದ್ಧಿ ಗೂ ಸಮ 
ದೃಷ್ಟಿಗೂ ಇದೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಆಸುರ ವೃತ್ತಿಯವರು ಅಸೂಯೆ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನನ್ನು ) ಹಳಿಯುವದರಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲ. 

ಅಪಿ ಚೇತ್ಸು ಮುರಾಚಾರೋ ಭಜತೇ ಮಾಮನಕ್ಕಭಾಕ್‌ | 

ಸಾಧುರೇವ ಸ ಮಂತವ್ಯಃ ಸಮ್ಯಗ್ಹ್ಯವಸಿತೋಹಿಸಃ ೩೦॥ 


ತಾನು ಸಹೃದಯ ಯನೆಂಬುವದನು ಸ ತೋರಿಸುವದಕ್ಯಾಗಿ ಇನ್ನೂ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಅನುಗ್ರಹವನ್ನು ಕಾ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಮು: ಸಿದ ನಾಗಿದ್ದಾನೆ. 


ದುರಾಚಾರಿಯನ್ನಾಗಲಿ ಪಾಪಿಯನ್ನಾಗನಿ ಅವನು ದ್ವೇಷಿಸ ವದಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಸ ನಿ ಸಂಕಲ್ಪವನ ಥೆ ವೆಲಂಬಿಸಿದ ರಜನ ವನ್ನು, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಸಾಮ್ರಾ 
ಜೃದ ಕಟ್ಟಳೆಯನ್ನು ಹಾ ಉಲ್ಲಂಘಿ ಸುವದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ,. ಪುರುಷೋ , 

ತ್ಮಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿ _ಪುರಸ್ಸೃ ರವಾಗಿ ಟ್ಟ ಪ್ರೇಮವೇ ಜನರಿಗೆ 
ತಾರಕವೆಂಬುದು ಸ ಭಾವಸಿದ್ದ ವಾದ ನಿಯಮ ವ್ರ. ಹೀಗಿರಲು, ಈ ದುರಾ 
ಚಾರಿಗಳು ಸಹ ತಮ್ಮ ಪಾಪಗಳ ತೂಕವನ್ನೂ ಗಲಿ ಆಳತೆಯನ್ನೂ ಗಲಿ 
ಕಂಡು ಹಿಡಿಯುವ ಗೊಡವೆಗೆ ಚ ಅವರು ಯಾವ ಚಿಂತೆ 
ಯನ್ನೂ ಮಾಡದೆ ಸ್ತಭಾವ ನಿಯಮವನ್ನು ಪರಿಪಾಲಿಸಬೇಕು, 
ಅನನ್ಯಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಶ್ರಿ ಕೃಷ್ಣ ನನ್ನು ಬಯಸಿ ಭಜಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ 
ಮಾಡಿದವನು ಜೀ ಎಣಿಸಲ್ಪ ಡುವನು. ಅವನ ಈ ನಿರ್ಧಾರ 
ವಾದರೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಸಂಭಾಮ್ಯನೆಂದ 4 ತೋರ. ವದು ಇಷ್ಟುಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ತತ್ವದಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ತಲೆದೋರಿದರೆ ಅದು ಪರಸುತಾರಕವಾಗ 
ದಿರದು. ಆದರೆ ಶ ಶ್ರದ್ದೆಯೇ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ- ಅಶ ಫದ್ಧೆಯೇ ತುಂಬಿರುವಲ್ಲ-ತಾನೇ 

ಸೃಜಿಸಿದ ಸೃಷ್ಟಿ ಯ ನಿಯಮವನ್ನು ಉಲ್ಲಂಘಿ ಸಜಿ ಮೌನವನ್ನು ತಾಳಿ ಶ್ರೀ 
ಹ ಸಷ್ಣನು ಉದಾಸೀನನಾಗಿರುವನು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೯ ಪಿಗಿಲೆ 


ಸಿಪ್ರಂ ಭವತಿ ಧರ್ಮಾತ್ಮಾ ಶಶ್ವಚ್ಚಾಂತಿಂ ನಿಗಚ್ಛತಿ | 
ಕೌಂತೇಯ ಪ್ರತಿ ಜಾನೀಹಿ ನ ಮೇ ಭಕ್ತಃ ಪ್ರ ಇಶ್ಯತಿ | ೩೧1 


ಸ ಭಾವ ನಿಯಮವನ್ನು ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಭಾವಿಸಿದರೂ ಮನುಷ್ಯನು 
ರ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯು ಅಲ್ಪಪ್ರಮಾಣ 
ದಲ್ಲಾದರೂ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದರೆ ಆ ಮನುಷ್ಯನು ಸದ್ದತಿಯ ಕಡೆಗೆ 
ತಿರುಗಿದನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಅವನನ್ನು ಶತ್‌ಕ ಕ್ರಣವೇ ಧರ್ಮಾತ್ಮ ನೆಂದು 
ಒಪ್ಪಲು ಶಿ ಶೀ ಕೃಷ್ಣನು ಸಿದ್ಧನಿರುವನು, “ದೆ ಯೇ ಮನುಷ್ಯ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ 
ತಳಹದಿಯಾಗಿದೆ (೧೭-೩). ಶ್ರದ್ಧೆ ಯು ಹು ಬಿ (೪-೩೯) ಆಚರಣೆಯೂ 
ಸುಧಾರಿಸಿದರೆ, ಆ ಪ್ರಾಣಿಯ ಮುಂದಿನ ಸ ಸದ್ಧತಿಯ ಹೊಣೆಯನ್ನು ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನು ತಾನೇ ಹೊರುವನ.. ಇಂಥ ಆಚರಣೆಯು ದೃಢವಾಗಿ, ಶಾಶ್ವತ 
ಶಾಂತಿಯು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ದೊರೆಯುವದು. ಶಾಂತಿಯಿಂದ ಮುಕ್ತಿಯು 
ಒಹಳ ದೂರವಿಲ್ಲೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದೆ.. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿಯ 
ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಅಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ನಿಯಮವನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವದ 
ರಿಂದ ಯಾವ ಭಕ್ತನೂ ಕೆಡಲಾರನೆಂಬ ಅಭಿವಚನವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 

ರ್ಜುನನಿಗೆ ಕೊಡುವನು. 


ಮಾಂ ಓ ಸಾರ್ಥ ವ್ಯಪಾಶ್ರಿತ್ಯ ಯೇಪಿ ಸ್ಯುಃ ಹಾಹಪಯೋನಯ;ಃ । 
ಸ್ತ್ರಿಯೋ ವೈಶ್ಯಾಸ್ತಥಾ ಶೂದ್ರಾಸ್ತೇಪಿ ಯಾಂತಿ ಪರಾಂ ಗತಿಂ (೩೩ 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯನ್ನಿ ಡುವದು,ಅವನಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತ 
ನಾಗಿರುವದು, ಆಜನ್ಮವೂ ಅವನನ್ನೇ ಆಶ್ರಯಿಸಿರುವದು ಸೃಷ್ಟಿ ಯ ಈ 
ಸ್ವಭಾವಧರ್ಮವನ್ನು ಯಾವನು ಪಾಲಿಸುವನೋ ಅವನು ಜಾ ನವನ್ನು 
ಶೋಧಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ; ಕರ್ಮವನ್ನು ಮೇಲು ಕೀಳೆಂದು 1 
ಕಾರಣವಿಲ್ಲ, ಭಕ್ತಿಗಾಗಿ ಆನ್ಯದೇವ ಕೆಗಳನು ಹುಡುಕುವ oe 
ಅವನಲ್ಲಿ ಬೇರೂರಿರುವ ನಿಯತಸ್ವ ಭಾವ ps ಧರ್ಮಾಚರಣೆಯಿಂದ 
ಜ್ಞ್ಯಾನ, ಕರ್ಮ, ಭಕ್ತಿ ಇವು ಯಥಾಷ್ರಮಾಣವಾಗಿಯೂ ಯಥೋಚಿತ 
ವಾಗಿಯೂ ಸಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೈಗೂಡುವವು. ಅಧರ್ಮವನ್ನಾ ಚರಿಸಿದವರಾ 
ದರೂ ಇಂಥ ಧರ್ಮಾಚರಣೆಯಿಂದ ಹೇಗೆ ಉದ್ದಾರವಾಗುವರೆಂಬುದು 


೨೧೯ ಆ ಧ್ಯಾಯ ೯ 





ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ. ಎಂದ ಮೇಲೆ ಸ್ತ್ರೀಯರು, ವೈಶ್ಯರು, ಶೂದ್ರರು ಹಾಗು 
ಪಾಪಯೋನಿಜರು ಇವರಾದರೂ ಅದೇ ಮಾರ್ಗವನ್ನ ವಲಂಬಿನಿ ಅತ್ಯಂತ ಪರಿ 
ಶುದ್ಧರಾದ ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಪಡೆಯುವ ಪರಮಗತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಬಹುದು. 

ಸ್ತ್ರೀಯರು, ವೈಶ್ಯರು, ಶೂದ್ರರು ಇವರ ಮೇಲೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಪರಿಶೀಲನ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಹಾಕಿದ ನಿರ್ಬಂಧನಗಳಿಗೆ ಮನುಷ್ಯನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸದಸದ್ವಿ 
ವೇಕಜನ್ಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳೇ ಕಾರಣವಾಗಿವೆ. ಚ್ಹಾ, ಕರ್ಮ, ಭಕ್ತಿ, ಮುಕ್ತಿ 
ಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರಕಾರರು ಯಾವ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅವ 
ಲಂಬಿಸುವ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದರೋ ಅದೇ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಇವರಿಗೂ 
ತೋರಿಸಿದರೆ ಆದು ಸಮಾಜದ ಹಿತಕ್ಕೆ ವಿಘಾತಕವಾಗುವದೆಂಬದೇ ಆ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಹಾಕಿದ ನಿರ್ಬಂಧಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರಬೇಕು. 

ಆದರೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಸಾರಿರುವ ಮುಕ್ಕಿಸಾಧನೆಯ 
ಮಾರ್ಗವು ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದಲ್ಲದೆ ಕೇವಲ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿಯೂ ಇರುವ 
ರಿಂದ ಈ ನಿರ್ಬಂಧನಗಳಾಗಲಿ ಸಮಾಜಹಿತದ ಭಯವಾಗಲಿ ಅವನಿಗೆ ಅಗತ್ಯ 
ವೆಂದು ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಹೇಗೆ ಜ್ಞಾ ನಿಗಳೋ ಹಾಗೆಯೇ 
ಸ್ತ್ರೀಯರು, ಶೂದ್ರರು, ವೈಶ್ಯರು ಹಾಗು ಪಾಪಯೋನಿಜರಾದರೂ(೪-೩೬) 
ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಕುಮಪ್ರಾಪ್ಮವಾದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು-ಇದನ್ನು 
ಗೀತೆಯು ವರ್ಣವಿಹಿತಕರ್ಮವೆಂದು ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ 
ಬುದ್ದಿಯೋಗಪರರಾಗಿ ಆಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದು ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ನಿಸ್ಸಂದೇಹವಾಗಿ 
ಸಂಪಾದಿಸಬಹುದೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುವನು. 

ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 'ಪಾಪಯೋಸನಿಗಳು' ಎಂಬದಕ್ಕೆ ಹಲವು ಅರ್ಥಗಳನ್ನು 
ಮಾಡುವದುಂಟು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಇದರ ಅರ್ಥವು ಸಂದಿಗ್ದವಾಗಿರುವಂತೆ 
ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯನ ಸ್ವಭಾವರಚನೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಮಕೋೋಧಾದಿಗಳೇ 
ಪಾಪಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೆಂಬ ತತ್ವವನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ(೩-೪೧; ೧೬-೨೧), 
ಯೂವ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಇವುಗಳ ಆವೇಗವು ಸಂಭವಸುವದೋ ಅವನೇ 
ಪಾಪಿಯು. ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೇನೆಂದರೆ, ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳೂ ಸಕಾರಣ 
ವಾಗಿ ಅನುರೂಪಯೋನಿಗಳಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟುವರು. ಯಾವನೊಬ ಮನುಷ್ಯನ 


ಬ 
ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಕಾಮಕ್ರೋಧಾದಿಗಳ ಉದ್ರೇಕವು ಉಂಟಾದರೆ ಆ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೯ ೨.೪೦ 





ಮನುಷ್ಯನು ಅಶುಭ ಅಥವಾ ಆಸುರ ಯೋನಿಜನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು (೧೬- 
೧೯). ಆಸುರ ಇಲ್ಲವೆ ಸಾಪಯೋನಿಜರ ಲಕ್ಷಣವನ್ನು ಅವರು ಮಾಡುವ 
ಉಗ್ರ ಕರ್ಮಗಳಿಂದಲೂ ಜಗತ್ತಿನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅವರಿಗಿರುವ ಅಹಿತ 
ಬುದ್ಧಿ ಯಿಂದಲೂ ಶತ್ರುತ್ಸದಿಂದಲೂ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಯೋನಿಗಳ 
ಪೂರ್ನಸಂಸ್ಥಾರಗಳನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ಇದನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. 
ಭಾರತೀಯ ಯುದ್ಧಪ್ರಸಂಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೂ ದುರ್ಯೋಧನ 
ನನ್ನು ಪಾಪಯೋನಿಜನೆಂದು ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ. ಅನುಮಾನಿಸುವಂತೆ 
ತೋರು ವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಕೌರವ ಪಾಂಡವರ ಪಿತ್ತ ಯೋನಿಯು ಒಂದೇ 
ಆಗಿತ್ತು; : ಬೇಕೆಬೇ ರೆಯಲ್ಲ. ಪಾಂಡವರ ತಂದೆಯು ರೋಗಿಷ್ಕ ನಾಗಿದ್ದ ನೆಂಬ 


ಕಾಂಣಕ್ಳಾಗಿಯೇ ಅವರನ್ನು ಸಾಪಯೋನಿಜರೆಂದು ಶ್ರೀಕ ಷ್ಟು ಬಗೆಯ 
ಲಿಲ, 


ಕಂ ಪುನರ್ಪ್ರಾಹ್ಮಣಾಃ ಪುಣ್ಯಾ ಭಕ್ತಾ ರಾಜರ್ಹ್ಷಯಸ್ತಥಾ। 
ಅನಿತ್ಯಮಸುಖಂ ಲೋಕನಿನುಂ ಪ್ರಾಸ್ಯ ಭಜಸ್ವ ಮಾಂ ॥೩೩॥ 


ಮುಕ್ತಿಸಾಧನದ ಸರ್ವಸಾಧಾರಣ ಮಾರ್ಗಕ್ರಮುಣ ಮಾಡಲು 
ಬೇಕಾಗುವಷ್ಟು ಪುಣ್ಯವಂತಿಕೆಯು ಯಾವ ವರ್ಗದ ಜನರಲ್ಲಿರುವದಿಲ್ಲೆಂದು 
ಪಂಡಿತರು ನಿರ್ಧರಿಸಿದ್ದರೋ ಆಂಥವರಿಗೆ ಸಹ ಆ ಪಂಡಿತರಿಗೆ ಸರಿಸಮಾನ 
ವಾಗಿ ಮುಕ್ತಿಯು ದೊರೆಯುವ ಅನುಕೂಲತೆಯನ್ನು ಬುದ್ದಿಯೋಗ 
ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಅಕ್ಕರೆಯಿ೦ಂದಲೂ ಅಭಿಮಾನದಿಂದಲೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮಾಡಿರು 
ವನು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಪವಿತ್ರರೂ ಪ್ರಣ್ಣಶೀಲರೂ ಆದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಾಗಲಿ 
ರಾಜರ್ಹಿಗಳಾಗಲಿ ಅವರಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಶ್ರಿ ಶ್ರೀಕೃ ಷ ಸ ಪುರುಷೋತ್ತ, ಮನ ಬಗೆಗೆ 
ಭಕ್ತಿಯು ನೆಲಸಿದರೆ ವಿಶೇಷ ಸೌಲಭ್ಯ ಸತ ಮುಕ್ತಿ ಯನ್ನು ಪಡೆಯು ವದ 
ರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವೇನು ? ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯಸ್ವ ಭಾವ Se ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ 
ಸಂಸರ್ಕವಾಗುವ ಬಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳೂ ಅನಿತ್ಯವಾಗಿರುವವು. ಈ ವಸ್ತು 
ಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಅವುಗಳ ಆಜೆಗಿರುವದನ್ನು ಮನುಷ್ಯನ ದೃಷ್ಟಿಯು 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳು ವದಿಲ್ಲ. ಇದೊಂದು ದುರ್ದೈವವು. 
ಆದರೆ. ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯ ಹೆ ವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ನಿತ್ಯಸುಖವು 


೨೨7 ಅಧ್ಯಾಯ ೯ 


ದುರ್ಲಭವೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಆ 
ನಿತ್ಯವಸ್ಸುವು. ಅವನನ್ನು ಐಡಯೂವದೆರಿರಿದ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಶಾಶ್ವತ 
ಸುಖವು ತಾನಾಗಿಯೇ ದೊರೆಯುವದು. ಆದರೆ ಈ ಸಂಗತಿಗಳು ಅನುಭ 
ವಕ್ಕೆ ಬಂದು ಪರಿಚಿತವಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಬುದ್ದಿಯೋಗದ ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನು ಸಾಧಿಸ 
ಬೇಕು. ಆತ್ಮದ ವಿಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಆಧ್ಯ್ಕಾತ್ಮದೃಸ್ಟಿಯು  ಜಾಗೃತವಾಗ 
ಬೇಕು. ಇದು ಸಾಧ್ಯವಾದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತ ಮ ಕ್ಕ ಸ್ಥ ನಲ್ಲಿ ಪಿ ೫1 
ಅವನ ಭಜನೆ ಕೀರ್ತನೆಗಳೊ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಪರಮ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು ಅನುಭ 
ವಕ್ಕೆ ಬರುವದು. ಅವನು ಈ ಪ ಪರಮಸ್ಸಿತಿಯಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಮಾಡುವ ಕರ್ಮ 
ಗಳೆಲ್ಲ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಅರ್ಜ್ಚನೆಗಾಗಿ ಅರ್ಪಿಸಿದ ಸುಮನಗಳಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸು 
ವವು. ಈ ತರದ ಕರ್ತವ್ಯ ಸಮುಚ್ಚಯದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಯೋ ಗಳ್ಸೇಮ 
ಚಿಂತನೆಯಿಂದ. ಆರಂಭಿಸಿ ಸರ್ವಭೂತ ಹಿತದವರೆಗಿನ ಪ್ರಯತ್ನಗಳೂ 
ಆಕಾಂಕ್ಷೆ ಗಳೂ ಉದ್ಧಾರಗಳೂ ಎಲ್ಲವೂ ಸಮಾವೇಶವಾಗಬಹುದು; 
ಮತ್ತು "ಮನುಷ್ಯನ ೨ ತನ್ನೆ ಕರ್ತವ್ಯದ ಧ್ಹೇಯೆವನ್ನು ಎಷ್ಟು ಉಚ್ಚವಾಗಿ 
ಟ್ಹುಕೊಂಡರೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕ ಷ್ನ್ಮನ ಮೇಲಿನ ಭಕ್ತಿಯು ಅದಕ್ಕೆ. 
ಆಡ್ಡಿಯಾಗುವದಿಲ್ಲ; ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಇ ಕಾರ್ಯಸಾಫಲ್ಯಕ್ಕಾಗಲಿ ಅದ 
ರಿಂದ ಪಡೆಯಬೇಕಾದ ಆತ್ಯಂತಿಕವಾದ ನಿತ್ಸಸುಖಕ್ಕಾಗಲಿ ಅದು ಖಂಡಿತ 
ವಾಗಿ ನೆರವಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಯಾವ ಜೀವರಿಗೆ ಈ ಜಗವು ಅನಿತ್ಯ 
ವೆಂದೂ ದು8ಖಮಯವೆಂದೂ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವದೋ ಅವರು ತನ್ನ 
ಭಕ್ತಿಯ ಕಡೆಗೆ ತಿರುಗಬೇಕೆಂದು ಅವರಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಉಪದೇಶವು. 


ಮನ್ಮನಾ ಭವ ಮದ್ದ ಕ್ರೋ ಮದ್ಯಾಜೀಮಾಂ ನಮಸ್ತುರು 
ಮಾಮೇವೈಷ್ಯ ಸಿ ಯುಕೆ ಕ ವಮಾತ್ಮಾನಂ ಮತ್ಸರಾಯಣಃ 1೩೪ 


ತನ್ನಲ್ಲಿರುವ ಕುಂದುಕೊರತೆಗಳನ್ನು ಒಂದೊಂದು ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿಯೂ 
ಮನುಷ್ಯನು ಹೇಗೆ ಸರಿಪ ಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ ಉಪದೇಶವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅವನ ಸ್ವಭಾ ಘನ ಒಂದು ಸಾರೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಅಚ್ಚಿನಲ್ಲಿ 
ಹೊಯಿಸಿಬಟ್ಟರೆ ಆದರಲ್ಲಿ ಯಾವ ಕೊರತೆಯೂ ಉಳಿಯ ವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು 
ಪ್ರಾಪ ವಾದ ಪ್ರಸಂಗವು ಇತರರ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಸಾದಿಸಿದಂತೆ ತೋರಲಿ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೯ ತಿ 





ತೋರದಿರಲಿ ಆ ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ ಶ್ರೇಯವನ್ನಂತೂ ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಪಡೆದಿ 
ರುವನೆಂದು ಗೀತೆಯು ತನ್ನ ಮತವನ್ನು ಹೇಳುವದು. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಶೀಲ, ಕರ್ತೃತ್ವ, ಪ್ಲೋಯಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಪುರು 
ಹೋತ್ಯಮನ ಭಕ್ಕಿಗೆ ಮಹತ್ವವು ಕೊಡಬ್ಬಟ್ಟಿದೆ. 

ಆರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಯೋಗವನ್ನು ಆಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನಲ್ಲಿ ಅನನ್ಯ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಕುರಿತು ಹೇಳಿದಾಗಿನಿಂದ ಒಂದೊಂದು ಅಧ್ಯಾಯ 
ದಲ್ಲಿಯೂ "ಯೋಗಿಯೇ ಪರಮಶ್ರೇಷ್ಠಸು'' ನೀನು ಯೋಗಿಯಾಗು'' 
ಎಂದು ಒತ್ತಿ ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತಿರುವದನ್ನು ಉಪಕ್ರಮೋಪಸಂಹಾರ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಗೀತೆಯೊಳಗಿನ ಅಭ್ಯಾಸ ವಿಷಯವನ್ನು ಶೋಧಿಸುವವರು ಕಂಡು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಯುದ್ಧ ಮಾಡೆಂದು ಅನೇಕಸಾರೆ ಹೇಳಿರುವದಕ್ಕಿ೦ತಲೂ 
ಯೋಗಿಯಾಗು ಯುಕ್ತನಾಗು ಎಂದು ಹೇಳಿದ ಪುಸಶ್ಚಂಣೆಯು ಹೆಚ್ಚು 
ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ ಎ೦ಬದು ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪತಕ್ಕು ಮಾತು, 

ಹೀಗೆ ಅರ್ಜುನನು ಯೋಗಿಯ ಭಕ್ಕನೂ ಆಗುವದರಿಂದ ಅವನ 
ಸ್ವಭಾವದ ಮೇಲೆಯೂ ಆಚರಣೆಯ ಮೇಲೆಯೂ ಅದರ ಪರಿಣಾಮೆ 
ವೇನಾಗಬಹುದು ? ಅವನು ತನ್ನ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಭಾವಸರ್ವಸ್ವ 
ದಿಂದಲೂ ಅರ್ಪಿಸಿ ಅವನ ಭಕ್ತನಾಗಿ ಅವನನ್ನು ಆರಾಧಿಸುವದೇ ಇದಕ್ಕೆ 
ಫಲವು. ಇದು ಬಾಹ್ಯತಃ ಕಾಣಿಸುವಷ್ಟು ಕ್ಚಲ್ಪಕವಾದುದಲ್ಲ,. ಅವನ 
ಆತ್ಮವು ಪೂರ್ಣತ್ವವನ್ನು ಪಡೆಯದಿದ್ದರೆ ಈೌವಿಷಯಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದು 
ಸುಲಭವೂ ಅಲ್ಲ ಶಕ್ಕವೂ ಅಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಆತ್ಮವು ಪುರುಷೋತ್ತಮನಲ್ಲಿ 
ಪರಾಯಣತೆಯನ್ನು ವಹಿಸಿ, ಬುದ್ಧಿಯು ಯುಕ್ತವಾಗುವದರಿಂದ 
ಅವನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನನ್ನು ಸೇರುವದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹನಿಲ್ಲ. 
ಇದನ್ನು ಮೀರಿದ ಇತಿಕರ್ತವ್ಯವು ಮನುಷ್ಯನಿಗಿರುವದೆಂದು ಗೀತೆಯು 
ಒಪ್ಪುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಈ ಧರ್ಮವನ್ನು ಪಾಲಿಸುವವನು ಇನ್ನುಳಿದ ಧರ್ಮ 
ಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ನಿರ್ಭಯನಾಗಿ ತ್ಯಜಿಸಬಹುದು (೧೮-೬೬). 


ಒಂಬತ್ತನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತವು. 


pe 


ಓಂ 
ಹತ್ತನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


—ey ದ ಯೋ ರಾಳುಯ ಧು ಇಲ್ಲಲ ಡಊ 


ಅವತರಣಿಕೆ 


ಪ್ರಾಪ್ಯ ವಾಗಿದ್ದ ಯುದ್ಧ ವನ್ನು ತಾನು ಮಾಡಬೇಕೋ ಬಿಡಬೇಕೋ 

ಎ೦ಬ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಸ ಮಾತಿ ನಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತನಗೆ ಹೇಳಿಬಿಡ 
ಬೇಕೆಂಬ ಛಲವನ್ನು ಹಿಡಿದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಆ ಛಭಲವನ 2 ಬಿಡಿಸಿ ಅತ್ಯುತ್ತಮ 
ವಾದ ಬುದ್ದಿ ಯಾಃ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಕ್ರಮವಾಗಿ NE ಸಂಕಲ್ಪ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ನು ಗೀತೆಯನ್ನು ಹೇಳಲಾರಂಭಿಸಿದ್ದನು, ಈ 
ಬುದ್ದಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರದ ನಿರೂಪಣೆಯ ಪ್ರವಾಹವು ಯಾವ ಯಾವ ಮಾರ್ಗ 
ವಾಗಿ ಹೇಗೆ ಹರಿಯುತ್ತ ಬಂದಿರುವಡೆಂಬದನ್ನು ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಸುಸಂಗತವಾಗಿ ಈ ವರೆಗೆ ನಾವು ವಿವರಿಸಿರುವೆವು. ಅರ್ಜುನನ ಕರ್ಮದ 
ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ತಿದ್ದಿ, ಸಂನ್ಯಾಸ ವಿಷಯದ ತಪ್ಪು ತಿಳುವಳಿಕೆಯನ್ನು ನಿವಾ 
ರಿಸಿ ಬುದ್ಧಿಯೋಗವೇ ಎಲ್ಲ ಯೋಗಗಳಲ್ಲಿ ರಾಜಪದನಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿರು 
ವದೆಂದು ಅವನು ಮನಗಾಣುವಂತೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಈ ವರೆಗೆ ಉಪದೇಶಿಸಿ 
ನು. ಇಂಥ ಬುದ್ದಿಯೋಗದ ಸಂಪೂರ್ಣತೆಗೆ ಆತ್ಮದಿಂದ ದೊರೆಯುವ 
ವಿಜ್ಞಾನವು ಅಗತ್ಯವು, ಆದರೆ ಬುದ್ಧಿಗಮ್ಮವಾದ ಜ್ಞಾನವಾದರೂ ತಕ್ಕ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿರುವದು. ಬುದ್ಧಿಯೋ ಗಳ್ಳೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಈ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ವಿಜ್ಞಾನಗಳನ್ನು ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಿಂದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುತ್ತ ಬಂದಿರು 
ವನು. ವಿಜ್ಞಾನವೇ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಬೋಧಿಸಬೇಕಾದ ಹೊಸ ವಿಷಯವು. 
ಅದನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಜ್ಞ್ಯಾನಸಂಗ್ರಹವು ಅವನಲ್ಲಿ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಇದ್ದಿತು. ಆದುದರಿಂದ ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಿಂದ ಈ ವರೆಗೆ ವಿಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನೇ ಗುರಿಯಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಗೀತಾನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು ಸಾಗಿನಿದೆ. ಈ 


ಅಧ್ಯಾ ಯ ೧೦ ೨೨೪ 


ವಿಜ್ಮಾನದ ಸ್ವರೂಪವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಯಾವ ಹೊಸ ಪರಿಯದಾಗಿದೆ 
ಯೆಂಬದು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಈಗ ತಿಳಿದುಬಂದಿದೆ. ಹತ್ತನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ವಿಜ್ಞ್ಯಾನ ವಿಷಯದ ನಿರೂಪಣೆಯ ಸಮಾರೋಪವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಮಾಡಿರುವನು. ಈ ವಿಜ್ಞಾನ ವಿಷಯದ ಸುಂದರ ವರ್ಣನೆಯನ್ನು ತನ್ನ 
ಕರ್ಣಾನಂದಕ್ಕಾಗಿ ಮನವಾರೆ ತಿಳಿಸಿಹೇಳೆಂದು ಅರ್ಜುನನಾದರೂ *ೇಳಿರು 


ನ; 
ಶ್ರೀಭಗವಾನುವಾಚ 


ಭೂಯ ಏನ ಮಹಾಬಾಹೋ ಶೃಣು ಮೇ ಪರಮಂ ವಚಃ! 
ಯತ್ತೇ8ಹಂ ಪ್ರೀಯಮಾಣಾಯ ನಕ್ಸ್ರ್ಯಾಮಿ ಶಿತಕಾಮ್ಯಯಾ ೧ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನ ಪರಮಹಿತವನ್ನು ಕೋರುವನು. ಆರ್ಜುನ 
ನಾದರೂ ಇದನ್ನು ತಿಳಿದು ಅವನ ಬೋಧನೆಯನ್ನು ಪರಮಾದರದಿಂದ 
ಆಲಿನಿ ಹಿಗ್ಗು ತಲಿದ್ದನು. ಪರಮಕಶೆ ಷ್ಠವೂ ಗುಹ್ಯವೂ ಆದ ಸಿದ್ದಾಂತ 
ಗಳನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇಳಬಯಸುವನು, ಅದನ್ನು ಅವನು 
ಮತ್ತೆ ಆಲಿಸಬೇಕು. 


ನ ಮೇನಿದುಃ ಸುರಗಣಾಃ ಪ್ರಭನಂ ನ ಮಹರ್ಷಯಃ | 
ಅಹೆಮಾದಿರ್ಜಿ ದೇವಾನಾಂ ಮಹರ್ಷೀಣಾಂ ಚ ಸರ್ವಶಃ ॥೨॥ 
ವಿಜ್ಞಾನ ವಿಷಯವಾದ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಹುಟ್ಟನ್ನು 
ದೇವತೆಗಳಾಗಲಿ ಮಹರ್ಷಿಗಳಾಗಲಿ ತಿಳಿಯರು. ಮಾನವರಿಗೆ ಪರಿಚಿತ. 
ರಾದ ಎಲ್ಲ ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ಮಹರ್ಷಿಗಳಿಗೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ 
ಆದಿಕಾರಣನು. 


ಯೋ ಮಾಮಜಮನಾದಿಂ ಚ ವೇತ್ತಿ ಲೋಕಮುಹೇಶ್ಚರಂ । 
ಅಸಂಮೂಢಃ ಸ ಮುರ್ತೇಸು ಸರ್ವಪಾಪೈಃ ಪ್ರಮುಚ್ಯತೇ 1&೩॥ 


ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಹುಟ್ಟೇ ಇಲ್ಲವೆಂಬ ಸಂಗತಿಯು 
ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. ಹುಟ್ಟಿಲ್ಲದ್ದನ್ನು ಅನಾದಿಯೆಂದೂ ಹೇಳುವದುಂಟು. 
ಆದುದರಿಂದ ಅವನು ಆದಿಯಿಲ್ಲದವನೂ ಆಗಿರುವನು. ಅವನನ್ಫು 


ಎಿ.೨೫ ಆಧ್ಯಾಯ ೧೦ 


ಅನಾದಿಯೆಂದು ಹೇಳುವದು ಅವನ ಆತ್ಮಸ್ಪಭಾವ ಮಾತ್ರಕ್ಕಾಗಿ ಅಲ್ಲ. 
ಆತ್ಮ ಸ್ವಭಾವವು ಅರ್ಜುನನಿಗಾದರೂ ಇರಲಿಲ್ಲವೇ? ಆತ್ಮಸ್ವ ಭಾಗಕ್ಕಾಗಿ 
ಅರ್ಜುನನು ಜನ್ಮರಹಿತನೆಂದೂ ಅನಾದಿಯಾದವನೆಂದೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳ 
ಲಿಲ್ಲ. ಹಾಗೆ ಏಕೆ ಹೇಳಲಿಲ್ಲವೆ೦ಂದು ಅವನು ಕೇಳಲಿಲ್ಲ. ಅವನಿಗೆ ಬಂದ 
ಅನೇಕ ಸಂದೇಹಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಸಂದೇಹವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಪ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ತ ನುನನ್ನು ಅಜನೆಂದೂ ಅಥವಾ ಅನಾದಿಯೆಂದೂ 
ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಅವನ ಯೋಗ್ಯತೆಯೇ ಕಾರಣವು. ಸ ಷ್ಟ್ರಿಗೂ ಸೃಷ್ಟ್ಯಂತ 
ರ್ಗತವಾದ ಜೀವ ಜಡಳೋಟಿಗಳಿಗೂ WN ಅಧಿಕಾಂವು ಅವ 
ನದು. ಅವನಿಗೆ ಜನ್ಮ ಕೊಡುವ ಅಧಿಕಾರವುಳ್ಳ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಇರುವದೇ 
ಇಲ್ಲ. ಇದೇ ಯೋಗ್ಯತೆಗಾಗಿ ಅವನು ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಲೋಕಗಳಿಗೆಲ್ಲ 
ಮಹೇಶ್ವರನಾಗಿರುನನು. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಅವನನ್ನು ಮಹೇಶ್ವರನೆ ೦ದು ತಿಳಿ 
ಯು ವದು ಅಥವಾ ತಿಳಿಯದಿರುವದು ಮನುಷ್ಯನ ಇಚ್ಚೆ ಯ ಮಾತು. ಅವ 
ನನ್ನು ಹಾಗೆ ತಿಳಿಯಲಿಕ್ಕೆ ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಾದಿಸಿರಲು ಬೇಕು. ವಿಜ್ಞಾ ನ 
ವಿಲ್ಲದವನಿಗೆ ಆತನ ಕಲ್ಪನೆಯೇ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲದ ಬಳಿಕ ಅವನ ಮಹೇಶ್ವ ರತ ದ 
ಅರಿವು ಎಲ್ಲಿಯದು ? ಆದರೆ ಹೀಗೆ ವಿಜ್ಞಾನವಿಹೀನರಾಗಿ ಅವನನ್ನು ಲ 
ದಿರುವವರು ಸಂಮೂಢರು; ತಮ್ಮ ಹಿತವನ್ನೇ ತಾವು ಅರಿಯದವರು. 
ವಿಜ್ಞಾನಮಂಡಿತರಾದವರು "ಅಸಂಮೂಢರು'' ಅಂದರೆ ವ್ಯಾಮೋಹಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾೂಗದವರು. ಅವರು ಮರ್ತ್ಯರಾದರೇನಾಯಿತು ! ಮರ್ತೃರಿಗಾದರೂ 
ಮರಣವು ಭಯಂಕರವಲ್ಲ. ಅದು ಪಾಪಮೂಲಕವಾದಾಗಲೇ ಭಯಂಕರ 
ವಾಗುವದು. ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃ ನನ್ನು ಲೋಕ 
ಮಹೇಶ್ವರನೆಂದು ತಿಳಿದಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲ ಪಾಪಗಳು ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗು 
ವವು. ಪಾಪವಿಲ್ಲದ ಮೇಲೆ ಮರ್ತ್ಯನಿಗೆ ಮೃಕ್ಯವು ಭಯಂಕರವಾಗಿ 
ತೋರದು. 


ಬುದ್ಧಿರ್ಜ್ಜಾನಮುಸಂನೋಹಃ ಕ್ಷಮಾ ಸತ್ಯಂ ದಮಃ ಶಮಃ। 
ಸುಖಂ ದುಃಖಂ ಭವೋ ಭಾವೋ ಭಯಂ ಚಾಭೆಯೆನೇನ ಚೆ!೪॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦ ೨೨೬ 


ಅಹಿಂಸಾ ಸಮತಾ ತುಷ್ಪಿಸ್ತ್ರ ಪೋ ದಾನಂ ಯಶೋಯೆಶಃ | 
ಭವಂತಿ ಭಾವಾ ಭೂತಾನಾಂ ಮತ್ತ ಏನ ಪ್ರಥಗ್ಹಿಧಾಃ | ೫1 
ಮನುಷ್ಯರ ಶರೀರಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಸಹಜವಾದ ಬುದ್ಧಿ, ಜ್ಞಾನ, 
ನಿರ್ಮೋಹ, ಕ್ಸ್ಮೆ, ಸತ್ಯು, ಶಾಂತಿ, ಇಂದ್ರಿಯದಮನ, ಸುಖದುಃಖ, 
ಆಗುಹೋಗುಗಳು, ಭಯಾಭಯ, ಅಹಿಂಸೆ, ಸಮತೆ, ತುಪ್ಟಿ, ತಪ, ದಾನ, 
ಯಶ, ಅಪಯಶ, ಇವೇ ಮೊದಲಾದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಭಾವನೆಗಳು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ನಿಂದಲೇ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗುವವು. 
ಮಹರ್ಷಯಃ ಸಪ್ತ ಪೂರ್ನೇ ಚತ್ವಾರೋ ಮನನಸ್ತಥಾ। 
ಮದ್ಭಾವಾ ಮಾನಸಾ ಜಾತಾ ಯೇಷಾಂ ಲೋಕ ಇಮಾಃ 
ಪ್ರಜಾಃ || a || 
ಮಾನವ ವ ೦ಶಕ್ಕೆಲ್ಲ ಮೂಲ ಪಿತೃಗಳಂದು ಬಗೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿ ನಿಷಾ 
ರಾದ ಏಳುಜನ ಮಹರ್ಷಿಗಳೂ ನಾಲ್ವರು ಮನುಗಳೂ ನನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನ 
ಭಾವರೂಪವಾಗಿ ಮೊದಲು ಹುಟ್ಟಿ ದರು. ಹೀಗೆ ಹುಟ್ಟಿ ದುದಕ್ಕೆ 3. 
ಯೆಂಬ ಹೆಸರು. ಅವರಿಂದಲೇ ಈ ಲೋಕವೆಲ್ಲ ವಿಸ್ತಾ ed 


ಏತಾಂ ವಿಭೂತಿಂ ಯೋಗಂ ಚ ಮನು ಯೋ ಪೇತ್ರಿ ತತ್ವತಃ । 
ಸೋವಿಕಂಹೇನ ಯೋಗೇನ ಯುಜ್ಯ ತೇ ನಾತ್ರ ಸಂಶಯಃ ॥ ೭॥ 


ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ನನ್ನಿ ಚಾ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನೂ (ವಿಭೂತಿ 
ಯನ್ನೂ) ಅದರಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ನನ್ನ "ಅತೆ | ಯೋಗನನ್ನೂ. " ತತ್ವತಃ '' ಎಂದರೆ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯೇ ತತ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ವಿಶದ Ae ತಿಳಿಯುವವರು 
ನನ್ನ ಛಿ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗವನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಲರಾಗಿ ಆಚರಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹ 
ಬಲ್ಲ. 

ಅಹಂ ಸರ್ವಸ್ಯ ಪ್ರಭವೋ ನುತ್ತಃ ಸರ್ವಂ ಪ್ರವರ್ತತೇ । 
ಇತಿ ಮತ್ತಾ ಭಜಂತೇ ಮಾಂ ಬುಧಾ ಭಾವಸಮನ್ಹಿ ತಾಃ 1೮; 
ಮೇಲೆ ವರ್ಣಿಸಿದ ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ನಾನೇ ಮಹಾಪ್ರಭುವು 
ನನ್ನಿಂದಲೇ ಎಲ್ಲವೂ ಉಂಟಾಗಿರುವದು ಎಂದು ಬಗೆದು ನನ್ನನ್ನು ಭಕಿ 
ಯಿಂದ ಭಜೆಸುವರು. 


೨೨೭ ಆಧ್ಯಾಯ ೧೦ 


ಮಚ್ಚಿತ್ತಾ ಮದ್ಗತಪ್ರಾಣಾ ಬೋಧಯಂತಃ ಪರಸ್ಪರಂ । : 
ಕಥಯಂತಶ್ಚ ಮಾಂ ನಿತ್ಯಂ ತುಷ್ಯಂತಿ ಚ ರಮಂತಿ ಚ | «|| 


ಚಿತ್ತವನ್ನು ಸರ್ವಸ್ವವಾಗಿ ನನ್ನಲ್ಲಿಟ್ಟು, ಪ್ರಾಣಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ನನಗರ್ಪಿಸಿ 
ನನ್ನ ವಿಷಯವಾಗಿಯೇ ಪರಸ್ಪರರಿಗೆ ಬೋಧಿಸುತ್ತ, ನನ್ನ ವಿಷಯದ ಕಥೆ 
ಗಳನ್ನೇ ನಿತ್ಯವೂ ಹೇಳುತ್ತ ಕೇಳುತ್ತ ಅವರು ಸಂತೋಷವನ್ನು ಪಡೆದು 
ಆನಂದವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವರು. 


ತೇಷಾಂ ಸತತಯುಕ್ತಾನಾಂ ಭಜತಾಂ ಸ್ರೀತಿಪೂರ್ವಕಂ | 
ದದಾನಿ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಂ ತಂ ಯೇನ ಮಾಮುಪಯಾಂತಿ ತೇ॥೧೦ 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮತದಂತೆ ಇವರೇ ಯೋಗಿಗಳು; ನಿತ್ಯಯೋಗಯ: 
ಕೃರ; ಅವನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಯುಕ್ತರಾಗಿ ಭಜಿಸುವವರು; ಅವನು ಪ್ರಸನ್ನ 
ಚಿತ್ತನಾಗಿ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನು ಅವರಿಗೆ ಕೊಡುವನು. ಆ ಭಕ್ತರು ಈ 
ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಅವನನ್ನು ತಪ್ಪದೆ ಬಂದು ಸೇರುವರು 
ಅರ್ಜುನನಾದರೂ ಅವರಂಥ ಭಕ್ತನೇ ಆದುದರಿಂದ ಈ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನು 
ಅವನಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಬೋಧಿಸುತ್ತಿರುವನು. ಅವರಂತೆಯೇ ಅಜಣನನೂ ' 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಸೇರುವನೆಂಬದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 
ತೇಷಾನೇವಾನುಕೆಂಪಾರ್ಥಮಹಮಜ್ಜ್ಞಾ ನಜಂ ತಮಃ 
ನಾಶಯಾಮ್ಯಾತ್ಮಭಾವಸ್ಥೋ ಜ್ಞಾ ನದೀಪೇನ ಭಾಸ್ವತಾ ..೧೧/॥ 
ಅವರ ಭಕ್ತಿಗೆ ಮೆಚ್ಚಿ ಅವರನ್ನು ಅನುಗ್ರಹಿಸಬೇಕೆಂದು ಅವರ ಆತ್ಮ 
ಭಾವದಲ್ಲಿ ತಾನೇ ನಿಂತು, ಆಂದರೆ ತನ್ನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅವರಿಗಿದ್ದ ಶ್ರದ್ದೆ 
ಯನ್ನು ದೃಢಪಡಿಸಿ, ಅವರ ಅಂತಃಕರಣವನ್ನು ಜ್ಞಾನದೀಪದಿಂದ ಬೆಳಗಿ 
(೧೩. ೭-೧೦) ಅಲ್ಲಿ ಉಳಿದಿದ್ದ ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ನಾಶಮಾಡು 
ವನು. 
ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ... 
ಪರಂ ಬ್ರಹ್ಮ ಪರಂ ಧಾಮ ಪವಿತ್ರಂ ಪರಮಂ ಭವಾನ್‌ | 
ಪುರುಷಂ ಶಾಶ್ವತಂ ದಿವ್ಯಮಾದಿದೇನಮಜಂ ವಿಭುಂ Hall 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦ ೨.೨೮ 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಪರಮಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಪದವಿಯನ್ನೂ ಅವನು ತನ್ನಲ್ಲಿಟ್ಟಿ 
ಅಗಾಧವಾದ ನಿರ್ವ್ಯ್ಯಾಜ ಪ್ರೇಮವನ್ನೂ ಮನಗಂಡು ಕೃತಜ್ಞತೆಯಲ್ಲ 
ಮುಳುಗಿದ ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ಈ ಪ್ರಕಾರ ನುಡಿಯುವನು:- 
ನೀನು ಪರವ. ಬ್ರಹ್ಮನು-ಜೀವರಿಗೆ ಶ್ರೇಷ್ಠವೂ ಪವಿತ್ರವೂ ಆದ ನಿವಾಸ 
ಸ್ಥಾನವು, ಶಾಶ್ವತನಾದ ದಿವೃಪುಶುಷನು, ಅದಿ ದೇವನು, ಜನ್ಮರಹಿತನು, 
ಸರ್ವವಮ್ಯ್ಕಾ ಪಿಯು. 
ಆಹುಸ್ತ್ಯಾನ್ಳುಷಯಃ ಸರ್ವೇ ದೇನರ್ಷಿರ್ನಾರದಸ್ತಥಾ | 
ಅಸಿತೋ ದೇನಲೋ ವ್ಯಾಸಃ ಸ್ವಯಂ ಚೈವ ಬ್ರವೀಹಿ ಮೇ /೧೩॥ 


ನಾರದ, ಅಸಿತ, ದೇವಲ, ವ್ಯಾಸ ಮತ್ತು ಇನ್ನಿತರ ಬಷಿಗಳೆಲ್ಲರೂ 
ನಿನ್ನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೀಗೆಯೇ ಹೇಳಿರುವರು. ಈಗ ನೀನಾದರೂ ನನಗೆ 
ಹೀಗೆಯೇ ಹೇಳುತಲಿರುವಿ. 
ಸರ್ನಮೇತದೃತಂ ಮನ್ಯೇ ಯನ್ಮಾಂ ವದಸಿ ಕೇಶವ | 
ನ ಹಿತೇ ಭಗವನ್‌ವ್ಯಕ್ತಿಂ ನಿದುರ್ದೇನಾ ನ ದಾನನಾಃ 1೧೪! 


ನೀನು ಹೇಳುವದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಸತ್ಯುವೆಂದೇ ನಾನು ತಿಳಿಯುವೆನು. 
ಎಲ್ಲೆ ಭಗವಂತನೇ, ನಿನ್ನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ದೇವತೆಗಳಾಗಲಿ ದಾನವರಾ 


3 
ಗಲಿ ಆರಿಯರು, 


ಸ್ವಯಮೇನಾತ್ಮನಾsತ್ಮಾನಂ ವೇತ್ಥ ತ್ವಂ ಪುರುಷೋತ್ತಮ | 
ಭೂತಭಾವನ ಭೂತೇಶ ದೇವದೇವ ಜಗತ್ಪತೇ los 


ಎಲ್ಫೈ ಭೂತಗಳನ್ನು ಇಚ್ಛಾಮಾತ್ರದಿಂದ ಉಂಟು ಮಾಡುವವನೇ, 
ಎಲ್‌ ಭೂತಗಳೊಡೆಯನೇ, ದೇವಾದಿದೇವನೇ, ಎಲ್‌ ಜಗತ್ಸತಿಯೇ ಪುರು 
ಸೋತ್ತಮನೇ ನಿನ್ನನ್ನು ನೀನೇ ಅರಿಯಬೇಕು. 
ವಕ್ತು ಮರ್ಹಸ್ಯಶೇಷೇಣ ದಿವ್ಯಾ ಹ್ಯಾತ್ಮನಿಭೂತಯಃ | 
ಯಾಭಿರ್ನಿಭೂತಿಭಿರ್ಲೋಕಾನಿಮಾಂ ಸ್ತ್ಯಂವ್ಯಾಪ್ಯ ತಿಸ್ಕಸಿ 1೧೬/ 


ಇಂಥ ನೀನು ನಿನ್ನ ವಿಭೂತಿಗಳಿಂದ ಈ ಲೋಕಗಳನ್ನೆಲ 


23೯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦ 


ತುಂಬಿಕೊಂಡು ನಿಂತಿರುವಿಯಾದಕಾರಣ ಆ ನಿನ್ನ ದಿವ್ಯವಾದ ಆತ್ಮವಿಭೂತಿ 
ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಒಂದನ್ನೂ ಬಿಡದೆ ಕೃಪೆಯಿಟ್ಟು ಚರ್ಚಿಸಿ ಹೇಳಬೇಕು. 


ಕಥಂ ನಿದ್ಯಾಮಹಂ ಯೋಗಿಂಸ್ತ್ಯಾಂ ಸದಾ ಪರಿಚಿಂತಯನ್‌ | 
ಕೇಸು ಕೇಷು ಚ ಭಾನೇಷು ಚಿಂತ್ಯೋತಸಿ ಭಗವನ್ಮಯಾ 1೧೭ 


ಎಲಾ ಯೋಗೇಶ್ವರನೇ, ಸರ್ವಕಾಲವೂ ಚಿಂತಿಸುತ್ತಲಿದ್ದು ನಿನ್ನನ್ನು 
ನಾನು ತಿಳಿಯುವದು ಹೇಗೆ? ಭಗವಂತನೇ, ನಿನ್ನನ ನ್ನ್ನ ಯಾವ ಯಾವದ 
ಭಾವ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ನಾನು ಚಿಂತಿಸಬೇಕು? 


ವಿಸ್ತ ಕೇಣಾತ್ಮನೋ ಯೋಗಂ ವಿಭೂತಿಂ ಚ ಜನಾರ್ದನ | 
ಭೂಯಃ ಕಥಯ ತೃಪ್ತಿರ್ಹಿ ಶೃಣ್ಣತೋ ನಾಸ್ತಿ ಮೇ ಮೃ ತಂ॥೧೮॥ 


ಎಲೈ ಜನಾರ್ದನನೇ, ನೀನು (ವಸ್ತುಗಳೊಂದಿಗೆ) ಹೊಂದಿದ ಆತ್ಮ 
ಯೋಗವನ್ನೂ ನಿನ್ನ ವಿಭೂತಿಗಳನ್ನೂ ಬಸ್ಯಾ ರವಾಗಿ ಪ್ರನಃ ಹ 
ಹೇಳು, ಆ ಅಮೃತತುಲ್ಯವಾದ ವರ್ಣ ಸೆಯನ್ನು ವಷ್ಟು ಕೇಳಿದರೂ ನನಗೆ 


ಬ SR ಯಾಗಲ್ಲೋ್ಬ ದ, 


ಹಂತ ತೇ ಕಥಯಿಷ್ಯಾಮಿ ದಿನ್ಕಾ ಹ್ಯಾತ್ಮನಿಭೂತಯಃ | 
ಪ್ರಧಾನ್ಯತಃ ಕುರುಶ್ರೇಷ್ಠ ನಾಸ್ತ್ಯಂತೋ ನಿಸ್ತರಸ್ಕ ಮೇ ೧೯॥ 
ಎಲೈ ಅರ್ಜುನನೇ, ನನ್ನ ಮುಖ್ಯಮುಖ್ಯವೂ ದಿವ್ಯವೂ ಆದ ಆತ್ಮ 
ವಿಭೂತಿಗಳನ ವಿ ಹೇಳುವೆನು ಕೇಳು. ನನ್ನ ವಿಸಾ ತರಕ್ಕೆ ಆ೦ತವಿಲ್ಲವಾದುದ 


೩ 
ರಿಂದ ನೀನು ಬತ ಹಾಗೆ ನಿಶೈ (ಷವಾಗಿ ಹೇಳುವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 


ಅಹಮಾತ್ಮಾ ಗುಡಾಕೇಶ ಸರ್ವಭೂತಾಶಯಸ್ಥಿ ತಃ । 
ಅಹಮಾದಿಶ್ಚ ಮಧ್ಯಂ ಚ ಭೂತಾನಾಮಂತ ಏನ ಚ ೨೦] 
ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಅಧಿಯಜ್ಞನೂ ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞನೂ ಆಗಿ 
ನಿಂತಿರುವ ಆತ್ಮನು ನಾನು. ಭೂತಗಳಿಗೆ ಆದಿಯೂ ಮಧ್ಯವೂ ಅಂತ್ಯವೂ 
ನಾನೇ ಆಗಿರುವೆನು 


ಅಧ್ಯಾ ಯ ೧೦ ೨೨.೦ 


ಆದಿಶ್ಯಾನಾಮಹಂ ನಿಷ್ಣುರ್ಜ್ಕೋತಿಷಾಂ ರವಿರಂಶುಮಾನ್‌ | 
ಮರೀಚಿರ್ಮರುತಾಮಸ್ಮಿ ನಶ್ಸತ್ರಣಾಮಹಂ ಶಶೀ ॥೨೧॥ 


ಲದಿತ್ಯರಲ್ಲಿ ನಾನು ವಿಷ್ಣುವು; ಪ ಪ್ರಕಾಶವುಳ್ಳ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು 
*ರಣಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸೂರ್ಯನು; ಮರುದ್ವೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು 
ಮರೀಜಿಯು; ನಕ್ಷ ತ್ರ ಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಚಂದ್ರನು. 


ವೇದಾನಾಂ ಸಾಮವೇದೋಜಸಸ್ಮಿ ದೇವಾನಾಮಸ್ತಿ ವಾಸವಃ! 
ಇಂದ್ರಿಯಾಣಾಂ ಮನಶ್ಚಾ ಶ್ಚಾಸ್ಮಿ ಭೂತಾನಾನಸ್ಕಿ ಚೇತನಾ ೨೨॥ 


ಮೇದಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮವೇದವು ನಾನು; ದೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರನು ನಾನು; 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸು ನಾನು; ಭೂತಗಳಲ್ಲಿ ಜೈತನ್ಯವು ನಾನು. 


ರುದ್ರಾಣಾಂ ಶಂಕರಶ್ಚಾಸ್ಮಿ ನಿತ್ತೇಶೋ ಯಕ್ಷರಕ್ಷಸಾಂ ' 
ವಸೂನಾಂ ಪಾವಕೆಶ್ಚಾಸ್ಥಿ ಮೇರುಃ ಶಿಖರಿಣಾಮಹಂ (೨೩ 


ರುದ್ರರಲ್ಲಿ ನಾನು ಶಂಕರನು;ಯಕ್ಸರಾಕ್ಟಸರಲ್ಲಿ ನಾನು ಕುಬೇರನು; 
ವಸುಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಅಗ್ನಿಯು; ಪರ್ವತಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಮೇರುವು. 


ಪುರೋಧಸಾಂ ಚ ಮುಖ್ಯಂ ಮಾಂ ವಿದ್ಧಿ ಸಾರ್ಥ ಬೃಹಸ್ಪತಿಂ | 
ಸೇನಾನೀನಾಮಹಂ ಸ್ಕಂದಃ ಸರಸಾಮಸ್ಮಿ ಸಾಗರಃ ೨೪॥ 


ಪುರೋಹಿತರಲ್ಲಿ ಮ.ಖ್ಯನಾದ ಬ್ರಹಸ್ಪತಿಯು'ನಾನೇ ಎಂದು ತಿಳಿ; 
ಸೇನಾಪತಿಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಸ ೦ದನು; ಜಲಾಶಯಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಸಮುದ್ರ 
ರಾಜನು. 
ಮಹರ್ಷೀಣಾಂ ಭೃಗುರಹಂ ಗಿರಾಮಸ್ಮ್ಯೇಕನುಕ್ಷರಂ | 
ಯಜ್ಞಾ ನಾಂ ಜಪಯಚಬ್ದೋಆಸ್ತಿ ಸ್ಥಾ ನರಾಣಾಂ 
ಹಿಮಾಲಯಃ ॥ ೨೫॥ 
ಮಹರ್ಶಿಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಭೃಗುಖುಷಿಯು; ವಾಣಿಯಲ್ಲಿ ಏಕಾಕ್ಟರ 
ವಾದ ಓಂಕಾರವು; ಯಜ್ಞಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಜಪಯಜ್ಞ ವು; ಸ್ಟಾವರಗಳಲ್ಲಿ 
ನಾನು ಹಿಮಾಚಲವು. | 


೨೫೩೧ ಆಧ್ಯಾಯೆ ೧೦ 


ಅಶ್ವತ್ಥಃ ಸರ್ವವೃಕ್ಸಾಣಾಂ ದೇನರ್ಷೀಣಾಂ ಚ ನಾರದಃ |. 
ಗಂಧರ್ವಾಣಾಂ ಚಿತ್ರರಥಃ ಸಿದ್ಧಾನಾಂ ಕಪಿಲೋ ಮುನಿಃ ॥ ೨೬॥ 
ವೃ ಕ್ಸ್ಚಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ನಾನು ಅಶ್ವತ ಹವು; ದೇವಮುನಿಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು 
ನಾರದನು; ಗಂಧರ್ವರಲ್ಲಿ ನಾನು ಚಿತ್ರ ಶ್ರ ರಥನು; ಸಿದ್ದರಲ್ಲಿ ಕಪಿಲಮುನಿಯು, 


ಉಚ್ಚೆ ಶ್ರವಸಮಶ್ವಾನಾಂ ವಿದ್ಧಿ ಮಾನುನೃುತೋದ್ಸವಂ. 
ಐರಾನತಂ ಗಜೇಂದ್ರಾಣಾಂ Fa ಚ ನರಾಧಿಪಂ ೨೭ 


ಅಶ್ವ ಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಉಜೆ 08 ಶ್ರವಸ್ಸೆಂಬ ದೇವಲೋಕದ ಅಶ್ವ ವು; 
ಗಜಶ್ರೀಷು ರಲ್ಲಿ ನಾನು ಬರಾ ಇವತು: ನರರಲ್ಲಿ ನಾನು ನರಾಧಿಪನು. 


ಆಯುಧಾನಾಮಹಂ ವಜ್ರಂ ಥೇನೂನಾಮಸ್ಮಿ ಕಾಮಧುಕ್‌ | 
ಪ್ರ ಜನಶಾ ಶ್ಚಾಸ್ಮಿ ಭವಸ ಸರ್ಪಾಣಾಮಸ್ಮಿ ನ ನಾಸುಕೀ | ೨೮ || 


ಆಯುಧಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ವಜ್ರವ್ರ;ಆಕಳುಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಕಾಮದೇನುವು; 
ಪ್ರಜೋತ್ಪಾದಕರಲ್ಲಿ ನಾನು ಮನ್ಮಥನು; ಸರ್ಪಗಳಲ್ಲಿ ವಾಸುಕಿಯು. 


ಅನಂತಶ್ಚಾಸ್ಮಿ ನಾಗಾನಾಂ ವರುಣೋ ಯಾದಸಾಮಹಂ। 
ಪಿತ್ಯಾಣಾನುರ್ಯಮಾ ಚಾಸ್ಮಿ ಯಮಃ ಸಂಯೆಮತಾನುಹಂ। ೨೯: 


ನಾಗಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಅನಂತನು; ಜಲದೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ವರುಣನು; 
ವಿತೃಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಅರ್ಯಮನು; ಸಂಯಮನಶೀಲರಲ್ಲಿ ನಾನು ಯಮನು. 


ಪ್ರಹ್ಲಾದಶ್ಚಾ ಸ್ಥಿ ದೈತ್ಯಾ ನಾಂ ಕಾಲಃ ಕಲಯತಾನುಹೆಂ । 
ನೃಗಾಣಾಂಚ ಮೃಗೇಂದ್ರೊೋಆಹಂ ನೈನತೇಯಶ್ಚ ಪಕ್ಷಿಣಾಂ॥೩೦/ 


ದೈತ್ಯರಲ್ಲಿ ನಾನು ಪ್ರಹ್ಲಾ ದನು; ಭಕ್ಷಿ ಸುವವರಲ್ಲಿ ನಾನು ಕಾಲನು; 
ಮೃ ಗಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಸಿಂಹನು; ಪಕ್ಷಿಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಗರುಡನು 


ಪನನಃ ಪನತಾಮಸ್ಥಿ ರಾಮಃ ಶಸ್ತ್ರಭೃತಾಮಹಂ | 
ರುಷಾಣಾಂ ಮಕರಶ್ಚಾಸ್ಮಿ ಸ್ಪೋತಸಾಮಸ್ಮಿ ಜಾಹ್ನನೀ (೩೧ 


ವೇಗವುಳ್ಳವುಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ವಾಯುವು; ಶಸ್ತ್ರ ಧಾರಿಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦ ೨೩೨ 


ರಾಮಚಂದ್ರನು; ಮೀನುಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಮೊಸಳೆಯು; ನದಿಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು 
ಗಂಗೆಯು. 
ಸರ್ಗಾಣಾಮಾದಿರಂತಶ್ಚ ಮಧ್ಯಂ ಚೈವಾಹನುರ್ಜುನ। 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮನಿದ್ಯಾ ವಿದ್ಯಾನಾಂ ನಾದಃ ಪ್ರ ನದತಾನುಹಂ |೨| 
ಸರ್ಗಗಳಿಗೆ ಆದಿಮಧ್ಗಅಂತಗಳೆಲ್ಲ ನಾನು; ವಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ವಿದ್ಯೆಯು ನಾನು; ವಾದಿಸುವದರಲ್ಲಿ ವಾದವು ನಾನ). 
ಅಕ್ಷರಾಣಾಮಕಾರೋಸ್ಕಿ ದ್ವಂದ್ವ ಸಾಮಾಸಿಕಸ್ಯ ಚ! 
ಅಹಮೇವಾಕ್ಷಯಃ ಕಾಲೋ ಧಾತಾಹಂ ನಿತ್ಚತೋಮುಖಃ ॥೩೩॥ 
ಅಕ್ಚರಗಳಲ್ಲಿ ಅಕಾರವು ನಾನು; ಸಾಮಾಸಿಕ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ದ್ವಂದ್ವ 
ಭಾವವು ನಾನು; ಅಕ್ಬಯರೂಪ ಕಾಲನು ನಾನು; ವಿಶ್ವತೋಮುಖವುಳ್ಳ 
ಬ್ರಹ್ಮನು ನಾನು. 
ಮೃತ್ಯುಃ ಸರ್ವಹರಶ್ಚಾಹಮುದ್ಭವಶ್ಚ ಭವಿಷ್ಯತಾಂ । 
ಕೀರ್ತಿಃ ಶ್ರೀರ್ವಾಕ್ಸ ನಾರೀಣಾಂ ಸ್ಮೃತಿರ್ಮೇಧಾ ಧೃತಿಃ 
ಕ್ಷಮಾ ೩೪! 
ಸರ್ವಾಪಹಾರಕನಾದ ಮೃತ್ಯುವು ನಾನು; ಭವಿಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಉತ್ಪತ್ತಿ 
ತತ್ವವು ನಾನು; ಸ್ತ್ರೀಭಾವಗಳಲ್ಲಿ ಕೀರ್ತಿ, ಲಕ್ಷ್ಮ, ವಾಣಿ, ಸ್ಮೃತಿ, 
ವೇಧಾಶಕ್ಕಿ, ಧೃತಿ, ಸ್ಸಮೆ ಇವೆಲ್ಲ ನಾನು. 


ಬೃಹತ್ಸಾಮ ತಥಾ ಸಾಮ್ನಾಂ ಗಾಯತ್ರೀ ಛಂದಸಾಮಹಂ । 
ಮಾಸಾನಾಂ ಮಾರ್ಗಶೀರ್ಣೋಂಹನೃತೂನಾಂ 
ಶುಸುಮಾಕರಃ 1೩೫! 
ಸಾಮಮಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಬೃಹತ್ಸಾಮವು; ಛಂದಸ್ಸುಗಳಲ್ಲಿ 
ನಾನು ಗಾಯತ್ರಿಯು; ತಿಂಗಳುಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಮಾರ್ಗಶೀರ್ಷವು; ಯತು 
ಗಳ್ಳಲ್ಲಿ ನಾನು ವಸಂತವು್ರ. 
ದ್ಯೂತಂ ಛಲಯತಾನಮಸ್ಕಿ ತೇಜಸ್ತೇಜಸ್ವಿನಾಮಹಂ | 
ಜಯೋಸಸ್ಮಿ ವ್ಯವಸಾಯೋಕಸನಸ್ಮಿ ಸತ್ವಂ ಸತ್ವನತಾನುಹಂ "ಗಜ! 


೨೨೩ ಅಧಾಯ ೧೦ 





ಮೋಸಗಾರರಲ್ಲಿ ಜೂಜು ನಾನು; ತೇಜಸ್ವಿಗಳಲ್ಲಿ ತೇಜವು.ನಾನು, 
ಒಯೆವು ನಾನು, ನಿಶ್ಚಯವು ನಾನು ಸತ್ತಶೀಲರ ಸತ್ವವು ನಾನು. 
ವೃಷ್ಟೀನಾಂ ವಾಸುದೇವೋಇಸ್ಕಿ ಸಾಂಡನಾನಾಂ ಧನಂಜಯಃ | 
ಮುನೀನಾಸ್ಕೆ ಹೆಂ ವ್ಯಾ ಸಃ ಕನೀನಾಮುಶನಾಕನಿಃ ೩2 ॥ 
ವೃಃ ಷ್ಣ ಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ವಾಸುದೇ ನನು; ಪಾಂಡವರಲ್ಲಿ ಧನಂಜಯನು; 
ಸ. ಲ್ಲ ನಾನು ವ್ಯಾಸಮುನಿಯು; ಕವಿಗಳಲ್ಲಿ ಶುಕ್ರಾಚಾರ್ಯನು, 
ದಂಡೋ ದಮಯತಾಸ್ತಿ ನೀತಿರಸ್ಮಿ ಜಿಗೀಷತಾಮ್‌ | 
ಮೆೌನಂ ಚೈವಾಸ್ಕಿ ಗುಹ್ಯಾನಾಂ ಜ್ಞಾನಂ ಜ್ಞಾ ನವತಾಮಹಂ ೩೮ ॥ 
ಶಾಸಕರ ದಂಡವು ನಾನು ಒಯವನ್ನು ಬಯಸುವವರ ನೀತಿಯು 
ನಾನು; ಗೌಪ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಮೌನವು ನಾನು; ಜಾ ್ಲನಿಗಳ ಜ್ದಾ ನ್ಲಿನವು ನಾನೇ. 
ಯಚ್ಚಾಪಿ. ಸರ್ವಭೂತಾನಾಂ ಬೀಜಂ ತು! | 
ನ ತದಸ್ತಿ ನಿನಾ ಯತ್ಸ್ಸ್ಯಾನ್ಮಯಾ ಭೂತಂ ಚರಾಚರನು್‌ ೩೯ 
ಸರ್ವ ಭೂತಗಳಿಗೂ ಬೀಜವಾಗಿರುವದು ಯಾವದೋ ಅದು ನಾನು; 
ನಾನಿಲ್ಲದಿರುವ ಭೂತಗಳು ಚರಾಚರಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವವು ಇಲ್ಲ. 


ನಾಂತೋಸಸ್ತಿ ಮನು ದಿನ್ಯಾನಾಂ ನಿಭೂತೀನಾಂ ಪರಂತಪ | 
ಏಷ ತೂದ್ದೋಶತಃ ಪ್ರೋಕ್ತೋ ನಿಭೂತೇರ್ವಿಸ್ತರೋನುಯಾ ೪೦: 
ಎಲ್‌ ಅರ್ಜುನನೇ! ನನ್ನ ದಿವೃ ವಿಭೂತಿಗಳಿಗೆ ಅಂತವಿಲ್ಲ; ಅವಕ್ಕಾಗಿ 
ಅವುಗಳ ವಿಸ್ತಾರವನ್ನು ನಾನು ನಿನಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಹೇಳಿರುನೆ ನು. 
ಯದ್ಯದ್ಧಿ ದ್ವಿ ಭೂತಿಮತ್ಸತ್ವಂ ಫೀಮುದೂರ್ಜಿತಮೇನ ವಾ। 
ತತ ತ್ರೈ ದೇವಾನಗಚ್ಳ ತ್ವ ತ್ಸಂ ಮನ ತೇಜೋಂ ಶಸಂಭನಮ್‌ ಳಂ 
ಯಾವ ವಸ್ತುವೇ ಆಗಲಿ ವೈಭವ ಸಂಪನ್ನತೆ ಅಭಿವೃದ್ದಿಗಳಿಂದ' 
ಯೂಕ್ತಪಾಗಿದ್ದರೆ ಅದು ನನ್ನ ತೇಜದ ಅಂಶದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದೆಯೆಂದು ತಿಳಿ. 


ಅಥವಾ ಬಹುನೈ ತೇನ 8೦ ಜ್ಞಾತೇನ ತವಾರ್ಜುನ | 
ನಿಷ್ಟಭ್ಯಾ ಹಮಿದಂ ಕೃತ್ಸ್ಟ ಮೇಕಾಂಶೇನ ಸ್ಥಿತೋ ಜಗತ್‌ ॥೪೨॥ 


ಆಧ್ಯಾಯ ೧೦ ೨೩೪ 


ಎಲೌ ಅರ್ಜುನನೇ, ಈವಿಸ್ತ್ಯಾರವನ್ನು ಎಷ್ಟು ಹೇಳಿದರೂ ಸಾಲದು. 
ನನ್ನ ಒಂದು ಅಂಶಮಾತ್ರದಿಂದ ಈ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲವನ್ನೂ ವ್ಯಾಪಿಸಿ ನಿಂತಿರುವೆನು. 


ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಪರಮಾತ್ಮನ ಅಂಶಸಂಭೂತವು. 
ಅವನ ಸಂಪರ್ಕವೂ ಸಾನ್ರಿ ಧದ್ವವೂ ಸಂಬಂಧವೂ ಇಲ್ಲದ ವಸ್ತುವು ಈ ಜಗತ್ತಿ 
ನಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಅನನ ಈ ಮಾಹಾತ್ಮ್ಯವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿ ಯಾನ ವಸ್ತುವನ್ನೇ 
ಆಗಲಿ ವಿಭೂತಿಯೆಂದು ಭಾವಿಸುವ ಭಾಗವು ಭಾನಿಕನ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಸ್ವಭಾವ ಜಾಗೃತಿಯನ್ನೂ ಸಂಪದಭಿವೃದ್ಧಿಗಳ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನೂ 
ಅನಲಂಬಿಸಿರುನದು. 


ಹತ್ತೆ ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತೆ ವು. 


ಶಂ 


ಹನ್ನೊಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


— ವದಸಿ ಎಲ್ಲು ಹೋಂ ದ 


ಅವತರಣಿಕೆ... 


ಹಿಂದಿನ ಹತ್ತು ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಬೋಧಿಸಿದ ಗೀತಾಜ್ಞಾ ನದಿಂದ 
ಆತ್ಮತೃಪ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ತಾನು ಅದರಿಂದ ಗ್ರಹಿಸಿದ ತತ್ತಸಾ ರಸವನ್ನು 
ಈ. ೨ ತನ್ನ ಮುಖದಿಂದಲೇ ಈ ಅಧ್ಯಾಯದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಕಾತುಕ 
ದಿಂದಲೂ ಪರಮಾವಧಿಯ ಆತ್ಮಾನ೦ದದಿಂದಲೂ ನುಡಿಯುವನು. ಇದೇ 
ಈ ಅಧ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಅನುರೂಪವಾದ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆಯಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಕು. ಹೀಗೆ 
ಆತ್ಮತೃಪ್ಪನಾದರೂ ಅವನ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವವು ತೃಪ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿರ 
ಲಿಲ್ಲ. ಇಂದ್ರಿಯಸ್ತಭಾವಕೈ ದೃಕ್‌ ಪ್ರತ್ಯಯವ್ನಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ಸಾಕ್ಸಿಗಳು 
ಎಷ್ಟ್ಟು ಕ್ರೀಷ್ಟವಾಗಿದ್ದರೂ ಸಾಲುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಕಣ್ಣನಲ್ಲಿದ್ದ. 
ಆಪ್ಪತ್ವವು ಆತ್ಮದಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ನಿಜವೆಂದು ಭಾವಿಸಿದ 
ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಪ್ರಯೋಗಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಕಣ್ಣಾರೆ ಕಾಣುವ ಪ್ರಬಲ 
ಜಿಜ್ಞಾಸೆಯು ಮನುಷ್ಯ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಕಂಡುಬರುವದು. 
ತಾವು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಸಾಶಂಕವೃತ್ತಿಯನ್ನು ತಾಳಿ 
ಆಗಾಗ ಅವುಗಳನ ೨ ್ಸಿ ಅಲ್ಲಗಳೆಯು ವದಕ್ಕೆ ಮನಸ್ಸೂ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ಅನು 
ಮಾನಿಸುವದಿಲ್ಲ. pe ಕಣ್ಣುಗಳು ತೃಸ್ರಿಪಟ್ಟಕ ನಂಒಲಾಗದ 
ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇಂದ್ರಿಯಸ್ನಭಾವವುವಿಶ್ನಾ ಸಸವನ್ನಿ ಡುವದನ್ನು ಆಗಾಗ 
ಕಾಣಬಹುದು. ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಅಂದ್ರಿಯಸ್ವಭಾವದ 
ಸಮಾಧಾನಕ್ಕಾಗಿ ತನಗೆ ವಿಶ್ವರೂಪವನ್ನು ತೋರಿಸೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ನನ್ನು ಕೇಳಿರುವದೂ ಚೆ! ತನ್ನಲ್ಲಿರುವ ವಿಶ್ವಾ ಸನ ಶಾಶ್ವ ತೆವಾಗ 
ಬೇಕಾದರೆ ಇದು ಅವಶ್ಯವೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿದು ಅದನ್ನು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಸು ಅವ 


ಷಿ ನಕ್ಕ [9 
ನಿಗೆ ತೋರಿಸಿದುದೂ ಪ್ರಸಂಗೋಚಿತವಾಗಿವೆ. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧ ೨೩೬ 
ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ- 
ಮದನುಗ್ರ ಹಾಯ ಪರನುಂ ಗುಹೈಮಧ್ಯಾತ್ಮಸಂಚ್ಞೆ ತಂ \ 


ಯತ್ವಯೋಕ್ತಂ ನಚಸ್ತೇನ ನೋಹೊೋಯೆಂ 
ನಿಗತೋ ಮಮ ॥೧॥ 


ನ್ನನ್ನು ಅನ.ಗ್ರಹಿಸಬೇಕೆಂದು ನೀನು ಮಾಡಿದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂಬ 
ಗುಹ್ಯವಾದ ಬೋಧನೆಯಿಂದ ನನ್ನ ಮೋಹವು ನಷ್ಟವಾಯಿತು, 


2. 


ಅರ್ಜುನನಿಗುಂಟಾಗಿದ್ದ ವ್ಯಾಮೋಹವು ಹಿಂದಿನ ಒಂಬತ್ತು, ಅಧ್ಯಾಯ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಬೋಧಿಸಿದ ವಿಹಿತವಚನಗಳಿಂದ ನಷ್ಟವಾಯಿತು. ಈ 
ವಚನಗಳಿಂದ ಅವನು ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಮನಗಂಡಿರುವನು* 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂಬ ಸರ್ವಸಾಧಾರಣ ಹೆಸರನ್ನಿಟ್ಟ ಬೋಧಿಸಿದರೂ ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿದ ವಿಷಯವು, ಅವನು ಆಜನ್ಮ ಅದೇ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕೇಳು 
ತ್ತಿದ್ದ ವಿಷಯದಿಂದ ಭಿನ್ನವಾಗಿತ್ತು; ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ, ಅದು ಬಹು 
ಗುಹ್ಯವೂ ಆಗಿತ್ತು. ಅಂದರೆ ಸ್ಫೃಷ್ಟು ತ್ಪತ್ರಿಕರ್ತನಾದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಂದ 
ಲದೆ ಇನ್ನಾ ರಿಂದಲೂ ಅದನ್ನು ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲ. ಅದು ಅರ್ಜುನ 
ನಿಗೆ ಗುಹ್ಯವಾಗಿದ್ದಂತೆ ಆ ಕಾಲದ ವೇದಾಂತಪ್ರಪಂಚಕ್ಕಾದರೂ ಗುಹ್ಯ 
ವಾಗಿತು,. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಬೋಧಿಸುತ್ತಿರುವ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರವು 
ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಷ್ಟವಾಯಿತೆಂದು ಆತನು ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದುದನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಮನಗಂಡು ಆತನಿಂದ ತಾನು ಪಡೆದ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮಜ್ಞಾ ನವು ಆತನು ಹೇಳಿದಂತೆ ಗುಹ್ಯವಾಗಿ ಇರುವದೆಂದು 
ಇಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವನು. 


ಭನಾಸ್ಯಯೌ ಹಿ ಭೂತಾನಾಂ ಶ್ರುತೌ ವಿಸ್ತರಶೋ ಮಯಾ | 
ತ್ವತ್ತಃ ಕನುಲಪತ್ರಾಕ್ಷ ಮಹಾತ್ಮ್ಯಮಸಿ ಚಾವ್ಯಯೆಂ |೨॥ 


ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಭೂತಗಳು ಉಂಟಾಗ. ವ ಮತ್ತು ಇಲ್ಲದಾಗುವ 
ಕ್ರಮವನ್ನು ಕೃಷ್ಣಾ ನಿನ್ನಿಂದ ನಾಸು ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಕೇಳಿದೆನು, ನಿನ್ನ, 
ಅನ್ಯಯ ಮಾಹಾಶ್ಚವನ್ನೂ ಕೇಳಿದೆನು, 


೨೩೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧ 


ಏನನೇತದ್ಯಥಾ55ತ್ಥ ತ್ವಮಾತ್ಮಾನಂ ಪರಮೇಶ್ವರ | . 
ದ್ರಷ್ಟುಮಿಚ್ಛಾಮಿ ತೇ ರೂಪಮೈಶ್ಚರಂ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ೩! 
ಎಲ್ಫೆ ಪರಮ ಈಶ್ವರನೇ, ನಿನ್ನಿಂದ ಈಗಲೇ ನಾನು ಕೇಳಿದ ನಿನ್ನ 
ಈಶ ರಸ್ತರೂಪ ಪವನ್ನು ನಾನು ಕಣ್ಣಾ ರ ಕಾಣಬಯಸುವೆಮು. 
ಮುನ್ನ ಸೇ ಯೆದಿ ತಚ್ಛಕ್ಕ 0 ಮಯಾದ್ರ ಸ್ಟುಮಿತಿ ಪ್ರಭೋ | 
ಯೋಗೇಶ್ವ ರತತೋಮೇತ್ವಂ ದರ್ಶಯಾತ್ಮಾನಮನ, ಯೆಂ ॥೪॥ 
ಎಲ್ಫೆ ಪ್ರಭುವೇ, ಐಲೌ ಯೋಗೀಶ್ವರನೇ ಆದನ್ನು ನಾನು ಕಾಣು 
ವದು ಶಕ್ಕವೆಂದು ನಿನಗೆ ತೋರಿದರೆ ನಿನ್ನ ಅವ್ಯಯ ಸ್ವರೂಪದ ದರ್ಶನ 
ವನ್ನು ನನಗೆ ಕರುಣಿಸು 
ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ಪಡೆದ ಜ್ಞಾನೆ- 
ವಿಜ್ಞಾನಗಳ ಅಕ್ಬಣಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಶ್ರೀ 
ಕೃ ಸಷ ಪರಮಾತ್ಮನ ಪ ್ರೈಭುತ್ವ, ಈಶ ೈರತ್ತ, ಮಾಹಾತ್ಮ್ಯ ಇವುಗಳ 
ಬೋದವೇ ಅವನು ತಿಳಿದ A ನವು. "ಭೂತಗಳ ಉತ್ಪ್ಸತ್ತಿಲಯಾದಿ 
ವಿಧಾನಗಳೇ ಜ್ಞಾನವು. ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ವೆಂದರೆ ಈ ಜ್ಞ್ಯಾನ ವಿಜ್ಞಾನಗಳೇ. 


ಭೀಭಗವಾನುವಾಚೆ--- 


ಪಶ್ಯಮೇ ಪಾರ್ಥ ರೂಸಾಣಿ ಶತಶೋಇಧ ಸಹಸ್ರಶಃ | 
ನಾನಾನಿಧಾನಿ ದಿವ್ಯಾನಿ ನಾನಾನರ್ಣೂಕೃತಿನಿ ಚ ೫ 


ನಾನಾ ವಿಧದಿಂದಲೂ ನಾನಾ ವರ್ಣಾಕೃ ತಿಗಳಿಂದಲೂ ಸಾವಿರಾರು 
ರೂಪಗಳಿಂದಲೂ ಕೂಡಿದ ನನ್ನ ಸ್ವರೂಪ ವನ್ನು, ಪಾರ್ಥಾ, ನೀನು 
ನೋಡು. 


ಪಶ್ಯಾದಿತ್ಮಾನ್ವಸೂನ್ರು ದ್ರಾನಶ್ಚಿನೌ ಮರುತಸ್ತಥಾ। 


ಬಹುನ ದೃಷ್ಟ ವತಿ ಸಶ್ಯಾಶ್ಚರ್ಕಾಣಿ ಭಾರತ || ೬ || 


ಆದಿತ್ಯರನ್ನೂ ವಸ ುಗಳನ್ನೂ ರುದ್ರರನ ಸ್ನ ಆಸ್ತಿ ಸೀ ದೇವತೆಗಳನ್ನೂ 
ಮರುದ್ವೇವತೆಗಳನ ಸ್ನ, ಇಷ್ಟ ಟೆ ಈ ವರೆಗೆ ಜು ಕಂಡಿರದ ಇನ್ನೂ 
ಅನೇಕ 'ಡಿಶ್ಚರ್ಯಗಳನ್ನೂ, ಜತೆ ಭಾರತನೇ, ನೀನು ನೋಡು, 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧ ೨೩೮ 


ಈ ದೇವತೆಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಇದುವರೆಗೆ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಕಲ್ಸನೆಯ೦ದಲೇ 
ಊಹಿಸುತ್ತಿದ್ದನು 


ಇಹೈಕಸ್ಥಂ ಜಗತ್ವೃತ್ಸ್ನಂ ಪಶ್ಯಾದ್ಯ ಸಚರಾಚರಂ | 
ಮನು ದೇಹೇ ಗುಡಾಕೇಶ ಯಚ್ಛಾನ್ಯದ್ದ ಷ್ಟುಮಿಚ್ಛಸಿ ell 
ಜಗತ್ತೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಅದರೊಳಗಿನ ಚರಾಚರಗಳೊಡನೆ ನೀನು ನೋಡ 
ಬೇಕೆಂದು ಕೋರುವ ಮತ್ತಾವುದನ್ನೂ, ಎಲ್‌ ಅರ್ಜುನನೇ, ನನ್ನ 
ದೇಹದಲ್ಲೇ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳು. 


ನತುಮಾಂ ಶಕ್ಕಸೇ ದ್ರಷ್ಟುಮನೇನೈ ನ ಸ್ವಚಕ್ಷುಷಾ | 
ದಿನ್ಯಂ ದದಾಮಿ ತೇ ಚಕ್ಷುಃ ಪಶ್ಯ ಮೇ ಯೋಗಮೈಶ್ಚರಂ ॥೮॥ 


ಚರ್ಮಚಕ್ಟು ವಿನಿಂದ ನನ್ನ ವಿಶ್ವರೂಪವನ್ನು ನೀನು ಕಾಣುವದು 
ಶಕ್ಯವಲ್ಲ. ವನಿ ದಿವ್ಯದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕೊಡುವೆನು, ನನ್ನ ಯೋಗ 
ಶ್ರರ್ಯವನ್ನೆ ಲ್ಲ ನೀನು ನೋಡುವವನಾಗು. 
೦) 


ಈ ಶ್ಲೋಕದೊಳಗಿನ ದಿವ್ವದೃಷ್ಟಿಯೂ ಯೋಗ್ಭೈಶ್ರರ್ಯವೂ ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನ ಒಂದು ಮಾಯಾಜಾಲವೆಂದು ಊಹಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ, ತನ್ನ 
ಒಂದಂಶವನ್ನೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಸಾರವಾಗಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ್ಟ 
ವಾಗಿನ್ದ ವಸ್ತುಗಳ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸ್ತರೂಪಗಳಲ್ಲಿಯೂ ವಿವಿಧ ದ್ರವ್ಯಗಳು 
ವಿವಿಧ ಆಕಾರಗಳು ಇವುಗಳಲ್ಲಿಯೂ ತಾನು ಪರಿವರ್ತಿಸಲು ಕೈಕೊಂಡ 
ಉಪಾಯವನ್ನು (೧೦-೪-೭,೪೨) ಯೋಗವೆಂದೂ ಯೋಗಮಾಯೆ 
ಯೆಂದೂ (೭-೨೫)ಆತ್ಮಯೋಗನೆಂದೂ ಅಥವಾ ತನ್ನ ಅನಿರುದ್ದ ನಾದ 
ಇಚ್ಛಾನುಸಾರನಾಗಿ ತಾನು ಮಾಡಿದ ತನ್ನ ಪ್ರಕೃತಿಶಕ್ತಿಯ 
ರೂಪಾಂತರನೆಂದೂ ಮೊದಲೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ವಿವರಿಸಿರುವನು 
ಆರ್ಜುನನಾದರೂ ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಯಥಾರ್ಥವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿರುವನು. 
(೧೦-೧೮). ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳ] ಹಸವ ವಸ್ತುಸ್ತರೂಪನಾಗುವಂತೆಯೇ ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನ ಜ್ಹಾನದೃಷ್ಟಿಯೊಂದಿಗೆ ಆದರೆ ಅವನ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಭಾವ 
ದೊಂದಿಗೆ (೧೦-೧೧) ಸಂಯುಕ್ಕನಂದರೆ ಅವನ ಆ ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಜ್ಞ್ಯಾನ 


೨೩೯ ಧೂ ೧೧ 


ಜ್ಯೋತಿಯು ಬೆಳಗಿ, ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ವಿಶ್ವರೂನವು, ಸಂಪೂರ್ಣ ಗೋಚರ 
ವಾಗುವದು. ಅಜ ನನಿಗೆ ದಿವ್ಯದ ದೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನು ಕೊಡುವದೆಂದರೆ ಇದೇ, 
ಈ ಕ್ರಮವು ಅಶಕ್ಸ ವೆಂದು SSDS ಕಣ್ಣು ಕಟ್ಟು ಗರ ವಿದ್ಯೆಗೆ ಜನ 
ಸಮೂಹಗಳು ಈ ಕ್ರಮವನ್ನು ಗಸುನಿಸಬೇಕು. ಈ ಐಂದ್ರ 
ಜಾಲವು ಹುಸಿಯಾದುದು. ಆದರೆ ಜು ಮನ ಯೋಗ 
ಮಾಯೆಯು ಸತ್ಯಸ್ಪ ರೂಪದ್ದಾಗಿದೆ. 


ಸಂಜಯ ಉವಾಚ... 


ವಿವಮುಕ್ತ್ಯಾ ತತೋ ರಾಜನ್ಮಹಾಯೋಗೇಶ್ವರೋ ಹರಿಃ | 
ದರ್ಶಯಾಮಾಸ ಹಾರ್ಥಾಯ ಪರನುಂ ರೂಪಮೈಶ್ಚರಂ | ೯|| 


ಸ೦ಜಯನು ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರನ ನ್ನ್ನ ಕುರಿತು ಹೇಳಿದ್ದು ಖಲ ಧೃತ 
ರಾಷ್ಟ್ರ ರಾಜನೇ, ಅರ್ಜುನನನ್ನು ಕ ರಿತು ಹೀಗೆ ನುಡಿದು ಮಹಾಯೋಗೇ 
ಶೃರನಾದ ಶ್ರೀಕಷ್ಣನು ತನ್ನ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಈಶ್ವರಸ್ವರೂಪ ನ್ನು ಅವನಿಗೆ 
ತೋರಿಸಿದನು, 


ಅನೇಕೆವಕ್ರೈ ನಯನಮನೇಕಾದ್ಭು ತದರ್ಶನಂ | 
ಅನೇಕದಿನ್ಯಾ ಭರಣಂ ದಿವಾ ನೇಕೋದ್ಯತಾಯುಧಂ | ೧೦ ॥ 


ಅನೇಕ ಮುಖಗಳಿಂದಲೂ ಕಣ್ಣು ಗಳಿಂದಲೂ ಅದ್ದು ತವಾದ ನೋಟಿ 
ಗಳಿಂದಲೂ ಅನೇಕ ದಿವ್ಯವಾದ ಆಭರಣಗಳಿಂದಲೂ ಸೇಕ ದಿವ್ಯ ಹಿರಿ 
ದಾಯುಧಗಳಿಂದಲೂ ಆ 'ಎಿಶ್ಮರೂಪವು ಯುಕ್ಕವಾಗಿತ್ತು. 


ದಿನ್ಯಮಾಲ್ಯಾಂಬರಧರಂ ದಿವ್ಯ ಗಂಧಾನುಲೇಪನಂ | 
ಸರ್ವಾಶ್ಚರ್ಯಮಯಂ ದೇನನುನಂತಂ ನಿಶ್ಚತೋಮುಖಂ ॥೧೧ ॥ 


ಅತ್ಯಂತ ಆಶ್ಚರ್ಯಮಯವಾದ ಆ ದೇವಸ್ವರೂಪವು ಅನಂತ 
ವಾಗಿಯೂ ವಿಶ್ವತೋಮುಖವುಳ್ಳದ್ದಾಗಿಯೂ ದಿವ್ಯ ಪೂಮಾಲೆಗಳಿಂದ 
ದಿವ್ಯ ಉಡಿಗೆ-ತೊಡಿಗೆಗಳಿಂದ ಹಾಗು ದಿವ್ಯ ಗಂದಧಲೇಪನಾದಿಗಳಿಂದ ಶೋಭಿ 
ಸುತ್ತಿತ್ತು. 


ಅಧ್ಯಾ ಯ ೧೧ ೪೦ 


ದಿನಿ ಸೂರ್ಯಸಹಸ್ರಸ್ಯ ಭವೇದ್ಯುಗಪದುತ್ತಿ ತಾ | 
ಯದಿ ಭಾಃ ಸದೃಶೀ ಸಾ ಸ್ಯಾದ್ಭಾಸಸ್ತಸ್ಯ ಮಹಾತ್ಮನಃ Il ೧೨॥ 
ಸಹಸ)ಸೂರ್ಯರು ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಬೆಳಗಿದರೆ ಗೋಚರಿಸ 
ಬಹುದಾದ ಪ್ರಕಾಶವು ಆ ಮಹಾತ್ಮನ ತೇಜಕ್ಕೆ ಸಮಾನವಾಗಬಹುದು. 
ತತ್ರೈಕಸ್ಥಂ ಜಗತ್ವೃತ್ನ್ನಂ ಪ್ರವಿಭಕ್ತ ಮನೇಕಧಾ | 
ಅಪಶ್ಯದ್ದೇನದೇವಸ್ಯ ಶರೀರೇ ಹಾಂಡವಸ್ತ ದಾ | ೧೩ / 
ಅನೇಕ ವಿಧವಾಗಿ ವಿಭಕ್ಕವಾಗಿರುವ ಈ ವಿಶ್ವವೆಲ್ಲವೂ ಆ ದೇವಾದಿ 
ದೇವನ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಒಂದುಗೂಡಿ ಏಕಾಂಗವಾಗಿದ್ದುದನ್ನು ಆರ್ಬ್ಬನನು 
ಕಂಡನು, 
ತತಃ ಸ ನಿಸ್ಮಯಾನಿಷ್ಟೋ ಹೃಷ್ಟರೋಮಾ ಧನಂ ಜಯ । 
ಪ್ರಣಮ್ಯ ಶಿರಸಾ ದೇನಂ ಕೈತಾಂಜಲಿರಭಾಷತ ೧೪ ॥ 
ಆ ದೃಶ್ಯ ನ್ನು ನೋಡಿದೊಡನೆಯೆ ಆಶ್ಚರ್ಯಜಚಕಿತನೂ ರೋಮ 


ಹರ್ಷಿತನೂ ಆದ ಅರ್ಜುನನು ದೇವನನ್ನು ತಲೆವಾಗಿ ನಮಿಸಿ ಅಂಒಲಿಬದ್ದ 
ನಾಗಿ ಇಂತು ನುಡಿದನು. 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ 


ಪಶ್ಯಾಮಿ ದೇವಾಂಸ್ತವ ದೇನ ದೇಹೇ 

ಸರ್ವಾಂಸ್ತಥಾ ಭೂತವಿಶೇಷಸಂಘಾನ್‌ !! 

ಬ್ರಹ್ಮಾಣನೀಶಂ ಕಮಲಾಸನಸ್ಥ- 

ನ್ಳುಷೀಂಶ್ಚ ಸರ್ವಾನುರಗಾಂಶ್ಚ ದಿವ್ಯಾನ್‌ || ೧೫ || 
ಹೇ ದೇವಾ, ನಿನ್ನ ದೇಹದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ದೇವತೆಗಳನ್ನೂ ಭೂತಸಮೂಹ 


ಗಳನ್ನೂ ಕಮಲಾಸನನೂ ಈಶ್ವರನೂ ಆದ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನೂ ಖುಷಿಗಳೆಲ್ಲರನ್ನೂ 
ದಿವೃ ಸರ್ಪಗಳನ್ನೂ ನಾನು ನೋಡುತಲಿರುವೆನು. 


೨೪೧ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧ 


ಅನೇಕೆಬಾಹೂದರನಕ್ರೈ ನೇತ್ರಂ | 

ಪಶ್ಯಾಮಿ ತ್ವಾಂ ಸರ್ವತೋಂನಂತರೂಪಮ್‌ ॥ 

ನಾಂತಂ ನ ಮಧ್ಯಂ ನ ಪುನಸ್ತವಾದಿಂ 

ಪಶ್ಯಾಮಿ ನಿಶ್ಚೇಶ್ವರ ನಿಶ್ವರೂಪ lea 


ಅನೇಕ ಬಾಹುಗಳಿಂದಲೂ ಮುಖಗಳಿಂದಲೂ ಕಣ್ಣುಗಳಿಂದಲೂ 

ಅನಂತ ರೂಪಗಳಿಂದಲೂ ಕೂಡಿದ ನಿನ್ನನ್ನೇ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಕಾಣುತಲಿರು 

ನು. ಅಂತವಿಲ್ಲದ ಮಧ್ಯವಿಲ್ಲದ ಹಾಗೆಯೇ ಆದಿಯೂ ಇಲ್ಲದ ನಿನ್ನ ವಿಶ್ವ 
ರೂಪವನ್ನು ವಿಲಾ ವಿಶ್ವೇಶ್ವರನೇ ನಾನು ಕಾಣುತಲಿರುವೆನು. 


8ರೀಟಿನಂ ಗದಿನಂ ಚಕ್ರಿಣಂ ಚ 

ತೇಚೋರಾಶಿಂ ಸರ್ವತೋ ದೀಪ್ತಿ ಮಂತೆಂ ॥ 

ಪಶ್ಯಾಮಿ ತ್ವಾಂ ದುರ್ನಿರೀಕ್ಷ್ಯಂ ಸಮಂತಾತ್‌ 
 ದೀಪ್ತಾನಲಾರ್ಕದ್ಯುತಿಮುಪ್ರ ಮೇಯಂ ೧೭ 


ಕಿರೀಟಿಧಾರಿಯೂ ಗದಾಧಾರಿಯೂ ಚಕ್ರಧಾರಿಯೂ ಆದ ತೇಜೋ 

ರಾಶಿಯಾದ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಕಾಂತಿಯನ್ನು ಬೀರುವ, ನೋಡಿ ಸಹಿಸಲಸಾಧ್ಯ 
ವಾದ ಮತ್ತು ಪ್ರಜ್ವಲಿತ ಅಗ್ನಿಯಂತೆ ಅಥವಾ ಸೂರ್ಯನಂತೆ ಎಲ್ಲ ದಿಕ್ಕು 
ಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಹೊಳೆಯುತ್ತಲಿರುವ ನಿನ್ನ ಅಪಾರವಾದ ರೂಪವನ್ನು ನಾನು 
ನೋಡುತಲಿರುವೆನು. 

ತ್ವಮಕ್ಸರಂ ಪರಮಂ ವೇದಿತವ್ಯಂ 

ತ್ವಮಸ್ಯ ವಿಶ್ವಸ್ಯ ಪರಂ ನಿಧಾನಂ ॥ 

ತ್ವೃಮವ್ಯಯಃ ಶಾಶ್ವತಧರ್ಮಗೋಪ್ತಾ 

ಸನಾತನಸ್ತಂ ಪುರುಷೋ ಮತೋ ನೇ [೧೮ 


ಅಕ್ಬರನು ನೀನೇ, ತಿಳಿಯತಕ್ಕುದಾದ ಪರಮವಸ್ತುವು ನೀನೇ. 
ವಿಶ್ವಕ್ಕೆಲ್ಲ ಪರಮ ಆಧಾರನಾದವನು ನೀನು. ನೀನೇ ಅವ್ಯಯನು, ಶಾಶ್ವತ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸತಕ್ಕವನು ನೀನು. ನೀನೇ ಸನಾತನ ಪುರುಷನೆಂದು 
ನಾನು ಮನಗಂಡಿರುವೆನು, 


ತು ಜತೆ ೨೪೨ 


ಅನಾದಿಮಧ್ಯಾ ಂತಮನಂತವೀರ್ಯೆ- 
ಮಸನಾಜ ಶಶಿಸೂರ್ಯನೇತ್ರಂ !! 


ಪಶ್ಶಾ ಮಿ ತ್ವಾಂ ದೀಪ್ತ ಹುಶಾಶನಕ್ಷ್ರ 0 
ಸ್ವತೇಜಸಾ ಶ್ವ ನುದಂ ತಪಂತಂ ॥೧೯॥ 


ಆದಿಮಧ್ಯಅಂತಗಳಿಲ್ಲದವನೂ ಅಪಾರ ವೀರ್ಯಶಾಲಿಯೂ ಅನಂತ 
ಬಾಹ.ಗಳುಳ್ಳವನೂ ಶಶಿಸೂರ್ಯರನ್ನು ಕಣ್ಣು ಗಳಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡವನೂ 
ಆದ ನೀನು ಪ್ರಬ್ವ ಲಿತ ಅಗ್ನಿ ಯಂತೆ ಮುಬವುಳ್ಳವನಾಗಿಯೂ ನಿನ್ನ ಪ್ರಖರ 


ತೇ ಬದಿಂದ ವಿಶ್ವ ವನ್ನು ತಲಪಿ ಬಸುತರಿಕವಳಕಗಿಯುೂ ನನಗೆ ಕಾಣುತಲಿರುನೆ. 


ದ್ಯಾನಾಪೃಥಿವ್ಯೋರಿದಮಂತರಂ ಹಿ 
ವ್ಯಾಸ್ತ ತ್ರ ಶೈ ಯೈ ಕೇನ ದಿಶಶ್ಚ ಸರ್ವಾಃ ॥ 


ಡೈಷ್ಟ್ವ್ಯಾದ್ಭುತಂ ಕೂಪಮುಗ್ರ ೦ತನೇದಂ 
ಲೋಕತ್ರ ಯಂ ಪ್ರನ್ಯಥಿತಂ ಹ ನ್‌ 1೨೦! 


ಆಕಾಶವನ್ನೂ ಪೃಥ್ವಿಯನ್ನೂ ಇವೆರಡರ ಮಧ್ಯದ ಅಂತರಿಕ್ಸೃವನ್ನೂ 

ಎಲ್ಲ ದಿಕ್ಕುಗಳನ್ನೂ ನೀನೊಬ್ಬನೇ ಆಕ್ರ ಮಿಸಿರುವೆ. ಎಲ್‌ Hp ನೇ, 

ಈ ನಿನ್ನ ಉಗ್ರ ಅದ್ಭುತರೂಪ ಪವನ್ನು ನೋಡಿ ಮೂರು ಲೋಕಗಳೂ ತಣಿ 
ಸುತ್ತಿಬುವವು 


ಆಮೀ ಹಿ ತ್ವಾಂ ಸುರಸಂಘಾ ವಿಂಶತಿ 
ಕೇಚಿದ್ದಿ (ತಾಃ ಪ್ರಾಂಜಲಯೋ ಗೃಣಂತಿ || 


ಸೃ ಬಟು ಕ್ರಾ ಮಹರ್ಷಿಸಿದ್ಧ ಸಂಘೌಃ 
ಸ್ತುವಂತಿ ತ್ವಾಂ ಸ್ತುತಿಭಿಃ ಪುಷ್ಯ ಲಾಭಿಃ ॥೨೧/ 


ಇಗೋ, ದೇವತಾ ಸಮೂಹಗಳು ನಿನ್ನನ್ನು ಪ್ರವೇ ಶಮಾಡುತ್ತಲಿರ. 
ವವು. ಭಯಭೀತರಾದವರು ಕೆಲವರು ಕೈಮುಗಿದು ನಿನ್ನನ್ನು ಪ್ರಾರ್ಥಿಸು 
ತ್ರಿರುವರು. ಮಹರ್ಷಿಗಳ ಮತ್ತು ಸಿದ್ಧರ ಸವೂಹಗಳು ಸ್ವಸ್ತಿಸೃಸ್ತಿ 


ಎಂದು ನುಡಿಯು ತ್ತ ನಿನ್ನನ್ನು ವಿಧವಿಧವಾಗಿ ಸ್ತುತಿಸುತ್ತಿರುವರು, 


೨೪೩ ಆಧ್ಯಾ 
ರುದ್ರಾದಿತ್ಕಾ ವಸವೋ ಯೇ ಚ ಸಾಧ್ಯಾ 
ನಿಶ್ಚೇಸಶ್ವಿನೌ ಮರುತಶ್ಟೋಷ್ಮಪಾಶ್ಚ | 
ಗಂಧರ್ವಯಕ್ಟಾಸುರಸಿದ್ಧಸಂಘಾ 
ನೀಕ್ಷಂತೇ ತ್ವಾಂ ವಿಸ್ಮಿತಾಶ್ಚೈ ವ ಸರ್ವೇ 1೨೨! 


ರುದ್ರರು, ಆದಿತ್ಸರು, ವಸುಗಳು, ಸಾಧ್ಯರು, ವಿಶ್ವದೇವತೆಗಳು, 
ಅಶ್ವಿನೀಕುಮಾರಡೇವತೆಗಳು, ಮರುಡದೆ ಶೇವತೆಗಳು. ನಿತೃ ಗಳು, ಗಂಧರ್ವರು, 
ಯಕ ನರು, ಅಸ.ರರು, ಸಿದ್ದರು ಮುಂತಾದವರ ಸಗ ಇಗ 
ದಿಂದ ನ್ನ ನ್ನು ನೋಡುತ್ತ ವಿರುವವು. 


ರೂಪಂ ಮಹತ್ತೇ ಬಹುನಕ್ತ ನೇತ್ರಂ 

ಮಹಾಜಾಹೋ ಬಹುಬಾಹೂರುಹಾದಂ ॥ 

ಬಹೂದರೆಂ ಬಹುದಂಷ್ಟ್ರಾಕರಾಲಂ 

ದೃಷ್ಟ್ವಾ ಲೋಕಾಃ ಪ್ರವ್ಯಥಿತಾಸ್ತ ಥಾಂಹಮ್‌ lloall 


ಅಸಂಖ್ಯವಖಖಗಳಿಂದಲೂ ಕಣ್ಣು ಗಳಿಂದಲೂ ಬಾಹುಗಳಿಂದಲೂ 
ತೊಡೆಗಳಿಂದಲೂ ಪಾದಗಳಿಂದಲೂ ವಿಕರಾಳವಾಗಿ ತೋರುವ ದವಡೆ 
ಗಳಿ೦ದಲೂ ಕೂಡಿದ ನಿನ್ನ ಮಹಾರೂಪವನ್ನು ಕಂಡು ಈ ಲೋಕಗಳು 
ವ್ಯಧಿತವಾಗಿರುವವು. ಅವುಗಳಂತೆ ನಾನಾದರೂ ವ್ಯಥಿತನಾಗಿರುವೆನು 


ನಭಃಸ್ಪ್ರ ಶಂ ದೀಪ್ರಮನೇಕನರ್ಣಂ 
ವ್ಯಾತ್ತಾನನಂ ದೀಪ್ತನಿಶಾಲನೇತ್ರಂ 
ದೃಷ್ಟ್ವಾ ಹಿ ತ್ವಾಂ ಪ್ರನ್ಯಥಿತಾಂತರಾತ್ಮಾ 
ಧೃತಿಂ ನ ನಿಂದಾಮಿ ಶಮಂ ಚ ವಿಷ್ಣೋ ೨೪! 
ನಭೋಮಂಡಲವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿರುವ ತೇಜೋಮಯವಾದ ಅನೇಕ 
ವರ್ಣಗಳುಳ್ಳ, ತೆರೆದ ಬಾಯಿಯುಳ್ಳ , ಹೊಳೆಯುವ ವಿಶಾಲನೇತ್ರಗಳಿಂದ 


ಕೂಡಿದ ನಿನ್ನ ನ್ನು ನೋಡಿ ನನ್ನ 036 ವು ವ್ಯಧಿತವಾಗಿರುವದು. 
ನನಗೆ ಧೈರ್ಯಶಾಂತಿಗಳು ಇಲ್ಲದಾಗಿರುವವು. 


ಆ ಧ್ರಾಯ ೧೧ ಪಿಳಿ 


ದಂಸ್ಟ್ರಾಕೆರಾಲಾನಿ ಚತೇ ಮುಖಾನಿ 

ದೃಷ್ಟ್ಯೈನ ಕಾಲಾನಲ ಸಂನಿಭಾನಿ ॥ 

ದಿಶೋನ ಜಾನೇನ ಲಭೇ ಚ ಶರ್ಮ 

ಪ್ರಸೀದ ದೇವೇಶ ಜಗನ್ನಿ ನಾಸ || ೨೫ || 


ಪ್ರಳಯಕಾಲದ ಆಗ್ನಿಯಂತಿರುವ ವಿಕರಾಳವಾದ ದವಡೆಗಳುಳ್ಳ ನಿನ್ನ 
ಎ.ಖವನ್ನು ನೋಡಿ ನನಗೆ ದಿಗ್ಗೆ )ಮೆಯೂಗಿದೆ. ಶಾಂತಿಯು ದೊರೆಯ 
ಲೊಲ್ಲದು. ಹೇ ಜಗನ್ನಿ ವಾಸನಾದ ದೇವೇಶನೇ ಪ್ರಸನ್ನ ನಾಗು. 


ಅನೀ ಚ ತ್ವಾಂ ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರಸ್ಯ ಪುತ್ರಾಃ 

ಸರ್ವೇ ಸಹೈವಾನನಿಸಾಲಸಂಖ್ಯೆಃ || 

ಭೀಷ್ಟೋ ದ್ರೋಣಃ ಸೂತಪುತ್ರಸ್ತಥಾಸೌ 

ಸಹಾಸ್ಮದೀಯ್ಯೈೆರಪಿ ಯೋಧಮುಖ್ಯ್ಯೈಃ ॥ ೨೬ ॥ 


ಈ ರಾಜರುಗಳ ಸಮೂಹ ಸಹಿತವಾಗಿ ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರನ ಪುತ್ರರೂ 
ಭೀಷ್ಮದ್ರೋಣರೂ ಈ ಕರ್ಣನೂ ಹಾಗೆಯೇ ನಮ್ಮ ಪಕ್ಸದ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಮುಖ 


ವೀರರೂ 
ನಕ್ರ್ರಾಣಿ ತೇ ತ್ವರಮಾಣಾ ನಿಶಂತಿ 
ದಂಷ್ಭ್ರಾ ಕರಾಲಾಸಿ ಭೆಯಾನಕಾನಿ | 
ಕೇಚಿದ್ದಿ ಲಗ್ನಾ ದಶನಾಂತರೇಷು 
ಸಂದೃಶ್ಯಂತೇ ಚೂರ್ಣಿತೈರುತ್ತಮಾಂಗೈಃ || ೨೭ || 


ನಿನ್ನ ಕರಾಳವಿಕರಾಳ ದವಡೆಗಳುಳ್ಳ ಭಯಂಕರವಾದ ಬಾಯಿಯನ್ನು 
ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತಲಿರುವರು. ನಿನ್ನ ಹಲ್ಲುಗಳ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಅನೇಕರ ತಲೆಗಳು 
ಸಿಕ್ಕು ಒಡೆದು ಪುಡಿ ಪುಡಿಯಾಗುವದೂ ಕಾಣುತ್ತಲಿರುವದ.. 
ಯಥಾ ನದೀನಾಂ ಬಹವೋಂಂಬುವೇಗಾಃ 
ಸಮುದ್ರನೇನಾಭಿಮುಖಾ ದ್ರವಂತಿ || 
ತಥಾ ತನಾಮೀ ನರಲೋಕನೀರಾ 
ವಿಶಂತಿ ವಕ್ತಾ ಣ್ಯ ಭಿನಿಜ್ಜ ಅಂತಿ || ೨೮ || 


೨೪೫% ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧ 


ವೇಗದಿಂದ ಹರಿಯುವ ನದಿಗಳ ಪ ವಾಹಗಳೆಲ್ಲ ಸಮುದ್ರದ. ಕಡೆಗೇ 
ಸಾಗುವಂತೆ ಈ ನರವೀರರೆನ್ಲರೂ ನಿನ್ನ” ಪ್ರಜ್ವಲಿತವಾದ ಬಾಯಿಯನ್ನೇ 
ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತಲಿರುವರು, 
ಯಥಾ ಪ್ರದೀಪ್ತಂ ಜ್ವಲನಂ ಪತಂಗಾ 
ವಿಶಂತಿ ನಾಶಾಯ ಸಮೃದ್ದ ನೇಗಾಃ || 
ತಥೈವ ನಾಶಾಯ ವಿಶಂತಿ ಲೋಕಾ 
ಸ್ತವಾಪಿ ವಕ್ತ್ರಾಣಿ ಸಮೃದ್ಧ ವೇಗಾಃ ॥೨೯॥ 
ದೀಪದ ಹುಳಗಳು ಉರಿಯುವ ಕಿಚ್ಚಿನಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ನಾಶಕ್ಕಾಗಿ ಭರ 
ದಿಂದ ಹೋಗಿ ಬೀಳುವಂತೆ ಈ ಜನರೆಲ್ಲರೂ ತಮ್ಮ ನಾಶಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ರಭಸದಿಂದ ಬಂದು ನಿನ್ನ ಬಾಯಿಯನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತಿರುವರು. 
ಲೇಲಿಹ್ಯ ಸೇ ಗ್ರಸಮಾನಃ ಸಮಂತಾ- 
ಲ್ಲೊ (ಕಾನ ್ಸಮಗ್ರಾ್ವದಸ್ಯೈರ್ಜ್ವಲದ್ಧಿ 11 
'ತೇಜೋಭಿರಾಪೂರ್ಯ ಜಗತ್ಸ ಮಗ್ಸ 0 
ಭಾಸಸ್ತ ವೋಗ್ರಾಃ ಪ್ರತಪಂತಿ "ಷ್ಣೋ 11೩೦1! 


ನಿನ್ನ ಪ್ರಚ್ವಲಿ ಸುವ ಬಾಯಿಯಿಂದ ಸಮಸ್ತ ಜನರನ್ನೂ ನುಂಗಿ 
ನಾಲಿಗೆಯನ್ನು ನೆಕ್ಕುತ್ತೆಲಿರುವೆ. ಎಲೈ ವಿಷ್ಣುನೇ, ನಿನ್ನ ಉಗ್ರ 
ತೇಜಸ್ಸಿನ ಪ್ರಕಾಶವು ಜಗತ್ತೆಲ್ಲವನ್ನೂ ತುಂಬಿಕೊಂಡು ಅದನ್ನು ಸುಡುತ್ತ 
ರುವದು. 
ಆಖ್ಯಾಹಿ ಮೇ ಕೋ ಭವಾನುಗ್ರರೂಪೋ 
ನಮೋಸ್ತು ತೇ ದೇವವರ ಪ್ರಸೀದ ॥| 
ವಿಜ್ಞಾ ತುಮಿಚ್ಛಾ ಮಿ ಭನಂತನಾದ್ಯಂ 
ನ ಹಿ ಪ್ರ ಜಾನಾಮಿ ತವ ಪ್ರವೃತ್ತಿಂ | ೩0 1 
ಸ ಉಗ್ರಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಧರಿಸಿದವನಾದ ನೀನು ಯಾರೆಂಬದನ್ನು 
ನನಗೆ ಹೇಳು. ಡೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠನೇ, ನ್ನೆನ್ನು ನಮಸ್ಯ ರಿಸುಷೆನು, 
ಪ್ರಸನ್ನನಾಗು. ಆದಿಕಾರಣನಾದ ನಿನ್ನ ಸ್ವರೂಪ ವನ್ನು ತಿಳಿಯಲಿಚ್ಚಿ ಸಃ 
ವೆನು. ಕಣ್ಣಾರೆ ನೋಡುತಲಿರುವ ನಿನ್ನ ರೂಪ ವು ನನಗೆ ತಾ ತೆ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧ ೨೪೬ 


ಹತ್ತನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿದ ವಿಭೂತಿಯೋಗವನ್ನು ಕೇಳಿ 
ಅಜರ ನನು ಕೆಲಮಟ್ಟಿಗೆ ತೃಪ್ತಿಪಡೆದಿದ್ದನು. ಅದೇ ತೃಪ್ತಿಯನ್ನೂ ಸುಖ 
ವನ್ನೂ ತನ್ಸ್ನ ಕಣ್ಣುಗಳು ಸಹ ಅನ.ಭವಿಸಲೆಂದು ಆ ವಿಭೂತಿಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನ ವಿಶ್ವರೂಪ ನ್ನು ಆರ್ಜುನನು 
ನೋಡಬಯಸಿ, ಅದನ್ನು ತನಗೆ ತೋರಿಸೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಹೇಳಿ 
ಕೊಂಡನು. ಈ ವರೆಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಸ್ವಭಾವರಹಸ್ಯ 
ಗಳನ್ನೂ ಸ್ವರೂಪದ ಪ್ರಕಾರಗಳನ್ನೂ ಅವನು ವನದಣಿಯೆ ಕೇಳಿರಲಿಲ್ಲವೇ? 
ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವವನು ಅವನು. ಅವನಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನು ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ 
ಪ್ರಜೆಗಳು, ಬ್ರಹ್ಮನಿಗಾಗಲಿ ಪ್ರಜೆಗಳಿಗಾಗಲಿ ದೇವತೆಗಳಿಗಾಗಲಿ ಇವ 
ನಂಥ ಪರಮಸಹೈದಯನಾದ ಸಖನಿಸ್ಲ; ಇವನೇ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಪೋಷಿಸುವ 
ತಂದೆತಾಯಿ. ಮಳೆಯು ಇವನಿಂದ ಬೆಳೆಯೆ ಇವನಿಂದ, ಬಲ್ಲ 
ಸ್ವಾರಸ್ಯಕ್ಕೂ ಸೌಂದರ್ಯಕ್ಕೂ ಅವನೇ ಉಗಮಸ್ಥಾನ ಅರ್ಜುನನ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಆಕಾರಗೊಂಡ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಭಾವಚಿತ್ರವು 
ಈ ಬಗೆಯದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಆ ಚಿತ್ರವೆಲ್ಲಿ, ಮತ್ತು ಈಗ ಅವನ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣುವ ಚಿತ್ರವೆಲ್ಲಿ! ಇದು ತನ್ನ ಪ್ರಾಣಸಖನಾದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಸ್ವರೂಪ 
ವಾಗಬಹುದೆ ? ಅವನ ಸೌಂದರ್ಯವೂ ಕಾರುಣ್ಯವೂ ಇಲ್ಲದ ಕಲ್ಲೆದೆಯ 
ಈ ಕ್ರೂರವಿಶ್ವರೂಪವು ಅವನದಾಗಲಾರದು, ಹಾಗಾದರೆ ಇನ್ನಾರದಿರ 
ಬಹುದು? ಹತ್ತನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳದೈಉಳಿದ: ಹೋದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ 
ಯಾವದಾದರೊಂದು ವಿಭೂತಿಯದಾಗಿರಬಹುದು. ಈ ರೂಪವನ್ನು 
ಕಣ್ಣಿಂದ ನೋಡಿಯೂ ಅದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನದು ಹೇಗಾಗಬಹುದೆಂದು 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತಿಳಿಯ ದಾಗಿದೆ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಈ ವಿಭೂತಿರೂಪವು ಅವನಿಗೆ 
ಬೇಡ. ಸೃಷ್ಟಿಗೆಲ್ಲ ಆದಿಕಾರಣನಾಗುವ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಸೌಮ್ಯರೂಪವನ್ನೇ 
ಅರ್ಜುನನು ತಿಳಿಯಲೆಳಸುವನು; ಅವನ ಭಯಂಕರವಾದ ವಿಕೃತಸ್ತರೂಪ 
ವನ್ನು ಒಲ್ಲನು. 
ಶ್ರೀಭಗವಾನುವಾಚ-- 

ಕಾಲೋಸ್ಮಿ ಲೋಕಕ್ಸಯಕೃತ್ಸೃನೃದ್ಧೋ 
ಲೋಕಾನ್ಸಮಾಹರ್ತುಮಿಹ ಪ್ರವೃತ್ತಃ || 


೨೪೭ ಆಧ್ಯಾಯ ೧೧ 


ಯತೇಇಪಿ ತ್ವಾಂ ನ ಭವಿಷ್ಯಂತಿ ಸರ್ವೇ 
ಯೇಜನಸ್ಥಿ ತಾಃ ಪ್ರತ್ಯನೀಕೇಷು ಯೋಧಾಃ || ೩೨ || 
ತಸ್ಮಾತ್ತ್ವಮುತ್ತಿಸ್ಮ ಯಶೋ ಲಭಸ್ವ 

ಜಿತ್ಕ್ವಾ ಶತ್ರೂನ್ಭುಂಕ್ಷ್ವ ರಾಜ್ಯಂ ಸಮೃದ್ಧಂ॥ 

ಮಯ್ಯೆನೈತೇ ನಿಹತಾಃ ಪೂರ್ವಮೇನ 


ನಿನಿತ್ತ ಮಾತ್ರಂ ಭನ ಸವ್ಯಸಾಚಿನ್‌ || ೩೩ | 
ನಾನು ಲೋಕವನ್ನು ಸಂಹರಿಸುವ ಪ್ರಚಂಡನಾದ ಕಾಲನು. ಇಲ್ಲಿ 
ಈಗ ಜನರ ಸಂಹಾರ ಮಾಡಲುದ್ದ್ಭುಕ್ಕನಾಗಿರುನೆನು. ನೀನು 


(ಅರ್ಜುನನ.) ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಸೈಸ್ಕಗಳಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲಿ ನೆರೆದಿರುವ ಯೋಧಕೆಲ್ಲರೂ 
ನಿ॥£ಶೇಷರಾಗುವದು ಖಂಡಿತ. ಆದುದರಿಂದ ಏಳು, ಏಜಯವನ್ನು ಸಂಸಾ 
ದಿಸು. ಮತ್ತು ಶತ್ರುಗಳನ್ನು ಜಯಿಸಿ ಸಮೃದ್ಧವಾದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು 
ಉಪಭೋಗಿಸು. ಅವರೇ್ಲರನ್ನು ನಾನು ಈ ಮೊದಲೇ ಕೊಂದಿರುನೆನು. 
ಎಲೈ ಸವ್ಯಸಾಚಿಯೆ (ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಅವರಿಗುಂಬಾಗುವ ಮರಣದ 
ದೃಶ್ನಕ್ಕೆ) ನೀನು ನಿಮಿತ್ತಮಾತ್ರನಾಗು. 

ದ್ರೋಣಂ ಚ ಭೀಷ್ಮಂ ಚ ಜಯದ್ರಥಂ ಚ 

ಕರ್ಣಂ ತಥಾಃನ್ಯಾನಪಿ ಯೋಧವೀರಾನ್‌ ॥| 

ಮಯಾ ಹತಾಂಸ್ಕಂ ಜಹಿ ಮಾ ವೃಥಿಷ್ಠಾ 

ಯುದ್ಧ್ಯಸ್ವ ಜೇತಾಂಸಿ ರಣೇ ಸಪತ್ನಾನ್‌ || ೩೪ || 

ದ್ರೋಣನೂ ಭೀಷ್ಮನೂ ಜಯದ್ರಥನೂ ಕರ್ಣನೂ ಮತ್ತುಳಿದ 

ವೀರಭಟರೂ ನನ್ನಿಂದ ಹಕರಾಗಿರುವರು. ಅವನ್ನು ನೀನು ಕೊಲ್ಲು, ನಿನಗೆ 
ಮನೋವ್ಯಥೆ ಬೇಡ. ಯುದ್ಧವನ್ನು ಮಾಡು. ರಣದಲ್ಲಿ ನೀನು ಶತ್ರು 
ಗಳನ್ನು ಜಯಿಸುವೆ, 
ಸಂಜಯ ಉವಾಚ 

ಏತಚ್ಛ್ರುತ್ವಾ ನಚನಂ ಕೇಶವಸ್ಯ 

ಕೃತಾಂಜಲಿರ್ನೇಪಮಾನಃ 8ರೀಟೀ || 

ನಮಸ್ಕೃತ್ವಾ ಭೂಯ ಏವಾಹ ಕೃಷ್ಣಂ 

ಸಗದ್ಗದಂ ಭೀತಭೀತಃ ಪ್ರಣಮ್ಯ Il ೩೫ | 


ಅಧ್ಯಾ ಯ ೧೧ ೨೪೮ 


ಸಂಜಯನು ಅಂದದ್ದು--ಅರ್ಜನನು ಶ್ರೀಕೇಶವನ ಮಾತನ್ನು ಕೇಳಿ 
ಕೈಜೋಡಿಸಿ ನಡುಗುತ್ತ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ನಮಸ್ಕರಿಸಿ ಗದ್ಗದಕಂಸದಿಂದ 
ಅ೦ಜುತ್ತ ಅ೦ಜುತ್ತ ಹೀಗೆ ಪುನಃ ಸುಡಿದನು. 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ- - 


ಸ್ಥಾನೇ ಹೃಷೀಕೇಶ ತನ ಪ್ರಸೀರ್ಶ್ಯಾ 
ಜಗತ್ಸ್ರಹೃಷ್ಠತ್ಯನುರಜ್ಯತೇ ಚ|| 

ರಕ್ಸ್ಟಾಂಸಿ ಭೀತಾನಿ ದಿಶೋ ದ್ರನಂತಿ | 

ಸರ್ವೇ ನಮಸ್ಯಂತಿ ಚ ಸಿದ್ಧ ಸಂಘಾಃ || ೩೬ || 


ಎಲೈ ಹೃಷೀಕೇಶನೇ, ನಿನ್ನ ಸಂಕೀರ್ತನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ 

ಸಂತೋಷವನ್ನು ಪಡೆಯುವದು, ಮತ್ತು ಆದಲ್ಲೇ ಆನಂದವಳ್ಳೆದ್ದಾಗಿರು 
ವದು. ರಾಕ್ಷಸರು ಭಯದಿಂದ ದಿಕ್ಕುಪಾಲಾಗಿ ಓಡಿಹೋಗುತ್ತಿರುವರು. 
ಸಿದ್ಧ ಪುರುಷರ ಸಮೂಹಗಳು ನಿನ್ನನ ನಮಸ್ಕರಿಸುವವು. ಇದೆಲ್ಲವೂ 
ಯೋಗ್ಯವೇ ಸರಿ, 

ಕಸ್ಮಾಚ್ಚ ತೇ ನ ನಮೇರನ್ಮಹಾತ್ಮನ್‌ 

ಗರೀಯಸೇ ಬ್ರಹ್ಮ ಣೊಆಸ್ಕಾದಿಕರ್ತೇ 

ಅನಂತ ದೇವೇಶ ಜಗನ್ನಿನಾಸ 

ತ್ವಮಕ್ಷರಂ ಸದಸತ್ತತ್ಸರಂ ಯತ್‌ 1೩೭॥ 


ಎಲ್ಲೆ ಮಹಾತ್ಮನೇ, ಬ್ರ ಹ್ಮದೇವನಿಗಾದರೂ ನೀನೇ ಆದಿಕಾರಣ 
ನಾಗಿರುನೆ, ಅವನಿಗಿಂತಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠನಾಗಿರುವೆ. ಇಂಥ ನಿನ್ನನ್ನು ಅವ 
ರೆಲ್ಲರೂ ಯಾಕೆ ವಂದಿಸಬಾರದು? ಎಲೈ ಅನಂತನೇ, ಎಲೈ ದೇವಾದಿ 
ದೇವನೇ, ಎಲ್ಲೆ ಜಗನ್ನಿವಾಸ, ಸದಸತ್ತುಗಳು ನೀನೇ, ಇವೆರಡನ್ನೂ 
ಮೀರಿದ ಅಕ್ಸ್ಸರನೂ ನೀನೇ ಆಗಿರುವೆ. 


ಟು 


ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸತ್‌ ಅಸತ್‌ ಎಂಬ ಪದಗಳಿಗೆ ಕ್ಷರ ಅಕ್ಬರವೆಂದೂ 
ಅಥವಾ ವ್ಯಕ್ತ ಅವೃಕ್ತವೆಂದೂ ಅರ್ಥಮಾಡುವದುಂಟು, ವ್ಯಕ್ತ ಅವ್ಯಕ್ತ 
ವೆಂದು ಹೇಗೆ ಅರ್ಥವಾಗಬಹುದೆಂಬದು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ 


೫ ಬ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಕರ ಅಕ್ಸರವೆಂದತಿ ಹೇಳಬಹುದು. 
ಆದರೂ ಅದು ಅಷ್ಟು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಕ್ರರಾಕ್ಸುರ ಶಬ್ದಗಳು ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಮೂಲಸ್ವಭಾವವಾಚಕಗಳಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಬ್ರಹ್ಮ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮರಿಬ್ಬರೇ ಪರಮ ಅಕ್ಸರರು. ಮತ್ತುಳಿದ ಜೀವಭೂತ 
ಗಳೆಲ್ಲರೂ ಕ್ಲುರರು (೧೫-೧೬). ಇಂಥ ಕ್ಹರರಾದರೂ ನಿತ್ಯಸತ್ವಸ್ಥ ಸ್ಥಿತಿ 
ಯನ್ನು ಪಡೆದು ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಟಿತಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣಗಳನ್ನು ಅವರು ಸೇರ 
ಬಹುದು. ಹೀಗೆ ನಾಶವಿಲ್ಲದ ಹಾಗು ನಾಶವಂತವೆಂಬ ಅರ್ಥವ್ರ ಸತ್‌ ಅಸತ್‌ 
ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಸತ್‌ ಎಂದರೆ ದೈವೀ ಸಂಪತ್ತುಳ್ಳ 
ಜೀನಿತನೆಂದೂ ಅಸತ್‌ ಎಂದರೆ ಆಸುರೀ ಸಂಹತ್ತುಳ್ಳ ಜೀನಿತನೆಂದೂ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಉದ್ದಿಷ್ಟವಿರುವದು. 


ತ್ವಮಾದಿದೇವಃ ಪುರುಷಃ ಪುರಾಣ 
ಸ್ತೃಮಸ್ಯ ವಿಶ್ವಸ್ಯ ಪರಂ ನಿದಾನಂ ॥ 
ವೇತ್ತಾsಸಿ ನೇದ್ಯಂ ಚ ಪರಂ ಚ ಧಾಮ 
ತ್ವಯಾ ತತಂ ವಿಶ್ವಮನಂತರೂಪ 1೩೮0 
ನೀನೇ ಆದಿದೇವನು. ನೀನೇ ಪುರಾತನ ಪುರುಷನು. ಈ ಜಗತ್ತಿಗೆ 
ಪರಮ ಆಧಾರನೂ ನೀನೇ. ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವವನೂ ತಿಳಿಯಬೇ ಕಾದನನೂ 
ನೀನೇ. ಎಲ್ಲೆ ಅನಂತರೂಪನೇ, ನೀನೇ ಈ ವಿಶ್ವವನ್ನು ವಿಸ್ಮರಿಸಿರುವೆ. 
ವಾಯುರ್ಯಮೋಗ್ನಿರ್ವರುಣಃ ಶಶಾಂಕಃ 
ಪ್ರಜಾಪತಿಸ್ತ್ಯ್ವಂ ಪ್ರಪಿತಾಮಹಶ್ಚ || 
ನಮೋ ನಮಸ್ತೆ ಆಸ್ತು ಸಹಸ್ರಕೃತ್ವಃ 
ಪುನಶ್ಚ ಭೂಯೋತಪಿ ನಮೋ ನಮಸ್ತೇ | ೩೯ 
ವಾಯುವೂ ಯಮನೂ ಅಗ್ನಿಯೂ ವರುಣನೂ ಚಂದ್ರನೂ ಪ್ರಜಾ 


ಪತಿಯೂ ಪ್ರಪಿತಾಮಹನೂ ನೀನೇ. ನಿನಗೆ ಸಾವಿರ ನಮಸ್ತಾರಗಳು. 
ಪುನಃ ಪುನಃ ನಿನಗೆ ನಮಸ್ಕಾರವು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧ ೨೫೦ 


ನಮಃ ಪುರಸ್ತಾದಥ ಪೃಷ್ಠತಸ್ತೇ 

ನನೋಸ್ತು ತೇ ಸರ್ವತ ಏನ ಸರ್ವ॥ 
ಅನಂತನೀರ್ಯಾನಿತವಿಕ್ರೆ ಮಸ್ತ್ಪಂ 

ಸರ್ವಂ ಸಮಾಸ್ಟ್ನೋಸಿ ತತೋಸಿ ಸರ್ವಃ | ೪೦ Il 


ನಿನಗೆ ಮುಂದಿನಿಂದ ನಮಸ್ಕಾರವು, ಹಿಂದಿನಿಂದ ನಮಸ್ಕಾರವು. 
ನಿನಗೆ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಿಂದಲೂ ನಮಸ್ಕಾರವಿರಲಿ, ನಿನ್ನ ವೀರ್ಯಕ್ಕೆ ಅಂತವಿಲ್ಲ. 
ನಿನ್ನ ಪರಾಕ್ರಮಕ್ಕೆ ಎಣೆಯಿಲ್ಲ. ನೀನೇ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಾಧಿಸುವಿಯಾದುದ 
ರಿಂದ ಎಲ್ಲವೂ ನೀನೇ ಆಗಿರುವೆ, 


ಸಖೇತಿ ಮುತ್ತಾ ಪ್ರಸಭಂ ಯದುಕ್ತಂ 

ಹೇ ಕೃಷ್ಣ ಹೇ ಯಾದನ ಹೇ ಸಖೇತಿ ॥ 

ಅಜಾನತಾ ನುಹಿಮಾನಂ ತನೇದಂ 

ಮಯಾ ಪ್ರ ಮಾದಾತ್ರ ಜಯೇನ ವಾಪಿ | ೪೧॥ 


ನಿನ್ನ ಇಂಥ ಮಹಿಮೆಯನ್ನರಿಯದೆ ನನ್ನ ಸ್ನೇಹಿತನೆಂದೇ ಬಗೆದು 
ಎಲೈ ಕೃಷ್ಣ, ಎಲೈ ಯಾದವ, ಎಲೈ ಮಿತ್ರಾ ಎಂದು ಪ್ರೇಮದಿಂದಾಗಲಿ 
ಪ್ರಮಾದದಿಂದಾಗಲಿ ನಿನ್ನನ್ನು ಮರ್ಯಾದೆ ವಿಖಾರಿ ಸಂಬೋಧಿಸಿರುವೆನು. 


ಯಚ್ಚಾ ವಹಾಸಾರ್ಥಮಸತ್ವೃತೋ ಸಿ 
ನಿಹಾರಶಯ್ಯಾಸನಭೋಜನೇಷು || 

ಏಕೋ*ಥನಾಸ್ಯಚ್ಯುತ ತತ್ಸಮಕ್ಷಂ 

ತತ್‌ ಕ್ಸಾಮಯೇ ಶ್ವಾಮಹಮಪ್ರ ಮೇಯಂ | ೪೨ ॥ 


ಮತ್ತು ಆಹಾರವಿಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುವಾಗ ಮಲಗಿರುವಾಗ 
ಆಥವಾ ಕುಳಿತಿರುವಾಗ ಎಲೈ ಅಚ್ಯುತನೇ, ಒಬ್ಬನೇ ಇದ್ದಾಗ ಇಲ್ಲವೆ 
ನಾಲ್ಕು ಬನರಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ನಾನು ಹಾಸ್ಯವಿನೋದಾರ್ಥವಾಗಿ ಅಪಮಾನ 
ಮಾಡಿರು ವದನ್ನೆಲ್ಲ ನೀನು ಕ್ಲವಿಸಬೇಕೆಂದು ಅಪ್ರಮೇಯನಾದ ನಿನ್ನನ್ನು 
ಈಗ ನಾನು ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳುವೆನು. 


3೫೧ ಮಃ os ೧೧ 
ಪಿತಾಸಿ ಲೋಕಸ್ಯ ಚರಾಚರಸ್ಕ 

ತ್ವಮಸ್ಕ ಪೂಜ್ಯಶ್ಚ ಗುರುರ್ಗರೀಯಾನ್‌ ॥ 

ನ ತೃತ್ಸಮೋಸ್ತ್ಯಭ್ಯಧಿಕಃ ಕುತೊಟಆನ್ಕೋ 

ಲೋಕತ್ರಯೆಆಸ್ಯ ಪ್ರತಿಮಸ್ರ ಭಾವಃ ॥ ೪೩ ॥ 


ನೀನೇ ಚರಾಚರ ಸೃಷ್ಟಿಗೆಲ್ಲ ಪಿತನು, ಪೂಜ್ಯನು, ಪರಮಶ್ರೇಷ್ಠನಾದ 

ಗುರುವು. ಈ ಮೂರು ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ನಿನಗೆ ಸಮಾನರಿಲ್ಲ, ಎಲೈ ಮಹಾ 
ಮಹಿಮನೇ, ಇನ್ನು ನಿನಗಿಂತ ಅಧಿಕರು ಇರುವದು ಹೇಗೆ? ನಿನ್ನ ಪ್ರಭಾ 
ವಕ್ಕೆ ಎಣೆಯಿಲ್ಲ. 

ತಸ್ಮಾತ್ರ ಣಮ್ಯ ಪ್ರಣಿಧಾಯ ಕಾಯಂ 

ಪ್ರಸಾದಯೇ ತ್ವಾ ಮಹನಮೀಶನೀಡ್ಯಂ | 

ಪಿತೇನ ಪುತ್ರಸ್ಯ ಸಖೇವ ಸಖ್ಯಃ 

ಪ್ರಿಯಃ ಪ್ರಿಯಾಯಾರ್ಹಸಿ ದೇವ ಸೋಢುಂ ॥ ೪೪ ॥ 


ಇದಕ್ಕಾಗಿ ನಿನಗೆ ಸಾಷ್ಟಾಂಗ ನಮಸ್ಕರಿಸಿ, ಈಶ್ವರನಾದ ನಿನ್ನನ್ನು 
ಸ್ನನಾಗೆಂದು ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳುತಲಿರುವೆನು, ತಂದೆಯು ಬಾಲಕನ ತಪ್ಪು 
ಗಳನ್ನು ಗೆಳೆಯನು ಗೆಳೆಯನ ಪ್ರಮಾದಗಳನ್ನು ಪ್ರಿಯನು ತನ್ನ ಪ್ರಿಯಳ 
ಅಪರಾಧಗಳನ್ನು ಕ್ಹವಿುಸುವಂತೆ ನನ್ನ ಅಪರಾಧಗಳನ್ನು ನೀನು ಕವಿಸ 
ಬೇಕು. 

ಅದೃಷ್ಟಪೂರ್ವಂ ಹೃಷಿತೋಸಸ್ಮಿ ದೃಷ್ಟ್ಯಾ 

ಭಯೇನ ಚ ಪ್ರವ್ಯಥಿತಂ ಮನೋ ಮೇ ॥ 

ತದೇನ ಮೇ ದರ್ಶಯ ದೇವ ರೂಪಂ 

ಪ್ರಸೀದ ದೇನೇಶ ಜಗನ್ನಿವಾಸ || ೪೫ || 


ಪ್ರಸ 


ಹಿಂದೆ ಎಂದೆಂದೂ ನೋಡದ ನಿನ್ನ ರೂಪವನ್ನು ನೋಡಿ ನಾನು 
ಹರ್ಷಭರಿತನಾಗಿರುವೆನು. ಆದರೆ ನನ್ನ ಮನಸ್ಸು ವ್ಯಥೆಗೊಂಡಿರುವದು. 
ದೇವಾದಿದೇವನೇ, ಜಗನ್ನಿ ವಾಸನೇ ಪ್ರಸನ್ನನಾಗು ಮತ್ತು ನಿನ್ನ ಮೆೊದಲಿನ 
ಆ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ನನಗೆ ತೋರಿಸು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ನಿಂ ೨೫೨ 


ಕಿರೀಟನಂ ಗದಿನಂ ಚಕ್ರೆ ಹಸ್ತ 
ಮಿಚ್ಛಾಮಿ ತ್ವಾಂ ದ್ರಷ್ಟುಮಹಂ ತಥೈನ || 
ತೇನೈವ ರೂಹೇಣ ಚತುರ್ಭುಜೇನ 
ಸಹಸ್ರ ಜಾಹೋ ಭವ ವಿಶ್ವಮೂರ್ತೇ || ೪೬ || 
ಹೇ ಸಹಸ್ರ ಬಾಹುಗಳುಳ್ಳ ವಿಶ್ವಮೂರ್ತಿಯೇ, ಕಿರೀಟವನ್ನೂ ಗದೆ 
ಯನ್ನೂ ಚಕ್ರ ವನ್ನೂ ಧರಿಸಿರುವ ನಿನ್ನ ರೂಪವನ್ನು ನಾನು ನೋಡ 
ಬಯಸುವೆನು. ಆ ಚತುರ್ಭುಜ ರೂಪವನ್ನು ನೀನು ಧರಿಸು. 


ಛೀಭಗವಾನ್‌ ಉವಾಚ--- 


ಮಯಾ ಪ್ರಸನ್ನೇನ ತನಾರ್ಜುನೇದಂ 
ರೂಪಂ ಪರಂ ದರ್ಶಿತಮಾತ್ಮಯೋಗಾತ್‌ || 
ತೇಹಜೋನುಯಂ ನಿಶ್ಚಮನಂತಮಾದ್ಯಂ 
ಯನ್ಮೇ ತ್ವದನ್ಯೇನ ನ ದೃಷ್ಟ ಪೂರ್ವಂ || ೪೭ || 
ಅರ್ಜುನನೇ, ನಿನ್ನ ಹೊರತು ಮತ್ಮಾರ ಕಣ್ಣಿಗೂ ಇದ. ವರಿಗೆ 
ಬೀಳದೆ ಇದ್ದ, ತೇಜೋಮಯವಾದ, ಆದಿಅಂತಗಳಿಲ್ಲದ ವಿಶ್ವಸ್ತರೂಪ 
ವೆನಿಸುವ ನನ್ನ ಪರಮರೂಪವನ್ನು ಪ್ರಸನ್ನನಾಗಿ ಆತ್ಮಯೋಗದಿಂದ 
ನಿನಗೆ ತೋರಿಸಿರುವೆನು. 
ನ ನೇದಯಜ್ಚಾ ಧ್ಯಯನೈರ್ನ ದಾನ್ಯ 
ರ್ನ ಚ ಕ್ರಿಯಾಭಿರ್ನ ತಪೋಭಿರುಗ್ರೈಃ॥ 
ಏನಂ ರೂಪಃ ಶಕ್ತ ಅಹಂ ನೃಲೋಕೇ 
ದ್ರಷ್ಟುಂ ತ್ವದನ್ಯೇನ ಕುರುಪ್ರವೀರ || ೪೮ || 
ವೇದ, ಯಜ್ಞ, ಅಧ್ದುಯನೆ, ದಾನ, ಕರ್ಮ, ಉಗ್ರತಪ ಇವೇ 
ಮುಂತಾದವುಗಳಿಂದ ಈ ನರಲೋಕದಲ್ಲಿ, ಎಲೆ ಪಾರ್ಥಾ, ಈ ನನ್ನ ರೂಪ 
ವನ್ನು ಕಾಣ: ವದು ನಿನ್ನ ಹೊರತು ಇನ್ನಾರಿಗೂ ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. 


5೫೩ ಧ್ಯ ದ 
ಮಾತೇ ನ್ಯಥಾ ಮಾ ಚ ನಿಮೂಢಭಾವೋ 
ದೃಷ್ಟ್ವಾ ರೂಪಂ ಘೋರಮೀದೃ ಜ್ಮನೇದಂ || 
ನ್ಯಸೇತಭೀಃ ಪ್ರೀತಮನಾಃ ಪುನಸ್ತ್ಯೃಂ 
ತದೇನ ಮೇ ರೂಪಮಿದಂ ಪ್ರಪಕ್ಯ | ೪೯/| 


ನನ್ನ ಈ ಘೋರವಾದ ರೂಪವನ್ನ ನೋಡಿ ನೀನು ವ್ಯಧಿತನಾಗ 
ಬೇಡ. ಭೀತಿಯನ್ನು ತೊರೆದು ಶಾಂತಚಿತ್ತನಾಗಿ ಪುನಃ ನನ್ನ ಆ ಮೊದ 
ಲಿನ ರೂಪವನ್ನೇ ನೋಡುವವನಾಗು. 


ಸಂಜಯ ಉವಾಚ--- 


ಇತ್ಯರ್ಜುನಂ ವಾಸುದೇವಸ್ತ ಥೋಕ್ತ್ವ್ವಾ 
ಸ್ವಕಂ ರೂಪಂ ದರ್ಶಯಾಮಾಸ ಭೂಯಃ 
ಆಶ್ವಾಸಯಾಮಾಸ ಚ ಭೀತಮೇನೆಂ 


ಭೂತ್ವಾ ಪುನಃ ಸೌಮ್ಯವಪುರ್ಮಹಾತ್ಮಾ | ೫೦॥ 

ವಾಸುದೇವನು ಅರ್ಜನೆನಿಗೆ ಹೀಗೆ ನುಡಿದು ತನ್ನ ಮೊದಲಿನ ರೂಪ: 

ವನ್ನು ಮರಳಿ ತೋರಿಸಿದನು; ಪುನಃ ತನ್ನ ಸೌಮ್ಯರೂಪವನ್ನು ತಾಳಿ 
ಭಯಭೀಶನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ೦ಟು ಮಾಡಿದನು. 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಜ್‌..- 


ದೃಷ್ಟೇದಂ ಮಾನುಷಂ ರೂಪೆಂ ತನ ಸೌಮ್ಯಂ ಜನಾರ್ದನ । 
ಇದಾನೀಮಸ್ಮಿ ಸಂವೃತ್ತಃ ಸಚೇತಾಃ ಪ್ರಕೃತಿಂ ಗತಃ 1೫೧! 
ಎಲ್ಲೆ ಜನಾರ್ದನನೇ, ನಿನ್ನ ಸೌಮ್ಯವಾದ ಮಾನುಷರೂಪವನ್ನು 
ಈಗ ನೋಡಿ ನಾನು ಸಚೇತನನೂ ಶಾಂತಚಿತ್ತನೂ ಆದೆನು. 


(ಶ್ರೀಭಗವಾನ್‌ ಉವಾಚ... 


ಸುದುದಶರ್ಶಮಿದಂ ರೂಪಂ ದೃಷ್ಟವಾನಸಿ ಯನ್ನಮ । 
ದೇನಾ ಅಪ್ಕಸ್ಯ ರೂಪಸ್ಯ ನಿತ್ಯಂ ದರ್ಶನಕಾಂಸ್ಷಿ ಣಃ ॥ ೫೨ ಬ 


ಸ ಜಟ ೧೧ ೨೫೪ 


೫ 


ನೀನೀಗೆ ನೋಡಿದಂಥ ನನ್ನ ರೂಪವನ್ನು ಕಾಣುವದು ದುಸ್ಥ್ಸಾಧ್ಯೆ 
pe ಈ ರೂಪವನ್ನು ದೇವತೆಗಳು ಸಹ ನಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ನೋಡಬಯಸು 
ಅ! 
ನಾಹಂ ನೇದೈರ್ನ ತಪಸಾ ನ ದಾನೇನ ನ ಚೇಜ್ಯಯಾ । 
ಶಕ್ಕ ಏನಂನಿಧೋ ದ್ರಷ್ಟುಂ ದೃಷ್ಟನಾನಸಿ ಮಾಂ ಯಥಾ ॥ ೫೩ ॥ 
ನೀನು ಯಾವ ವಿಧವಾದ ನನ್ನ ದರ್ಶನವನ್ನು ಪಡೆದಿಯೋ ಆ ವಿಧದ 
ದರ್ಶನವನ್ನು ವೇಡಗಳಿಂದಾಗಲಿ ತಪಸ್ಸುಗಳಿಂದಾಗಲಿ ದಾನಗಳಿಂದಾಗಲಿ 
ಯಜ್ಞಗಳಿಂದಾಗಲಿ ಪಡೆಯುವದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. 
ಭಕ್ತ್ಯಾ ತ್ವನನ್ಯಯಾ ಶಕ್ಕ ಅಹಮೇವಂವಿಧೋೊಇರ್ಜುನ | 
ಜ್ಞಾತುಂ ದ್ರಷ್ಟುಂ ಚ ತತ್ತೈೇನ ಪ್ರವೇಷ್ಟುಂ ಚ ಪರಂತಪ 1೫೪! 
ಆದರೆ ಎಲೈ ಅರ್ಜುನನೇ, ಈ ಪ್ರಕಾರದ ನನ್ನ ದರ್ಶನನನ್ನು 
ಅನನ್ಯವಾದ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಪಡೆಯುವದು ಶಕ್ಕವಾಗಿದೆ. ಎಲೈ ಪರಂತ 
ಪನೇ ಹೀಗೆ ನನ್ನ ರೂಪವನ್ನು ಕಂಡು, ತಿಳಿದ), ತತ್ವವನ್ನರಿತು ನನ್ನನ್ನು 
ಪ್ರವೇಶಿಸಲೂ ಬಹುದು. 
ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ 
ಮತ್ಯರ್ಮಕೃನ್ಮತ್ಸರಮೋ ಮದ್ಭಕ್ತಃ ಸಂಗವರ್ಜಿತಃ | 
ನಿರ್ವೈರಃ ಸರ್ವಭೊತೇಷು ಯಃ ಸ ಮಾಮೇತಿ ಸಾಂಡನ | ೫೫1 
ಇಂಥ ಅವನ ಅನನ್ಯಭಕ್ತಿಯು ಭಾವಹೀನವಾದ ಆಚಾರದಲ್ಲಿಲ್ಲ; 
ವಿಚಾರದಲ್ಲಿಲ್ಲ; ಗುಡಿದೇಗುಲಗಳ ದರ್ಶನದಲ್ಲಿಲ್ಲ; ಸ್ನಾ ನಪಾನಗಳಲ್ಲಿಲ್ಲ; 
ತೀರ್ಥಯಾತ್ರಿಗಳಲ್ಲಿಲ್ಲ; ಮಡಿಮೈಲಿಗೆಗಳಲ್ಲಿಲ್ಲ; ಆದರೆ ಅವನ ನಿಷಯದ 
ನಿಸ್ಸೀಮಭಾವದಲ್ಲಿಯೂ ಆ ಭಾವಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಆತ್ಮಸಮರ್ನಣೆ 
ಯಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವದು. 
ಎಲೈ ಪಾಂಡವನೇ, ನನಗಾಗಿ ಕಮಣೆಗಳನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವವನೂ 
ನಾನೇ ಶ್ರೇಷ್ಠನೆಂದು ಭಾವಿಸುವವನೂ ಸಂಗವನ್ನು ಬಿಟ್ಟವನೂ ಎಲ್ಲ 
ಭೂಶಗಳಲ್ಲಿ ವೈರವಿಲ್ಲದವನೂ ಆದ ಭಕ್ತನು ನನ್ನನ್ನು ಸೇರುವನು, 


ಹನ್ನೊಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಶ್ತ ವು. 


ಕಾಜಹತಸಾಣ್ರ ಆನಾಚ್‌ವನಾ ರಾರಾ ಹಾಂಸಬಎಸಡು. 


ಓಂ 
ಹನ್ನೆರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


OE ಸರಯ “fe ಎ 
ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ-- 


ಏನಂ ಸತತಯುಕ್ತಾ ಯೇ ಭಕ್ತಾ ಸ್ತ್ಯಾಂ ಪರ್ಯುಪಾಸತೇ | 
ಯೇ ಚಾಪ್ಯಕ್ಷರಮನ್ಯಕ್ತಂ ತೇಷಾಂ ಕೇ ಯೋಗನಿತ್ತಮಾಃ | ೧॥ 


ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಆದಿದೈವತವೆಂದೂ ಆತನ 
ಉಪಾಸನೆಯು ಸರ್ವ ಜೀವರಿಗೆ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದೂ ಹಿಂದಿನ ಮೂರು 
ಅಧ್ಯಾಯಗಳಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ಮನಗಂಡಿರುವನು. ಆದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ 
ಅವ್ಯಕ್ತ ವ.ತ್ತು ವ್ಯಕ್ತ ಎಂಬ ಎರಡು ರೂಪಗಳಿರುವವು. ಅವ್ಯಕ್ತ್ಕಸ್ಪರೂಪ 
ವನ್ನು ೨-೨೫ರಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿದೆ. ಈ ಅವ್ಯಕ್ತ ತತ್ವವು ವ್ಯಕ್ತಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ತಳೆದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೆನಿಸುವದು. ಜೀವನಿಗೆ ಉಪಾಸನೆಯು ಕರ್ತವ್ಯ 
ವಾಗಿದೆ. ಉಪಾಸನೆಯು ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಸಾಧಿಸುವದು. ಯೋಗ 
ಭಾವವು ಭಕ್ತಿಯ ಮೂಲವು. ಆದುದರಿಂದ ಸತತವೂ ಯೋಗಯುಕ್ತ 
ನಾದ ಭಕ್ತನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಆರಾಧಿಸಬಹುದು. ಇಲ್ಲವೆ 
ಅಕ್ಷರವೂ ಅವ್ಯಕ್ತವೂ ಆದ ಅವನ ನಿರ್ಗುಣಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಆರಾಧಿಸ 
ಬಹುದು. ಈ ಎರಡು ವಿಧದ ಭಕ್ತರಲ್ಲಿ ಯೋಗವನ್ನು ವಿಶೇಷವಾಗಿ 
ಆರಿತನರು ಯಾರೆಂದು ಅರ್ಜುನನು ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡುವನು. 


ಲ್ಕ 
ಶ್ರೀಭಗವಾನುವಾಚ 


ಮಯ್ಯಾನೇಶ್ಯ ನುನೋ ಯೇ ಮಾಂ ನಿತ್ಯಯುಕ್ತಾ ಉಪಾಸತೇ | 
ಶ್ರದ್ಧಯಾ ಪರಯೋಸೇತಾಸ್ತೇ ಮೇ ಯುಕ್ತತಮಾ ಮತಾಃ! ೨! 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೨ ೨೫೬ 


ನಿತ್ಯವೂ ಬುದ್ದಿಯೋ ಗಯುಕ್ತರಾಗಿ ತಮ್ಮ ಮನಸ ನ್ನೂ ಆತ್ಮವನ್ನೂ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಕ್ಲಟ್ಟು ಅವನನ್ನು ಪರಮಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ 
ಆರಾಧಿಸುವವರು ಅಧಿಕರು. ಇದೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮತ, 
ಜೀವರಿಂದ ಸಲ್ಲುವ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ದೀಕ್ಟೆಯನ್ನು 
ವಹಿಸಿ ಪುರುಷೋತ್ಮಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅಧಿಯಜ್ಞನಾಗಿರುವನು. ಆದ.ದ 
ರಂದ ಅವನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಭಾವವನ್ನಿ ಟ್ಟು ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ನಡೆಯುವದರಲ್ಲಿ ಉತ್ತಮ 
ಯೋಗಸಾಧನೆಯುಂಟು. ಅವ್ಯಕ್ತನು ಶ್ರೇಷ್ಠನೋ ಅಥವಾ ಪುರುಷೋ 
ತ್ರಮನು ಶ್ರೇಷ್ಠನೋ ಎಂಬ ವಿಚಾರವು ಜೀವನಿಗೆ ಕರ್ತವ್ಯವಲ್ಲ. 
ಯೇ ತ್ವಕ್ಷರಮನಿರ್ದೇಶ್ಯಮವ್ಯಕ್ತೆಂ ಪರ್ಯುಪಾಸತೇ | 
ಸರ್ವತ್ರಗಮಚಿಂತ್ಯಂ ಚ ಕೂಟಸ್ಥ ಮಚಲಂ ಧ್ರುವಂ || ೩ 11 


ಸನ್ನಿಯಮ್ಮೇಂದ್ರಿಯಗ್ರಾಮಂ ಸರ್ವತ್ರ ಸಮಬುದ್ಧಯಃ | 
ತೇ ಪ್ರಾಪ್ಲುನಂತಿ ಮಾನೇನ ಸರ್ವಭೂತಹಿತೇ ರತಾಃ |1| ೪ || 
ಮನುಷ್ಯನು ಅವ್ಯಕ್ತನನ್ನು ಆರಾಧಿಸಲುದ್ಯುಕ್ಕನಾಗುವನೆಂದು 
ಭಾವಿಸುವ, ಆಗಲೂ ಅವನಿಗೆ ಉಪಾಸನೆಯು ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಈ 
ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಇಂದ್ರಿಯ ನಿಗ್ರಹದಿಂದಲೂ ಸರ್ವತ್ರ ಸಮಬುದ್ದಿ 
ಯಿಂದಲೂ ಸರ್ವಭೂತ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯಿ೦ದಲೂ ಸಾಧಿಸಬೇಕು. ಹೀಗಿರು 
ವಾಗ ತಾನು ಮಾಡುವ ಉಪಾಸನೆಗೆ ಅರ್ಹರು ಯಾರು? ಅವ್ಯಕ್ಯನೋ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮನೋ ಎಂಬ ವಿಚಾರವು ಗೌಣವಾಗಿದೆ. ಇದಲ್ಲದೆ 
ಯಜ್ಞವೂ ಉಪಾಸನೆಯೂ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯೇ ಸಂಭವಿಸಲಿ, ಅವು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ತಮನನ್ನೇ ಸೇರಬೇಕೆಂಬದು ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮವು 
ಅವು ಅವ್ಯಕ್ತನನ್ನು ಸೇರಲಾ೦ವು, ಅವ್ಯಕ್ತನೇ ಪುರುಷೋತ್ತಮನೂ 
ಅಧಿಯಜ್ಞನೂ ಆಗಿ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿದನು. ಜೀವರಿಗೆ 
ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನೊಡನೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಸಂಬಂಧವು ಇದ್ದಂತೆ ಅವ್ಯಕ್ತ 
ನೊಡನೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನೆಂದರೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು. ಅದು 
ಕಾರಣ ಅವ್ಯಕ್ತವನ್ನು ಆರಾಧಿಸುವ ಭಕ್ತನಿಗೆ ಪ್ರಾಪ್ತನಾಗುವವನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ. 


೨೫೭ ಕಥ್ಯಾಯ ೧೨ 


ಚೆ ೀಶೋಧಧಿಕೆತರಸ್ತೆ (ಷಾಮವ್ಯಕ್ತಾ ಸಕ್ತೆ ಚೇತಸಾಂ | 
ಅನ್ಯ ಕ್ತಾ ಹಿ ಗತಿರ್ದುಃಖಂ ನೇಹವದ್ಭಿ ರನಾಸ್ಯತೇ I ೫ ॥ 


ಆದುದರಿಂದ ಅವ್ಯಕ್ತವನ್ನು ಉಪಾಸಿಸುವದೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿ 

ಯನ್ನ್ನಿ ಡುವದೂ ಜೇ ವನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಷ್ಟ ಕ ೇಶಮಯವು. ಈ ಸೃ ಹಿ ಸಯೊಳಗಿನ 
ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃ ಷ್ಥ್ಮನ ) ಪರಾತ್ಸ ರ ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದ್ದಾನೆ. “ತನನ್ನು 
ಮೀರಿದ ಆತನ ಅವ್ಯಕ್ತ ನ ರೂಪವನ್ನು ಹಟದಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ತ್ಯಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು 
ವದು ಜೀವನಿಗೆ ಅಶಕ್ಕವು. ಅಶಕ್ಕವಾದ, ದನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವು 
ವಿಫಲವಾಗದಿರದು. ಪ್ರಯತ್ನ ವ್ರ ವಿಫಲವಾಗಲು ಕ್ಲೇಶವು ತಪ್ಪ ದು. 
ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ದೇಹಧಾರಿಯಾದ ಜೀವನಿಗೆ ನಿಜವಾದ ಅವ್ಯಕ್ತ, ವನ್ನು 
ಊಹಿಸಲಸಾಧ್ಯವು. ಇಷ್ಟದೇವತೆಯ ಕಲ್ಪನೆಯು ಇಲ್ಲದಿದ್ದ ರೆ ಅದನ್ನು 
ಆರಾಧಿಸುವದು ಹೇಗೆ? ಆದುದರಿಂದ ಅವ್ಯಕ್ತ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ನನನು 
ಪ್ರಯತ್ನ ದಿಂದ ಜೀವನಿಗೆ ಕ್ಲೇಶವು ಸಂಭವಿಸುವದು. 

ಯೇ ತು ಸರ್ವಾಣಿ ಕರ್ಮಾಣಿ ಮಯಿ ಸಂನ್ಯಸ್ಯ ಮತ್ಸರಾಃ | 

ಆನನ್ಯೇನೈ ನ ಯೋಗೇನ ಮಾಂ ಧ್ಯಾಯೆಂತ ಉಪಾಸತೇ || ೬ ||. 


ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗಾಗಿ ಯಜ್ಞವನ್ನು ಮಾಡುವ ಅಧಿಕಾರಿಯು 
ಜೀವಭೂತನೇ (೨-೪೭). ಇವನು ಮಾಡುವ ಯಜ್ಞವು ಕರ್ಮದಿಂದಲೇ 
ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಗುವದು (೩-೧೪). ಆದುದರಿಂದ ಈತನು ಈಶ್ವರನಿಗಾಗಿ 
ಮಾಡುವ ಉಪಾಸನೆಯು ಕರ್ಮರೂಪವಾಗಿದೆ. ಈ ತನ್ನ ಕರ್ಮವನ್ನು 
ಯಜ್ಞವಾಗಿ ಸಾರ್ಥಕಗೊಳಿಸಲು ಅದನ್ನು ಕೌಶಲದಿಂದ ಮಾಡಬೇಕು. 
ಈ ಕೌಶಲವು--ಗೀತೆಯ ಮತದಂತೆ--ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿಲ್ಲ, 
ಆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವವನ ಬುದ್ದಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಮನಸ್ಸನ್ನೂ ಬುದ್ಧಿ 
ಯನ್ನೂ ಯೋಗಯುಕ್ತ ನಾಗಿ ಮಾಡುವದಕ್ಕೇ ಕರ್ಮಕೌಶಲವೆಂದು 
ಹೆಸರು. ಅವುಗಳನ್ನು ಯೋಗಯುಕ್ತ ಬು ಮಾಡುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ 
ಎಂದರೆ, ಅವುಗಳನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಅನನ್ಯಭಾವದಿಂದ 
ಸಮರ್ಪಿಸುವದು. ಈ ಯೋಗಯುಕ್ತ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ 
ಯಜ್ಞವಾಗಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಸೇರುವವು. ಯೋಗಯುಕ್ತ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೨ ಲೆ 


ಸತಿಯು ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ದೃಢವಾಗಿ ನೆಲಸಿದರೆ ಅದಕ್ಕೆ 4 ಸನ್ಸಸ್ತವೃತ್ತಿ'' 
ಯೆಂದು ಹೆಸರು (೩-೩೦), ಇಂಥ ವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನೂ 
ಮನಸ್ಸನ್ನೂ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸು 
ನದೇ ಅನನ್ಯಭಾನದಿಂದ ಅವನಲ್ಲಿ ಯೋಗೆಯುಕ್ತೆ ನಾಗುವದು. ಇಂತು 
ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನೇ ಧ್ಯಾನಿಸುತ್ತ ತಮ್ಮ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ 
ಅವನ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವವರ ಚೇತಸ್ಸು ನಿತಾಂತವಾಗಿ ಅವನ 
ಲಿಯೇ ತೊಡಗಿರುವದು 


ಳು 


ತೇಷಾನುಹಂ ಸಮುದ್ಧರ್ತಾ ಮೃತ್ಯುಸಂಸಾರಸಾಗರಾತ್‌ | 
ಭವಾಮಿ ನ ಜೆರಾತ್ರುರ್ಥ ಮಯಾ ನೇಶಿತಚೇತಸಾಂ | 2 || 
ಮೃತ್ಯುಮಯವಾದ ಸಂಸಾಸಸಾಗರದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗದಂತೆ ಅನರನ್ನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಕ್ಬೈಪ್ರದಲ್ಲಿ ರಕ್ಷಿಸುವನು. 
ಮಯ್ಯೇನ ಮನ ಆಧತ್ಕೃ ನುಯಿ ಬುದ್ಧಿಂ ನಿನೇಶಯ | 
ನಿವಸಿಷ್ಯಸಿ ಮಯ್ಯೇವ ಅತ ಊರ್ದ್ವಂ ನ ಸಂಶಯಃ ll & 11 
ಮೃತ್ಯುಭಯ ನಿವಾಂಣಣೆಗಾಗಿಯೂ ನಿನ್ನ ಉಪಾಸನೆಯ ಸಾಫಲ್ಯ 
ಕ್ಯಾಗಿಯೂ ನಿನ್ನ ಮನಸಿನ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು ನೀನು ನನಗೆ ಅರ್ಪಿಸು. ನಿನ್ನ 
ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ನನ್ನಲ್ಲಿಯೇ ಇರಿಸು. ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದರೆ ಇನ್ನುಮುಂದೆ 


ನೀನು ನನ್ನ ಲ್ಲಿಯೇ ವಾಸಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. (ಇದೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿ 
ಗಾಗಿ ಬದುಕುವ ರೀತಿಯ.). 


ಅಥ ಚಿತ್ತಂ ಸಮಾಧಾತುಂ ನ ಶಕ್ನೋಷಿ ಮಯಿ ಸ್ಥಿರಂ | 
ಅಭ್ಯಾಸಯೋಗೇನ ತತೋ ಮಾನಿಚ್ಚಾಪುಂ ಧನಂಜಯೆ ॥ ೯ ॥ 


ಇಂಥ ನಿಶ್ಚಲವಾದ ಸಾಧನೆಯು ನಿನಗೆ ಆರಂಭದಲ್ಲಿಯೇ ಒಂದು 
ವೇಳೆ ಸಾಧಿಸಲಾರದು, ಹಾಗಾದರೆ ನನ್ನನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನು 
ನೀನು ಎಡೆಬಿಡದೆ ಮಾಡು. ಮತ್ತು ನನ್ನನ್ನು ಪ್ರಾಪ್ತಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ 


೨೫೯ ಆಧ್ಯಾಯ ೧೨ 


ಹಾಡ ಅಜಾ ವಮ 


ಅಭಿಲಾಷೆಯನ್ನು ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ಹಿಡಿ. : ಇದು ಗೀತೆಯ ಅಭ್ಯಾಸ 
ಯೋಗವು. 


ಅಭ್ಯಾಸೆಆಸ್ಯ ಸಮರ್ಥೋಸಸಿ ಮತ್ಯರ್ಮಪರಮೋ ಭವ | 
ಮದರ್ಧನುಪಿ ಕರ್ಮಾಣಿ ಕುರ್ವನ್ಸಿದ್ಧಿ ಮವಾಸ್ಟ್ಯಸಿ 1 ೧೦ || 


ಬುದ್ದಿಯಿ೦ದಲೂ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದಲೂ ಇಷ್ಟು ದೃಢವಾದ ಅಭ್ಯಾಸ 
ವಾದರೂ ನಿನಗೆ ಒಂದುವೇಳೆ ಸಾಧಿಸದಿದ್ದರೆ ನೀನು ಮಾಡಲುದ್ಯುಕ್ತ, 
ನಾಗುವ ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ನನಗಾಗಿ ಮಾಡು. ಹೀಗೆ ನನಗಾಗಿ 
ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವದರಿಂದ ಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವೆ. 


ಅಥೈತದಪ್ಯಶಕ್ನೋ*ಸಿ ಕರ್ತುಂ ಮದ್ಯೋಗನಾಶ್ರಿತಃ | 
ಸವ ೯ಕರ್ಮಫಲತ್ಯಾಗಂ ತತಃ ಕುರು ಯತಾತ್ಮನಾನ್‌ ॥ ೧೧॥ 


ಇದನ್ನು ಮಾಡುವದೂ ನಿನ್ನಿ ೦ದಾಗದಿದ್ದರೆ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಯೋಗವನ್ನಾ 
ದರೂ ಆಚರಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡು. ನಿನ್ನ ಸಂಕಲ್ಪಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ನೀನೇ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿ ಫಲವನ್ನು ಮಾತ್ರ ನನಗೆ ಅರ್ಪಿಸು, 
ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಆತ್ಮವಂತನಾಗು ಅಂದರೆ ನಿನ್ನ ಮನೋಬುದ್ದಿಗಳನ್ನು ನನ್ನ 
ಕಡೆಗೆ ತಿರುಗಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ವನ್ನು ಮಾಡು. | 


ಶ್ರೇಯೋ ಹಿ ಜ್ಞಾನಮುಭ್ಯಾಸಾಜ್ಞಾ್ಮಾನಾದ್ದಾ ನಂ ನಿಶಿಷ್ಯತೇ | 
ಧ್ಯಾನಾತ್ಮರ್ಮಫಲತ್ಯಾಗಸ್ತ್ವ್ಯಾಗಾಚ್ಛಾಂತಿರನಂತರಂ || ೧೨ | 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಫಲತ್ಕಾಗವೇ ಯೋಗದ ನಿಜವಾದ ಕನಿಷ್ಠಸ್ತರೂಪ 
ವೆಂದು ತಿಳಿಯ ಬೇಕು, ಇದಕ್ಕೂ ಕೆಳಗೆ ಕೇವಲ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ನಡೆಯೆ 
ಬಹುದು. ಇಂಥ ಶ್ರದ್ಧಾ ಪೂರ್ವಕವಾದ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿಯೂ ತರಗತಿ 
ಗಳಿರುವವು. ಕೆಲವರು ಈಶ್ವರನಿರುವನೆಂಬ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಆತನು ಯಾರು 
ಏಕೆಂಬದನ್ನ ರಿಯದೆ (೧೮-೫೫) ಅವನಿಗಾಗಿ ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನು ಅಂದರೆ 
ತಾಂತ್ರಿಕ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವರು. ಕೆಲವರು ಇಂಥ ಕರ್ಮಗಳಿಗಾ 
ಧಾರವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಜೆಚ್ಞಾನೆಯಿಂದ ಸೂಕ್ಶ್ಮವಾಗಿ ಆರಿಯಲು 


ಆಧ್ಯಾಯ ೧೨ ೨೬೦ 


ಯತ್ನಿ ಸುವರು. ಇದು ಅಭ್ಯಾಸಕ್ಕಿಂತಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠವು. ಇನ್ನೂ ಕೆಲವರು 
ಇಂಥ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಅರಿತ ಜ್ಞಾನವನೈೇ€ ಧ್ಥಾನಮಾಡುವರು. ಇದು 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕಿಂತಲೂ ಶ್ರೀಷ್ಠವ್ರ. ಇವೆಲ್ಲ ನನಗಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಕನಿಷ್ಠ್ಮಪಕ್ಸದ 
ಉಪಾಸನೆಗಳೆನಿಸುವವು. ಹೀಗೆ ಯೋಗ್ಯ ಮಾರ್ಗದಿಂದಲೂ ಕ್ರಮ 
ದಿಂದಲೂ ಧ್ಯಾನಪರರಾದವರು ಯೋಗಸೀಮೆಯನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ನನಗಾಗಿ 
ಫಲತ್ಕಾಗವನ್ನು ಮಾಡುವ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಬರುವರು, ಪ್ರ ಫಲತ್ಕಾಗವು 
ಧ್ಯಾನಕ್ಕಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠವು ಇಂಥ ಕರ್ಮಫಲಕ್ಕಾಗದಿಂದ ಸಾಧಿಸುವ 
ಶಾಂತಿಯು ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದುದು. ಅದು ಧ್ಯಾನದಿಂದ ಲಭಿಸದು. 


ಅದ್ವೈೇಷ್ಟಾ ಸರ್ವಭೂತಾನಾಂ ಮೈತ್ರಃ ಕರುಣ ಏನ ಚ । 
ನಿರ್ಮನೋ ನಿರಹಂಕಾರಃ ಸಮದುಃ ಖಸುಖಃ ಕ್ಷನೀ | ೧೩ || 


ಈ ಬಗೆಯೆ ಶಾಂತಿಯಿಂದ ಮನುಷ್ಯನ ಸ್ಪಭಾವದಲ್ಲಿ ಮೂಡುವ 


ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ವರ್ಣಿಸುತ್ತಾನೆ. ಯಾರಲ್ಲಿಯೂ ದ್ವೇಷ 
ವಿಲ್ಲದಿರುವವನು, ಸರ್ವಭೂತಗಳ ವಿುತ್ರನು, ಕರುಣೆಯುಳ್ಳವನು, ಕುರ್ಕ 
ತ್ತವೂ ಅಹಂಕಾರವೂ ಇಲ್ಲದಿರುವವನು, ಸುಖದುಃಖಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾನ ಬುದ್ದಿ 


ಯುಳ್ಳವನು, ಕ್ಸಮಾವಂತನು, 


ಸಂತುಷ್ಟಃ ಸತತಂ ಯೋಗೀ ಯತಾತ್ಮಾ ದೃಢನಿಶ್ಚಯಃ | 
ಮಯ್ಯರ್ಪಿತಮನೋಬುದ್ಧಿ ರ್ಯೋಮೇ ಭಕ್ತಃ ಸ 
ಮೇ ಪ್ರಿಯಃ || ೧೪ 1 


ಸದಾಸಂತುಷ್ಟನು, ಬುದ್ದಿಯೋಗಯುಕ್ತನು, ಸಂಯಮಿಯು, 
ದೃಢಸಿಶ್ಚೆಯವುಳ್ಳವನು, ತನ್ನ ಮನಸ್ಸನ್ನೂ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನೂ ನನಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ 
ದವನೂ ಆದ ಭಕ್ತನು ನನಗೆ ಪ್ರಿಯನು. 


ಯಸ್ಮಾನ್ನೋದ್ವಿ ಜತೇ ಲೋಕೋ ಲೋಕಾನ್ನೋದ್ವಿ ಜತೇ ಚ ಯ | 


ಹರ್ಷಾಮರ್ಷಭಯೋದ್ವೇಗೈರ್ಮುಕ್ತೋ ಯಃ ಸಚ ಮೇ 
ಪ್ರಿಯಃ | ೧೫ 


೨೬ಗಿ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೨ 


ಯಾವನಿಂದ ಇತರರಿಗೆ ತೊಂದರೆಯಿಲ್ಲವೋ ಯಾವನಿಗೆ ಇತರರಿಂದ 
ತೊಂದರೆಯಾಗುವದಿಲ್ಲವೋ ಹಾಗೆಯೇ ಯಾವನು ಹರ್ಷ-ಶೋಕ- “ಉದ್ವೇಗ 
ಗಳಿಂದ ಮುಕ್ಕನೋ ಅಂಥ ಭಕ್ಕ ಗ] ನನಗೆ ಯ್ರಿಯನು. 


ಅನಪೇಕ್ಷಃ ಶುಚಿರ್ದಕ್ಷ ಉದಾಸೀನೋ ಗತವ್ಯಥಃ | 
ಸರ್ವಾರಂಭಪರಿತ್ಯಾಗೀಯೋ ಮದ್ಬಕ್ತೆ8 ಸಮೇ ಸ್ರಿಯಃ[!೧೬! 


ನಿರಪೇಕ್ಷ ನೂ ಶುಚಿರ್ಭೂತನೂ ದಕ್ಸ್‌ ನೆಂದರೆ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಆಲಸ್ಸೆ 
ವಿಲ್ಲದೆ ಮಾಡುವವನೂ (ಫಲದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ) ಉದಾಸೀನನೂ ವ್ಯಥೆ 
ಯಿಲ್ಲದವನೂ ಕರ್ಮಾಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಅಹಂಕಾರಭಾವವನ್ನು , ತೊರೆದವನೂ 
ಆದ್ರಿ. ವ ನನ್ನ ಭಕನು ನನಗೆ ಪ್ರಿಯನು, 


ಯೋ ನ ಹೃಷ್ಯತಿ ನ ದ್ವೇಷ್ಟಿ ನ ಶೋಚತಿ ನ ಕಾಂಸ್ಲತಿ! 
ಶುಭಾಶ:ಭಹರಿತ್ಯಾಗೀ ಭಕ್ತಿನಾನ್‌ ಯಃ ಸಮೇಪ್ರಿಯಃ ೧೭ | 
ಯಾವ್ರದರಲ್ಲಿಯೂ ಹರ್ಷವನ್ನು ತಾಳದೆ ಹಾಗು ದ್ವೇಷಪಡದೆ, 

ಶೋಕವನ್ಸೂ ಆಶೆಯನ್ನೂ ಮಾಡದೆ ಯಾವನು ತನ್ನ ಕರ್ಮಗಳ ಶುಭಾ 
ಶುಭಫಲಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿ ನಿಶ್ಚಿಂತನಾಗಿರುವನು ಅಂಥ ಭಕ್ತನು ನನಗೆ. 
ಬ್ರಯನು. 

ಸಮಃ ಶತ್ರೌ ಚ ಮಿತ್ರೇ ಚ ತಥಾ ಮಾನಾಪಮಾನಯೋಃ | 

ಶೀತೋಷ್ಣ ಸುಖದುಃಖೇಷು ಸಮಃ ಸೆಂಗನಿನರ್ಜಿತಃ 11 ೧೮ || 


ಶತ್ರು-ಮಿತ್ರೆರು, ಮಾನಾಪಮಾನಗಳು, ಶೀತೋಷ್ಣಗಳು, ಸುಖ 
ದುಃಖಗಳು ಇವುಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಯಾವನ ಬುದ್ದಿಯ ಸಮವಿರುವದೋ ಮತ್ತು 
ಯಾವನು ಎಲ್ಲದರಲ್ಲಿ ಸಂಗವನ್ನು ವರ್ಜಿಸಿರುವನೋ 


ತುಲ್ಕನಿಂದಾಸ್ತುತಿರ್ಮೌನೀ ಸಂತುಷ್ಟೋ ಯೇನ ಕೇನ ಚಿತ್‌ | 
ಆನಿಕೇತಃ ಸ್ಥಿರಮತಿರ್ಭಕ್ತಿಮಾನ್ಮೇ ಪ್ರಿಯೋನರಃ WW oF Il 


ಯಾವನಿಗೆ ನಿಂದೆಯೂ ಸ್ಲುತಿಯೂ ಸಮಾನವಾಗಿರುವವೋ 
ಯಾವನು ಮಿತಭಾಪಿಯೂ ಯದ್ಯಚ್ಛೆಯಿಂದುಂಟಾದ ಲಾಭದಲ್ಲಿ ಸಂತು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೨ 9೬.೨ 


ಹ್‌ 


ಸ್ಟನೂ ಸ್ಥಿರಚಿತ್ತವುಳ್ಳವನೂ ಆಗಿರುವನೋ ಮತ್ತು ಯಾವನು ಕರ್ಮದ 
ಫಲವನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸುವದಿಲ್ಲವೋ ಅಂಥ ಭಕ್ತಿವಂತ ಪುರುಷನು ನನ 
ಬ್ರಿಯನಾಗುವನು. 


ಯೇ ತು ಧರ್ಮಾಮೃತಮಿದಂ ಯಥೋಕ್ತಂ ಪರ್ಯುಪಾಸತೇ। 
ಶ್ರದ್ಧಧಾನಾ ಮತ್ಸರಮಾ ಭಕ್ತಾಸ್ಕ್ತೇ5ತೀವ ಮೇ ಪ್ರಿಯಾಃ 11೨೦ ॥ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಲಕ್ಷಣಗಳಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿಯೊಂದೇ ಅಲ್ಲದೆ ಪುರುಷೋ 
ತ್ರಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯೂ ಸಮಾವೇಶವಾಗಿದೆ. ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ನಿರೂಪಿಸಿದ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಈ ಶಾಂತಿಭಕ್ಕಿಗಳೆರಡೂ ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷಣಗಳಾಗಿವೆ, 
ಇವು ಅಮೃತಪ್ರಾಯವಾದುವು. ಶಾಂತಿಯಿಂದಲೂ ಭಕ್ತಿಯಿಂದಲೂ 
ಕೂಡಿದ ಈ ಧರ್ಮೋಪದೇಶವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ಯಾವನು ನನ್ನ 
ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಗೈಯುನನೋ ಅಂಥ ಶ್ರದ್ಧಾವಂತನೂ ನನ್ನನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸುನವನೂ ಆದ ಭಕ್ತನು ನನಗೆ ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಿಯನು. 


ಹನ್ನೆರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತವು. 


ಓಂ 
ಹದಿಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 





ಅನತರಣಿಕೆ 


ಮೇಲೆ ಮೇಲೆ ನೋಡಲಾಗಿ ೧೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗಿನ ನಿರೂಪ 
ಣೆಗೂ ೧೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗಿನ ವಿಷಯಕ್ಕೂ ಅನುಬಂಧ ವಿದ್ದಂ೦ತೆ. 
ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ೧೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ ವಿಷಯದ 
ಕಡೆಗೆ ಶಿ ಕೃಷ್ಣನು ಏಕೆ ತಿರುಗಿದನೆಂಬು ವದು ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗುವದಿಲ್ಲ. 
ಆದರೂ ೭ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಿಂದ ಸಾಗಿಬಂದ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ 
ಅವಲೋಕಿಸಿದರೆ ೧೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ವಿಷಯದ ಕರ ನಮಗೆ 
ವಿಶದವಾಗು ವದು. 
೭ನೆಯ; Rb. ಷ್ಟ ಜಾ ನ್ಲನವಿಜ್ಞಾ ನವನ್ನು ಕುರಿತು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಹೇಳಲಾರಂಬಿಸಿದನೆ ವಿಜ್ಞಾ ಸವೆಂದಕಿ ಸೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನು ೦ಟು 12 
ಪರಮೇಶ ರನ ಜಾ? ಆತ್ಮ ನ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಚ ಅಥವಾ ಆತ್ಮನು 
ಗ್ರಹಿಸುವ ಸಂಗತಿಗಳು. ಜ್ಞಾ ನವೆಂದರೆ ಬುದ್ದಿಗ್ಗಾ ನಿ ಹೈವಾದ ಸ್ಫೃಷ್ಟಂತ 
ರ್ಗತ ವಸ್ತುಗಳ ವಿಚಾರ. 3 "ಆನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಈ ವಿಷಯ 
ಗಳೆರಡನ ಟ್ಟ ಬೆರಿಸಿ ಹೇಳಿದೆ. 
೯ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನದ ವಿಷಯವನ್ನೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವಿವರಿ 
ಸಿದೆ. ೧೦-೧೧-೧೨ ಈ ಅಧ್ಯಾಯಗಳು ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು ಕುರಿತು 
ಅರ್ಜುನನು ಕೇಳಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತ ರವನ್ನು ಹೇಳಿ ಅವನನ್ನು ಸಮಾ 
ಧಾನಪಡಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ೧೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಗೆ ಅರ್ಜುನನ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೇಳಿ ಮುಗಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. ಇನ್ನು 
ಶ್ರೀಕೃ ಷ ನು ತನ್ನಿ ಚ್ಛೆ ಯಂತೆ ವಿಷಯೆದ ಮುಂದಿನ ಭಾಗವನ್ನು ನಿರೂಪಿಸ 
bab ಬ%ಕು ಸಾಮಾನ್ಯ ಶಬ್ದ ಗಳನ್ನೆ ಉಪಯೋಗಿಸಿ ಗೀತಾ ವಿಶಿಷ್ಟ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩ ೨೬೪ 


ಸರಣಿಯಿಂದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಕುರಿತು ಈ ವರೆಗೆ ವಿವರಿಸಿದೆ. ಅದರಲ್ಲಿ 
ವೇದಾಂತದ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಸಾಕಷ್ಟು ಬಂದಿದ್ದರೂ ಪರಿಭಾಷೆಯು ತಕ್ಕಷ್ಟು, 
ಬಂದಿಲ್ಲ. ಜೀವನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗಾಗಿ ಯಜ್ಞವನ್ನು ಮಾಡುವವನು, 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಆ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ಪಡೆದು ಸುಖಿಸುವವನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ 
ಗಳು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವವು. ಆದರೆ ವೇದಾಂತದ ಪರಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಕ್ಲೇತ್ರು 
ಕ್ಸೇತ್ರ ಜ್ಞ Esk ಶಬ್ದಗಳು ಈ ಕಲ ನೆಗಳನ್ನೆ 6 ಅನ್ವಯ ಯಿಸಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿರು 
ವದಿಲ್ಲ. ಹಾಗೆಯೇ ಜೀವನಿಗೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮ: ಮಯ ಜೀವಿಕವೇ ಶ್ರೀಯಪ್ರದ 
ವೆಂದೂ ಈ ಜೀವಿತಕ್ಕೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನೇ ಗುರಿಯೆಂದೂ 
ಹೇಳಿದೆ. ಆದರೆ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ಊಹಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಸಾಧನೆಯೂ 
ಜ್ಹೇಯವೆಂಬ ಸಾಧ್ಯವೂ ಈ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನೇ ಅನ್ವಯಿಸಬೆ ಕೆಂದು ಹೇಳಿಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ ೧೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಗೀತಾವಿಶಿಷ್ಟ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನು 
ವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ಯದ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದೆ. ಇದರಂದ 
ಗೀತೆಯೆ ತತ್ವಗಳಿಗೂ ವೇದಾಂತ ತತ್ವಗಳಿಗೂ ಇರುವ ವ್ಯತ್ಯಾಸವು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣುವದು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ, ಗೀತೆಯ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನು 
ಹ ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಪದ್ಧ ತಿಯಿ೦ದ ಪೃಥಕ್ಕರಿಸಿ ಈ ಅಧ್ಯಾಯ 
ದೊಳಗಿನ ವಿವರಣೆಯನ್ನು RO, ಆ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಪದ್ಧ ತಿಯನ್ನು 


ಗ್ರಹಿಸದಿದ್ದರೆ ಈ ವಿವರಣೆಯು ಕ್ಲಿಷ್ಟವಾಗಿಯೂ ಯ ಚ 
ನಿಲ್ಲುವದರಿಂದ ಆದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ವಿಶದ ಮಾಡುವೆವು. 

ತಾನು ಯಜ್ಞವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಉಂಟುಮಾಡಿದ ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯಲ್ಲಿ ನಿರಂತರವೂ ನಡೆಯಬೇಕಾದ ಸಮಷ್ಟಿರೂಪ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಬಯೋದನಾ?' 
ಲಕ್ಪ್ಮಣಗಳನ್ನು (Motive causes) (೧೮-೧೮) ತನ್ನ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ 
ಪುರುಸೋತ್ತ ತು ಈ ಪ್ರಕಾರ ನಿರ್ಧರಿಸುವನು. ಪರಮೇಶ್ವರನ ಅಂಶ 
ನಾಗಿಯೂ ಅಪಕ್ರಾಂತಿಯಿ೦ದ (Involution) ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ, ಜೀವಭೂತ 
ನಾಗಿಯೂ ಸಂಭವಿಸಿದ ಜೀವನು 4 ಪರಿಜ್ಜ್ಯಾತೃ'' (ತಿಳಿಯುವವನು) 
ವಾಗುವನು. ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನುಂಟುಮಾಡಿದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಜೆ ಸೀಯ" 
ನಾಗುವನು. ಆ ಫರಿಜ್ಞಾತ್ಯ ''ವಾದ ಜೀವನು ವಿದ್ಯುಕ್ತ ವಾದ “ಸಾಧನೆ 
ಗಳಿಂದಲೂ ಪ್ರಯತ್ನ ಗಳಿಂದಲೂ ಜ್ಹೇಯವನ್ನು ಪ್ರಾಪ್ತಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವನು 


೨೬೫% ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩ 


ಈ ಸಾಧನೆಗಳಿಗೆ ಜ್ಞಾನ” ವೆಂದು ಹೆಸರು. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಸೃಷ್ಟಿ 
ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಜೋದನಾತ್ರಯರೂಪವಾದ ಜೀವಭೂತ ಪರಿಜ್ಹಾತೃವನ್ನೂ 
(ಇವನಿಗೆ ಸಏಕಾರಕ್ಸೇತ್ರವೆಂದೂ ಹೆಸರು) ಅವನ ನಿಯತಜ್ವ್ವಾನವನ್ನೂ 
ಜ್ಲೇಯವನ್ನೂ ಕುರಿತು ಸಂಕ್ಸ್ಟೇಪವಾಗಿ ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ನಿರೂಪಿಸಿದೆ. 
ಇದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕ್ಸೇತ್ರದೊಳಗಿನ. ಕರ್ಮಸಂಗ।ಹರೂಪವಾದ 
ಪುರುಷಾಕೃತಿಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ ವಿಮರ್ಶಿಸಿದೆ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ, 
ತ್ರ ತ್ರನಿಗೂ ಆವನನ್ಬು೦ಬುಮಾಡಿದ ಕ್ಲೇ ತ್ರಜ್ಞನಿಗೂ ಅದ್ರ 
ಸಂಒಂಧವನ್ನೂ ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲೇ ಹೇಳಿ ಸಮಾರೋಪಣೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಿದೆ. ( ಕಾಹಿಲ) ಸಾಂಖ್ಯಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಸಮ್ಮತವಾದ ಕರ್ಮದ 
ವ್ರ್ಯತ್ಸತ್ತಿ ತತ್ರಗಳ.-ಎಂದರೆ ಕರ್ಮಚೋದನೆ ಕರ್ಮಸಂಗ)ಹಗಳು-ತನಗೆ 
ನ್ಹವಾಗಿವೆಯೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮುಂದೆ (೧೮-೧೮) ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 
ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ತತ್ತಗಳನ್ನ ನ. ಸರಿಸಿ ಗಿನ ಆಧ್ಯಾಯದೊಳಗಿನ ವಿಷಯ 
ನಿರೂಪಣೆಯ ನಡೆದಿದೆ. 


2 


AT 


6 


(ಶ್ರೀಭಗವಾನ್‌ ಉವಾಚ... 


ಇದಂ ಶರೀರಂ ಕೌಂತೇಯ ಕ್ಲೇತ್ರಮಿತ್ಕ್ಯ ಭಿಧೀಯತೇ | 
ಏತದ್ಯೋ ವೇತ್ತಿ ತಂ ಪ್ರಾಹುಃ ಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞ ಇತಿ ತದ್ದಿದಃ ಗಂಗ 


ಮನುಷ್ಯದೇಹಕ್ಕೆ ಕ್ಲೇತ್ರವೆಂಬ ಹೆಸರು; ಅಂದರೆ ಸಜೀವ ದೇಹ 
ವೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಸಜೀವವೆಂದರೆ ಚೋದನಾ ಲಕ್ಷಣಗಳ ವ್ಯಾಹಾ 
ರವು ಯಾವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸುವದೋ ಮತ್ತು ಯಾವುದು ಭಗನಂತನ 
ಪರಾ ಮತ್ತು ಅಪರಾ ಪ್ರಕೃತಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿ ಇದೆಯೋ ಅಂಥ ದೇಹ 
ವೆಂಬರ್ಥ. ಮಾನವ ದೇಹವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ದೃಷ್ಟಾಂತಕ್ಕಾಗಿ ಯುಪಿ 
ಈ ತತ್ನವ್ರು ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮ ವಸ್ತುಗಳಿಗೂ ಮುಂದೆ 
(೧೩-೨೬) ಅನ್ನಯಿ ಸಲ್ಸಡುವದು. 

ಈ ಸ್ಟೇತ್ರ (ಶರೀರ) ವನ್ನು ತಿಳಿಯುವವನು ಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞನು. ತಿಳಿ 
ಯುವವನೆಂದರೆ ಜಡಶರೀರದಲ್ಲಿ ಸಾಕ್ಸೆಯಾಗಿದ್ದು ಲ ಶರೀರವನ್ನೇ ತಿಳಿಯ 


ವವನೆಂದರ್ಥವಲ್ಲ. ದೇಹಧಾರಿಯಾದ ಜೀವಭೂತ ಅತ್ಮೆಸಿಗೆ ತನ್ನ ಶರೀರದ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩ ೨೬೬ 


Bas EU 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಸ್ವಲ್ಪ ಮಟ್ಟಿಗೆ ತಿಳಿಯುವದೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ ವಾದವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ತನ್ನ ಶರೀರ ವಿಷಯವಾದ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳು ಈ ಜೀವನಿಗೆ ತಿಳಿದಿರುವ 


₹ಃ 


ಲವೆಂಬುವದೂ ಅಷ್ಟೇ ನಿಬವಾದ ಮಾತು. ಇಂಥ ದೇಹಧಾರಿಯಾದ 
ಆತ್ಮನು ತನ್ನ ಆ ದೇಹದೊಳಗಿದ್ದು ಸಾಕ್ಷಿಯಾದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಆ ಶರೀರ 
ವನ್ನು ಅರಿಶವನೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ, ಅರಿಯುವದೆಂದರಿ 
ಕೇವಲ ಲೌಕಿಕ ರೀತಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯುವದೆಂದರ್ಥವಲ್ಲ. ಈ ದೇಹಧಾರಿ 
ಯಾದವನಿಗೆ ತನ್ನ ಪೂರ್ವಜನ್ಮದ ಚ್ಹಾ ನವು ವಳ್ಳಷ್ಟೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ 
ಭೂತ, ಭವಿಷ್ಯ ಮತ್ತು ವರ್ತಮಾನ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ ಇವನಿಗೆ 
ಸಾದ್ಯಂತ ಅರಿವು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಇಂಥವನನ್ನೇ 
ತನ್ನ ಶರೀರಕ್ಕೆ (ವೇತ್ಮ''ನೆಂದು ತಿಳಿಯುವದರಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈ 
ದೇಹದ ಮತ್ತು ದೇಹಧಾರಿಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಇಂಥ ಸಾದ್ಯಂತವೂ 
ಸಂಪೂರ್ಣವೂ ಆದ ಅರಿವು ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಉಂಟಿಂಬದು 
ನಿರ್ನಿವಾದವು (೪-೫; ೭-೨೬). ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಆಜನ್ಮ 
ಸಖನೂ ಸಹನಾಸಿಯೊ ಆದಂತೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಆದಿಯಿಂದ ಅಂತ್ಯದ 
ವರೆಗೂ ಉತ್ಪನ್ನವಾದ ಅಥನಾ ಉಂಟಾಗುವ ಒಂದೊಂದು ದೇಹದಲ್ಲಿ 
ಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞ ನಾಗಿಯೂ ದೇಹಧಾರಿಯೆ ಸೆಹವಾಸಿಯಾಗಿಯೂ ಅನನು 
ಇದ್ದೇ ಇರುವನು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಈತನೇ ಒಂದೊಂದು ಕ್ಸೇತ್ರವನ್ನೂ ನಿಜ 
ವಾಗಿ ಅರಿತವನೆಂದು ಹೇಳಬೇಕು. 


ದೇಹಧಾರಿಯಾದ ಜೀವನು ವತ್ತೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ಪುಶುಷೋತ್ಮಮೆನಿಗೆ ಕ್ನೇತ್ರನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಕ್ಸ್ಟೇತ್ರದಿಂದ ಒಡೆಯನಿಗೆ 
ಏನಾದರೂ ಫಲನಿಷ್ಟತ್ತಿಯಾಗುವದು. ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಬೇಕಾದ 
ಯಜ್ಞವನ್ನು ಬಿತ್ತಿ, ಬೆಳೆಯುವ ಕ್ಲೇತ್ರವೆಂದರೆ ಜೀವಭೂತನೇ ಸರಿ. ಇದ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಜಿ:ವಭೂತನಿಗೆ «ಕ್ಲೇತ್ರ''ನೆಂಬ ಹೆಸರು ಸಾರ್ಥಕವಾಗಿದೆ. ಕ್ಲೇತ್ರ 
ಸ್ಲೇತ್ರಚ್ಞರ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತಾತ್ಮಿಕವಾಗಿಯೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ 
ಈ ಬಗೆಯಾಗಿ ತಿಳಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಈ ಶ್ಲೋಕವು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದಂತಾಗು 


ದಲ 


೨೬೭ ಅಧ್ಯಾಯ ಗಪ್ಠಿ 


ಕ್ಷೇತ್ರ ಜ್ಞಂ ಚಾಪಿ ಮಾಂ ವಿದ್ಧಿ ಸರ್ವಸ್ಲೇಶ್ರೇಷು ಭಾರತ । 
ಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞ ಸ್ಲ್ಣಯೋರ್ಜ್ಸಾನಂ ಯತ ತ್ರಜ್ಞಾ ನಂ ಮತಂ 


ಮಮ || ೨॥ 


ದೇಹಧಾರಿಯಾದ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಜೋದನಾ ಕ್ಷಣದಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಎಲ್ಲ ಜೀವಭೂತರ ಶರೀರಗಳಲ್ಲಿ ಆಂದರೆ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ವಾಸಮಾಡುವ 
ಕ್ಲೇತ್ರಜ್ಞ ನಾದರೂ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು 
ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಕೇತ್ರ ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞರ ಸಂಬಂಧವಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿರುವ ಜ್ಞಾನವೇ “(ಇಜವಾದ) ಚ್ಲಾನವು. ಈ ಜನವು ಸಂಪೂರ್ಣ 
ವಾಗಿ ಗಮನಕ್ಕೆ ಬಂದರೆ ಸ ೈಷ್ಟಿಯ ಗೂಢವು ಬುದ್ದಿಗೆ ಸ್ಪಿಟೆವಾಗುವ 
ದೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮತವು. 


ತತ್‌ ಕ್ಷೇತ್ರಂ ಯಚ್ಚ ಯಾದೃಕ್‌ ಚ ಯದ್ದಿಕಾರಿ ಯತಶ್ಚ ಯತ್‌ | 
ಸಚ ಯೋ ಯತ ಭಾವನ ತತ್ಸಮಾಸೇಸ ಮೇ ಶೃಣು 11೩ || 


ಈ ಕ್ಸ್ನೇತ್ರವೆಂದರೇನು? ಇದು ಹೇಗಿರುವದು? ಆದರ ವಿಕಾರಗಳು 
ಯಾವವು? ಇದು ಎಲ್ಲಿಂದ ಒಂದಿತು? ಮತ್ತು ಕೇತ್ರಜ್ಞನು ಯಾರು 
ಅವನ ಶಕ್ತಿಯ ಅಳವು ಯಾವುದು? ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ ನಾನು ಸಂಕ್ಸೇಪ 


ವಾಗಿ ಹೇಳುವದನ್ನು ಹೇಳು. 


ಯಷಿಭಿರ್ಬಹುಧಾ ಗೀತೆಂ ಛಂದೋಭಿರ್ನಿನಿಧ್ಯೈಃ ಪೃಥಕ್‌ | 


ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಪದ್ಯೆಶ್ಟೈೈನ ಹೇತುನುದ್ದಿ ರ್ಣನಿದಿ, ಶ್ಯಃ || ೪ || 


ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಉಯಷಿಗಳು ಪರಿಪರಿಯಾಗಿ ಹಾಡಿರುವರು. ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ವೇದಗಳು ವಿವಿಧವಾಗಿ ವರ್ಣಿಸಿರುವವು. ತರ್ಕಮಾರ್ಗದಿಂದ ಸಿದ್ದ 
ವಾದ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದ ಉಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇದೇ ವರ್ಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 


ಸೃಷ್ಟಿಯು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷಹೋತ್ಯಮನ ಕೈಗಾರಿಕೆಯಾದುದರಿಂದ 
ಆತನು ಕ್ಸೀತ್ರಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞರ ಸ೦ಬಂಧದಲ್ಲಿ ಸಾದ್ಯಂತವಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುವ 
ವಿಚಾರಗಳು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸವಮೂ ಆಧಿಕಾರಯುಕ್ಕವೂ ಆಗಿವೆ. ಆದುದರಿಂದ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಫಿ ೨೬೮ 


ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಾದಿಗಳಿಗೂ ಈ ವಿಚಾರಗಳಿಗೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವು ಕಂಡುಬಂದಲ್ಲಿ 
ಈ ವಿಚಾರಗಳೇ ವಿಶ್ಠಸನೀಯವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ)ಗಳ 
ಉಲ್ಲೇಖದಿಂದ ವಿಷಯದ ಗಹನತೆಯೂ ಮನುಷ್ಯ ಬೀವಿತಕ್ಕೆ 


5 
ಮಹತ,ವೂ ಸೂಚಿತವಾಗುವವು. 


ಮಹಾಭೂತಾನ್ಯಹಂಕಾರೋ ಬುದ್ಧಿರವ್ಯಕ್ತಮೇನವ ಚ | 
ಇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ದಶೈಕೆಂ ಚ ಪಂಚ ಚೇಂದ್ರಿಯಗೋಚರಾಃ 1೫! 
ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸವಿಕಾರ ಕ್ಷೇತ್ರದ ವರ್ಣನೆಯುಂಟು, ಸವಿಕಾರ 
ಕ್ಸೇತ್ರವೆಂದರೆ, ವೃಷ್ಟಿ ಜೀವಭೂತನು ಅಥವಾ ಕ್ಷೇತ್ರವೆಂದು ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ ಶರೀರವು, ಈ ಸ್ಲೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದಂತೆ (೭-೪-೫) ಪರ 
ಮೇಶ್ತರನ ಪರಾ ಮತ್ತು ಅಪರಾಯೋನಿಗಳು ಅಥವಾ ಪ.ಕೃತಿಗಳು 
ಸಮಾವೇಶವಾಗಿವೆ. ಅಪರಾ ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಪಂಚವುಹಾಭೂತಗಳೂ 
ಬುದ್ದಿ, ಅಹಂಕಾರ, ಮನಸ್ಸು, ಹತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಮತ್ತು ಇವುಗಳ 
ಐದು ವಿಷಯಗಳು ಬರುವವು. ಈ ತತ್ತಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ದೊಳಗೆ ಅವ್ಯಕ್ತ ತತ್ವವು ಮಾತ್ರ ಉಳಿಯುವದು. ಅವ್ಯಕ್ತವೆಂದರೆ ಪರ 
ಮೇಶ್ವರನ ಪರಾ ಪ್ರಕೃತಿ ಯು, 


ಆದೆರ 


ಈ ಪರಾಪ್ರಕೃತಿಯಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ಜೀವಭೂತಗಳನ್ನು 
ಪರಮಾತ್ಮನು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಧರಿಸುವನು (೭-೫), ಎಂದರೆ ಜೀವಭೂತನಲ್ಲಿನ 
ಅಷ್ಟಧಾ ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಬಟ್ಟರೆ ಅವನ ಪ್ರರುಷಸ್ಪಭಾವವೇ ಈ ಅವ್ಯಕ್ತ 
ತತ್ತವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ ಬೇರೆಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖಗಳಿವೆ. 
"ನನ್ನ ಅವ್ಯಕ್ತ ಸ್ವರೂಪದಿಂದ (ಅಖಿಲ ಜಗತ್ತು) ತುಂಬಿರುವದು''(೯-೪). 
"ಜೀವಭೂತನ. ನನ್ನ ಅಂಶನಾಗಿರುವನು'' (೧೫-೭). “ಬ್ರಹ್ಮನು ತನ್ನ 
ಅವ್ಯಕ್ತ ಸ್ಥಿತಿಯಿಂದಲೇ ಪ್ರಬೆಗಳನ್ನೂ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನೂ ಉಂಟುಮಾಡು 
ವನು'' (೮-೧೮). ಜೀವಭೂತನ ಆತ್ಮಸ್ಕಭಾವವು ಪರಮೇಶ್ವರನ ಅಂಶವು 
ಅಥವಾ ಆತನ ಅವ್ಯಕ್ಕೆ ಸ್ವರೂಪವು. 

ಅವ್ಯಕ್ತವೆಂದರೆ ಅಷ್ಟಧಾಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಮೀರಿದ ಒಂದು ಸೂಕ್ಷ್ಮ 


ಪೃಕೃತಿಯೆಂದು ಕೆಲವರು. ಹೇಳುವದುಂಟು, ಇಲ್ಲಿ ವರ್ಜಿಸಿದ 


೨೬೯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧ಪ್ಲಿ 





ಕ್ಷೇತ್ರವು” ಸನಿಕಾರಿಯೆಂದು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಹೇಳಿರುವದರಿಂದಲೂ ಆತ್ಮ 
ಸ್ಪಭಾ ವವು ಎಂದೆಂದಿಗೂ ವಿಕಾರರಹಿತಬೆಂದು ಊಹಿಸ ಲೃಡುವದರಿ೦ದಲೂ 
ಆಅವುಕ್ಕವೆಂಬ ಪದದಿಂದ ಆತ್ಮ ತತ್ತ ವ್ರ ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾಗಿರುವದು ಅಶಕೃ್ಕವೆಂಬ 
ಕಲ್ಫನೆಯು ಳ್ಳ ಬ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ರೂಪವನ್ನು 
ಹೀಗೆ ಅವರು ಊಹಿಸಬೇಕಾಗುವದು; ಮತ್ತು ಅದು ಸಯುಕ್ಕಿಕವಾಗಿ 
ಕಾಣಬೇಕೆಂದು ಅದಕ್ಕೆ ಆತಿಸೂಕ್ಸ ವೆಂದೂ ಮೂಲಭೂತವೆಂದೂ ಹೆಸ 
ರಿಡುವರು. ಆದರೆ ಈ Pi ಆಷ್ಟಧಾ ಪ್ರಕೃತಿಯ ತತ್ತ ಗಳೆಲ್ಲ 
ವನ್ನೂ ಶೇಖರಿಸಿರುವದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಸೂಕ್ಮ ನ ತ್ಕಂತಲೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ 
ಅಪರಾಕೃ ತಿಯನ್ನೇ ಹೇಳಿದೆಯೆಂಒ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ವಾದವಿರಬಾರದು. ಇಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲದೆ, ಆವರಾಪ್ರಕೃತಿಗಿಂತ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ ಆದರೆ ಪರಾಪ್ರಕೃತಿಗಿಂತ 
ಸ್ಫೂಲವಾದ ಮತ್ತೊಂದು ಸೂಕ್ಶ್ಮಪ್ಪ್ರ ಕೃತಿಯನ್ನು ಕುರಿತು ಗೀತೆಯ 
ಬ೦ತೂ ಉಲ್ಲೇಖವಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಪರಾಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನೆ € ಈ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮಪೃಕೃತಿಯೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಯೆಂಬ ಶಬ್ದವು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಭಾವಸೂಚಕವಾಗಿರುವದು, ವಸ್ತುವಾಚಕವಲ್ಲ. 
ಆತ್ಮವು ವಿಕಾರರಹಿತವೆಂಬ ತತ್ತ ವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಒಪ್ಪಿದರೂ ಪುರುಷ. 
ನಿಗೆ ಸುಖದುಃಖಭಾವನೆಗಳು ಒದಗುವನೆಂದು ಅದು ಹೇಳುವದು 
ಬ್ರಹ್ಮನೂ ಜೀವಭೂತನೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನ ಪ್ರಕೃತಿ 
ರೂಪರಾಗುವರೆಂಬದನ್ನು ನಾವು ವಿಶದ ಮಾಡಿರುವೆವು. ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಜೀವಭೂತನ ಜೇವಸ್ಸ _ರೂಪ(ಭಾವ)ವನ್ನೆ € ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಜೇವನ ಭಾವವು 
ಅಷ್ಟಧಾಪುತೃತಿಯಲ್ಲಿ ಸಮಾವೇಶವಾಗಿರುವದೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖ 
ವಿಲ್ಲ. ಎಂದ ಮೇಲೆ, ಪ್ರಕೃತಿ ತತ್ವದಲ್ಲಿ ಮೊದಲೇ ಇಲ್ಲದ ಒಂದು ಹೊಸ 
ತತ್ತ ವ್ರ ಅದು ಎಷ್ಟು ಸೂಕ್ಸು ವಾದರೂ ಆದರಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಸಂಭವಿಸಬಹು 
ದೆಂಬದು ನಮಗೆ ೫0 ೫ ಆದರೆ ಈ ಆಪತ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಇತರ 
ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಉಂಟು; ಗೀತೆಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಜೀವನೂ ಬ್ರಹ್ಮನೂ 
ಪ್ರುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಪ್ರುಕೃತಿರೂಪರು. ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಅವನ ಅಂಶಭೂತರು. 


ಅವರ ಪುರುಷ ಸ ನ ವನಿಗೆ ಪ ಕೃತಿಯಾಗಿರುವದು. ಈ ವಿಷಯ 
ಗಳೆಲ್ಲ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ನಿಸ್ಸ ೦ದಿಗ್ಗೆ ವಾಗಿವೆ. 


ಆ ಎತ್ತ ೨೭೦ 


ಇಚ್ಛಾ ದ್ವೇಷಃ ಸುಖಂ ದುಃಖಂ ಸಂಘಾತಶ್ಟೇತನಾ ಧೃತಿಃ | 
ಏತತ್‌ ಶ್ಲೇತ್ರಂ ಸಮಾಸೇನ ಸವಿಕಾರಮುದಾಹೃತಮ" TEN 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ತತ್ತಗಳಿಂದಲೇ ಜೀವಭೂತಸ್ನಭಾವದ ರಚನೆಯು 
ಪೂರ್ಣವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಸಾಮಗ್ರಿಗಳು ಸಿದ್ದವಾದರೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಸಯು 
ಕ್ರಿಕವಾಗಿಯೂ ವಿಶಿಷ್ಟ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದಲೂ ಉಪಯೋಗಮಾಡದಿದ್ದರೆ ರೆ 
ಆಡಿಗೆಯಾಗದು. ಹಾ 'ನೀವಭೂತನಿಗೆ ಮೂಲಭೂತವಾದ ತತ್ರ 
ಗಳಲ್ಲವನ್ನೂ ಪರಮೇಶ್ವರನು ವಿಶಿಷ್ಟೆ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ಉಪಯೋಗಿಸುವನು 
ಅದು ಹೇಗೆಂಬದನ್ನು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಪರಾ ಮತ್ತು ಅಪರಾ 
ಪ್ರಕೃತಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಇಚ್ಛಾ ದ್ವೇಷ ಸುಖದು8ಖಗಳೆಂಬ ಭಾವನಾಶಕ್ಕಿಗಳೂ 
ಇವುಗಳ ಮತ್ತು ಪ್ರಕೃತಿ ತತ್ತ್ವಗಳ ಸಂಘಾತವೂ ಇವೆಲ್ಲವುಗಳು ಒಟ್ಟು 
ಗೂಡಿದ ಬಳಿಕ ಆವುಗಳಿಗೆ ಗತಿಗೊಡುವ ಜೇತನಾಶಕ್ತಿಯೂ ಮತ್ತು ಇಂಥ 
ಜೇತನಾಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ನೆಲಸಿರುವ ಅವ್ಯಾಹತವಾದ ಅನಿರುದ್ದತೆ (ಧೃತಿ)ಯೂ 
ಇವು ಆ ಪದ್ಧತಿಯ ಅಪರಿಹಾರ್ಯ ತತ್ತ್ವ ಗಳಾಗಿವೆ. ಇಷ್ಟು “ತತ್ತ್ವ ಗಳ 
ಪರಿಸಾಕವು' ಸವಿಕಾರ ಶ್ಲೇತ್ರವು ಆಥವಾ ವ್ಯಷ್ಟಿರೂಪ pS 
ಎನಿಸುವದು. ಈ ಇ ಕರ್ಮಜೋದನಾತ್ರ ಯದೊಳಗೆ "ಪರಿ 
ಚ್ಹ್ಯಾತೃ'' ವೆಂಬ ಹೆಸ 


ಅಮಾನಿತ್ವಮದಂಭಿತ್ವಮಹಿಂಸಾ ಕ್ಸಾಂತಿರಾರ್ಜವಂ | 
ಆಚಾರ್ಯೋಹಾಸನಂ ಶೌಚಂ ಸ್ಫೈರ್ಯಮಾತ್ಮನವಿನಿಗ್ರ ಹಃ | ೭॥ 


ಇಂದ್ರಿಯಾರ್ಥೇಷು ವೈರಾಗ್ಯಮನಹಂಕಾರ ಏನ ಚ । 


ಜನ್ಮಮೃತ್ಯುಜರಾವ್ಯಾಧಿ ದುಃಖದೋಷಾನುದರ್ಶನಂ Il sll 
ಅಸಕ್ತಿ ರನಭಿಸ್ಟಂಗಃ ಪುತ್ರ ದಾರಗೃಹಾದಿಷು | 
ನಿತ್ಯಂ ಚ ಸಮಚಿತ್ತತ್ವವಮಿಷ್ಟಾನಿಷ್ಟೋಪಪಕ್ತಿಷು ॥೯॥ 


ಮಯಿ ಜಾನನ್ಯಯೋಗೇನ ಭಕ್ತಿರವ್ಯಭಿಚಾರಿಣೀ | 
ನಿನಿಕ್ತ ದೇಶಸೇನಿತ್ಸ ಮರತಿರ್ಜನಸಂಸದಿ Il ೧೦ 


೨೭೧ ಆಫ್ಯಾಯ ೧ 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮಚ್ಞಾ ನನಿತ್ಯತ್ವಂ ತತ್ವ ಜ್ಞಾನಾರ್ಥದರ್ಶನಮ್‌ | 
ವಿತೆಚಾ * ಸಮಿತಿ ಪ್ರೋಕ್ತೆ ಮಜ್ಜ ನಂ ಯದತೊಣಇನ್ಯಥಾ ॥ ೧೧॥ 


ಅಭಿಮಾನ ಅಥವಾ ದಂಭವಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆ, ಅಹಿಂಸೆ, ಕ ಕ್ಸಮೆ, ಸರಲತೆ, 
ಗುರುಸೇವೆ, ಶುಚಿರ್ಬೂತತೆ, ಸ್ನೋರ್ಯ, ಮನೋನಿಗ್ರಹ, ಇಂದ್ರಿಯ 
ವಿಷಯಗಳಲ್ಲ ವಿರಕ್ತಿ, ಅಹಂಕಾರವಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆ, ಜನ್ಮ ಮೃತ್ಯುಜರಾ 
ವ್ಯಾಧಿ ಮೊದಲಾದ ದುಃಖಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವೇನೆಂಬದರ ಸತ್ಯ ವಾದ ಜ್ಞಾ ನನ 
ವಿರುವಿಕೆ, ಇಷ್ಟಾನಿಷ್ಟಪ್ರಾಸ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಚಿತ್ತದ ಸಮಾಧಾನ, ನನ್ನಲ್ಲಿ ಅವೇ ಬು 
ಚಾರಿಣಿಯಾದ ಭಕ್ತಿ ಈ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಬೇಕಾ 
ಗುವ ಏಕಾಂತವಾಸ ಅಥವಾ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರಲ್ಲಿ ಸೇರಲು ಇಷ್ಟ ವಿಲ್ಲ 
ದಿರುವಿಕೆ, ಗೀತಾಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಗುಹ್ಯತಮವೆಂದು ಉಪದೇಶಿಸಿದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಜ್ಞಾನದ ನಿರಂತರ ಜಾಗ್ರತೆ ಮತ್ತು ಅದೇ ಶಾಸ್ತ್ರದೊಳಗಿನ ತತ್ತಗಳ ನಿಜ 
ವಾದ ಅರ್ಥಬೋಧ, ಇವುಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಜ್ಞಾನವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕು. ಇಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನ 
ವೆಂದರೆ ಚೋದನಾತ್ರಯಗದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ತತ್ವವು; ಎಂದರೆ ಪರಿಜ್ಞ್ಯಾತನು 
ಜ್ಞೀಯವನ್ನು ಪ್ರಾಪ್ಮಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅನುಸರಿಸಬೇಕಾದ 
ಸಾಧನೆಯ ಮಾರ್ಗವೇ ಈ ಚ್ಞಾನವೆಂಬದು; ಇದಲ್ಲದುದು ಅಜ್ಞಾನವು. 
ಇಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿದ ಗುಣಗಳೊಳಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ "ಅವ್ಯಭಿಚಾರಿಣಿ' 
ಯಾದ ಭಕ್ತಿಯು ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದ್ದು ಆ ಭಕ್ಕಿಯ ಸಾಧನಾರ್ಥವಾಗಿ ತದಿ 
ತರ ಗುಣಗಳೆಲ್ಲ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟ ರುವವೆಂಬದನ್ನು ಲಕ್ಷ $ದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಏಕೆಂದರೆ 
ಮತ್ತ್ಯಾವುದಕ್ಕಾದರೂ ಕ ಮಹತ್ವವನ್ನು PCS ಭಕಿಯು 
ವ್ಯಭಿಚಾರದೋಷಕ್ಕೊಳಪಡುವದು. 


ಜ್ಞೇಯಂ ಯತ್ತ ತ್ರನಕ್ಸ್ಯ್ಯಾನಿ ಯಜ್ಪ್ನಾತ್ವಾಂಮೃತನಮಕ್ನುತೇ। 
ಅನಾದಿಮತ್ಸರಂ ಬ್ರಹ್ಮ ನ ಸತ್ತ ನ್ನಾಸದುಚ್ಯತೇ I ೧೨ ॥ 


ಜ್ಞೇಯವೆಂದರೆ ಜೀನಭೊತಗಳೆ ಜೀವಿತದ ಗುರಿಯು. ಈ 
ಜ್ನೇಯವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದರೆ ಅಮೃತಪದವನ್ನು ದೊರಕಿಸಬಹುದು. 
ಈ ಜ್ಹೇಯದ ವಿಷಯೆವಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೀಗೆ ಹೇಳುವನು. ಅದು 


ಆ 


ಮು ae ಇನ್ನಿ ೨೭ ೨ 





ಆದಿರಹಿತವಾದದ್ದು; ಬ್ರಹ್ಮನಿಗಿಂತ ಆಚೆಗೆ ಇರುವಂಥದು, ಸತ್‌ ಹಾಗು 
ಸ 


ತ್‌ 
ದರಿಂ 


(© 


ಪದಗಳು pe ಸಯ ಸಂಬಂಧವಾದ ಜೀವನ ಭಾವವನ್ನು ಸೂಚಿಸು 
ದ ಈ ಬ್ಲ :ಯವನ್ನು ಸತ್‌ ಎಂದಾಗಲಿ ಅನತ್‌ ಎಂದಾಗಲಿ ಹೇಳೆ 
ಲಾಗದು. 


ಸರ್ವತಃ ಹಾಣಿಷಾದಂ ತತ್ಸರ್ವತೋಕಕ್ಷಿಶಿಕೋಮುಖಂ | 


ಸರ್ವತಃ ಶ್ರುತಿ: ನುಲ್ಲೋಕೇ ಸರ್ನನಾನ್ಯತ್ಯ ಸ್ಮತಿ | ೧೩ | 


ಈ ಜ್ಹೇಯಕ್ತೆ ಕೆ, ಕಾಲು, ಕಣ್ಣು, ತಲೆ ಮತ್ತು ಕಿವಿಗಳು ಈ 


ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿದರಲ್ಲಿಯವೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ಎಲ್ಲ 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ಇದರವೇ ಎಂದೂ ಅಥವಾ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಲ್ಲದೆಯೇ 
ಇಂದಿ ಯಗಳ ಸರ್ವ ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ಈ ಜ್ಲೇಯವು ಸರ್ವತ್ರವೂ 


ಜು 
ಮಾಡಬಲ್ಲದು ಎಂದೂ ಇದಕ್ಕರ್ಥವಾಗಬಹುದು. ಈ ಜ್ಲಯವು ತನ್ನ 
ಒಂದು ಅಂಶವತಾತ್ರದಿಂದ ಸರ್ವ ಹ ಎದ್ಟ್ರಿಯನ್ನು ವ್ಯಾ ಸಸಿ ಚರಕ ಹಕಗ 
ಉಳಿದಿರುವದು (೧೦-೪೨), 


ಸರ್ವೇಂದ್ರಿಯಗುಣಾಭಾಸಂ ಸರ್ವೇಂದ್ರಿಯನಿನರ್ಜಿತಂ | 
ಅಸಕ್ತಂ ಸರ್ವಭೃಚ್ಛೆ ವ ನಿರ್ಗುಣಂ ಸ ಎ ಚೆ || a Il 


ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ತುಂಬಿರುವ ಈ ಜ್ಹ್ಲೇಯದಲ್ಲಿ ಆದರ ಒಂದು ಅಂಶ 
ಮಾತ್ರದಿಂದುಂಟಾದ ಜೀವ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗೆ, ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಗುಣಗಳು 
ಭಾಸವಾದರೂ ಈ ಜ್ನಯವು ಮಾತ್ರ ಇಂದ್ರಿಯರಹಿತವಾಗಿರುವದು. 
ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯಗುಣಗಳ ಆಭಾಸವು ಅದರಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸಿದರೂ 
ಅವೆಲ್ಲವುಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿ ಅದು ಅನಾಸಕ್ಕವಾಗಿಯೂ ಉದಾಸೀನ 
ವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು. ಹಾಗೆಯೇ ಆದು ನಿರ್ಗುಣವು. ಆದರೂ ತನ್ನ 
ಅಂಶಭೂತವಾದ ಜೀವಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಗುಣಗಳನ್ನು er 
ಆದೇ ಆಗಿದೆ. 


ಬಹಿರಂತಶ್ಚ ಭೂತಾನಾಮಚರಂ ಚರಮೇವ ಚ । 
ಸೂಕ್ಷ್ಮತ್ವಾತ್ತ ದನಿಜ್ಞೇಯಂ ದೂರಸ್ಥ ಚಾಂತಿಕೇ ಚ ತತ್‌ (೧೫ ॥ 


೨೭೩ | ಅಧ್ಯಯ ೧೩ 


ಜೀವಭೂತರ ಒಳಗೂ ತಾನಿರುವದು; ಅವರ ಹೊರಗಾದರೂ 
ಇರುವದು. ಅದು ಚರವೆನಿಸುವದು; ಅಚರವು ಕೂಡ ಅದೇ ಆಗಿದೆ. 
ಅದು ಊಹಿಸಲಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು ಸೂಕ್ಸ್ಮವಾಗಿದೆ. ಅದು ಜೀವಭೂತನಿಂದ 
ಬಹುದೂರವಾಗಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಜೀವಭೂತನ ವಿಕಾರಗಳೂ ದೋಷಗಳೂ 
ಅದನ್ನು ಸೋಂಕುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಜೀವಭೂತನ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿಯೂ 
ಅದು ತುಂಬಿಕೊಂಡಿದೆ. 


ಅನಿಭಕ್ತಂ ಚೆ ಭೂತೇಷು ನಿಭಕ್ತಮಿನ ಚ ಸ್ಥಿತಂ। 
ಭೂತಭರ್ತೃ ಚ ತಜ್ಞ್ಞೇಯಂ ಗ್ರಸಿಷ್ಣು ಪ್ರಭವಿಷ್ಣು ಚ ॥ ೧೬॥ 


ಅದು ಅವಿಭಕ್ಕವೂ ಅಖಂಡವೂ ಆದುದು. ಆದರೆ ಭೂತಮಾತ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
ವಿಭಕ್ಕ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಇರಬಲ್ಲದು. ಅದು ಭೂತಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಭರ್ತ (ಯಜ 
ಮಾನು)ವೆನಿಸುವದು. ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳನ್ನು ಸೃಜಿಸುವದೂ ಸಂಹರಸುವದೂ 
ಆದೇ ಆಗಿದೆ. 


ಜ್ಯೋತಿಷಾಮಪಿ ತಜ್ಜೋತಿಸ್ತಮಸಃ ಪರಮುಚ್ಯತೇ | 
ಜಾನಂಜೇಯೆಂ ಜಾನಗಮ್ಗ್ಮಂ ಹೃದಿ ಸರ್ವಸ್ಮ ನಿಷಿ ತಮ್‌ 1೧೩! 
೧೦೧ ಇ ಇ 3 ಸ್ರಿ ಅ 


ಅದು ತೇಜವನ್ನು ಮೀರಿದ ತೇಜವೆಂದೂ ಅಂಧಕಾರವನ್ನು ದಾಟಿ 
ರುವದೆಂದೂ ಹೇಳುವರು. ಜ್ಞಾನವೆಂಬದು ಆದೇ, ಜ್ಲೇಯವಾದರೂ 
ಅದೇ; ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಗಮ್ಮವಾದುದು ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಗ್ರಹಿಸತಕ್ಕು 
ದಾದರೂ ಅದೇ ಆಗಿದೆ, ಸರ್ವರ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಯೂ ಆದೇ ಅಧಿಷ್ಮಿತ 
ವಾಗಿದೆ, 


ಇತಿ ಕ್ಷೇತ್ರಂ ತಥಾ ಜ್ಞಾನಂ ಜ್ಞೇಯಂ ಚೋಕ್ತೆಂ ಸಮಾಸತಃ | 
ನುದ್ಭಕ್ತ ಏತದ್ವಿಜ್ಞಾಯ ನುದ್ಬಾನಾಯೋಪಪದ್ಯತೇ ॥೧೮॥ 


ಹೀಗೆ ಸೃಷ್ಟ್ಟ್ಯುತ್ಸತ್ತಿ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಚೋದನಾಲಕ್ಸಣರೂಪವಾದ 
ಕ್ಸೇತ್ರವ (ಪರಿಜ್ಞಾತೃವ) ನ್ನೂ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಜ್ಹೇಯಗಳನ್ನೂ ಕುರಿತು 
ಸಂಕ್ಟೇಪವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ಈ ಚೋದನಾಲಕ್ಸ್‌ ಣಗಳಿಗೆ ಭಕ್ತಿಯು 


ಆಧ್ಯಾ ಯೆ ೧ಫ್ಲ ೨೭೪ 


ಆಡಿಗಲ್ಲಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ವಿಷಯಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 

ಬಲ್ಲವನಾದ ನನ್ನ ಭಕ್ಕನು ಸೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನು ಚ ಇರುವ 
ನನ್ನ ಭಾವವನ್ನು ಅಥವಾ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಸೇರುವನು. ಜೀವಭೂತನಿಂದ 
ಸ್ರಾಪ್ಮವಾದ ಯಜ್ಞವನ್ನೂ ಪಭುತ್ವವನ್ನೂ ಉಪಭೋಗಿಸುವದೇ ಈ 
ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಅವನ ಭಾವವಾಗಿದೆ (೫-೨೯, ೯-೨೪). ಈ ಭಾವವನ್ನು 
ಸೇರುವನೆ ನೆಂದರೆ ಆ ಭಾವಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುವನು ಎಂಒರ್ಥ. 


ಪ್ರಕೃತಿಂ ಪುರುಷಂ ಚೈನ ವಿದ್ಧ 3ನಾದೀ ಉಭಾವಪಿ | 
ನಿಕಾರಾಂಶ್ಚ ಗುಣಾಂಶ್ಟೈವನ ವಿದ್ಧಿ ಪ್ರಕೃತಿಸಂಭನಾನ್‌ | ೧೯॥ 


ಕಾರ್ಯಕಾರಣಕರ್ತೃತ್ತ್ವೇ ಹೇತುಃ ಪ್ರಕೃತಿರುಚ್ಛತೇ | 
ಪುರುಷಃ ಸುಖದುಃಖಾನಾಂ ಭೋಕ್ತ ೃತ್ವೇ ಹೇತುರುಚ್ಕತೇ ೨೦1 


ಪುರುಷಃ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ಥೋ ಹಿ ಭುಂಕ್ತೇ ಪ್ರಕೃತಿಜಾನ್ನು ಣಾನ್‌ | 
ಕಾರಣಂ ಗುಣಸಂಗೊಣಸ್ಕ ಸದಸದೊ ್ಯನಿಜನ್ಮಸು H ೨೧॥ 


ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಕ್ಸೇತ್ರದಲ್ಲಿ ವಿಕಾರಗಳು ಹೇಗೆ ಉದ್ಭವಿಸುವ 
ವೆಂಬದನ್ನು ಈ ಮೂರು ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ವಿವಂಸಿದೆ. ಕ್ಷೇತ್ರವು ಪುರುಷ 
ಮತ್ತು ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂಬ ಎರಡು ತತ್ವಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರುವದು. ಈ ಎರಡು 
ತತ್ತಗಳೂ ಆನಾದಿಸಿದ್ದವಾಗಿವೆ. ಅ೦ದರೆ ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಮೊದಲಾಗಿ 
ಸ್ಫಸ್ಟಿಯೆಲ್ಲುಂಟಾದ ಆತಿ ಕ್ಷುದ್ರ ಕ್ಲೇತ್ರದ ವರೆಗೆ ಈ ತತ್ವಗಳು ಸರ್ವತ್ರ 
ಸಂಭವಿಸು ವವು. ಸ್ಸೇತ್ರ ವಿಷಯವಾಗಿ ವಿವರಿಸುವಾಗ "ಹಂಡೆ ಪ್ರಕೃತಿ 
ತತ್ತವನ PN ಳಿದು ಪುರುಷತತ್ತ ವನ್ನು ಅವ್ಯಕ್ತ, ವೆಂದು ಉಟೆ ೇಖಿಸಿದೆ. ಈ 
ಎರಡು ಶತ, ಗಳ ಸೊರತು 1 ಡೇ ಒ೦ದು ತತ್ತ್ವವು ಗೀತೆಯ ಮತದಂತೆ 
ಕ್ಸ್ನೇತ್ರ ದಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅದರಲ್ಲಿ ಅತಿ ಸೂಕ ವಾದ ಪ್ರಕೃ ತಿಗೆ 
ಅವಳಾ 


Pa! 


ಪ್ರಕೃತಿಯ ಗುಣಗಳಿಂದ ಪೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ವಿಕಾರಗಳು ಉಂಟಾಗುವವು 


(೩-೩೪)  ಪ್ರುಸೃತಿಯೆಂದರೆ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಇಂದ್ರಿಯಸ್ವಭಾವವೇ. 


೨೭೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೯ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮತ್ತು ಅವುಗಳ ವಿಷಯಗಳ" ಪರಸ್ಪರ ಸಂಘಾತದಿಂದ ಈ 
ವಿಕಾರಗಳು ಉತ್ಪನ್ನವಾಗಿ ಗುಣಗಳಿಂದ ವೃದ್ದಿ ಪಡುವವು(೧೫-೨). 


ಕಾರಣ (೧೩೬60 ಮತ್ತು ಕಾರ್ಯ (680600 ಗಳು ಪ್ರಕೃಯಿಂದ 
ಸಂಭವಿಸುವವು. ಈ ಕಾರ್ಯಕಾರಣ ಪರಂಪರೆಯಿಂದ ಫಲಿತವಾಗುವ 
ಸುಖದು8ಖಗಳ ಬೋಕ್ತತ್ವಕ್ಕಾಗಿ ಅದೇ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಪುರುಷನು ನಿಯೋ 
ಬಿತನಾಗಿದ್ದಾನೆ. 


ಪ್ರಕೃತಿಯು ತನ್ನ ಗುಣವಿಶೇಷಗಳಿಂದ ಉಂಟುಮಾಡುವ ಕಾರ್ಯ 
ಕಾರಣ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವಾಗ ಆ ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ಕಿತನಾದ 
ಪುರುಷನಿಗೆ ಅದರ ತ್ರಿವಿಧ ಗುಣಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮ ಅಥವಾ ದ್ವೇಷ 
ವೆಂಬ ವಿಕಾರಗಳು ಅಂಟಿಗೊಳ್ಳುವವು; ಮತ್ತು ಗುಣಗಳಲ್ಲಿ ಅವನು ಆಸಕ್ತ 
ನಾಗುವದಿರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಸತ್‌ ಅಥವಾ ಅಸತ್‌ ಯೋನಿಯಲ್ಲಿ ಪುನರ್ಜನ್ಮ 
ಗಳು ಉಂಟಾಗುವವು. ಇಲ್ಲಿ ಗಮನಿಸಬೇಕಾದ ಸಂಗತಿಯೇನೆಂದರೆ ಸತ್‌ 
ಮತ್ತು ಅಸತ್‌ ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳು ಯೋನಿಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳೆಲ್ಪ 
ಟ್ಟಿವೆ. ಸತ್‌ ಏಂದರೆ ಅನಿನಾಶಿಯ್ಯ, ಅಸತ್‌ ಎಂದರೆ ನಿನಾಶಿಯು. 
ಎಂಬ ಅರ್ಥವು ಉದ್ದಿ ಸ್ಟನಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಸತ್‌ ಶಬ್ದವು ದೈವೀಭಾವ 
ವನ್ನೂ ಅಸತ್‌ ಶಬ್ದವು ಆಸುರ ಭಾವವನ್ನೂ ತೋರಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಆಗಾಗ 
ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಸತ್‌ ಯೋನಿಯಲ್ಲಿ ಆಂದರೆ ದೈವೀ ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಮತ್ತು ಅಸತ್‌ ಯೋನಿಯಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ ಆಸುರ ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಜನ್ಮ ಸಂಭ 
ವಿಸುವದೆಂಬುವದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ. ಒಂದರಿಂದ ಸುಖವೂ ಮತ್ತೊಂದ 
ರಿಂದ ದುಃಖವೂ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಬಗೆಯು 'ಮುಂದೆ (೧೬ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 
ದಲ್ಲಿ) ವರ್ಣಿಸಿದೆ. ಸತ್‌ ಎಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯೆಂದೂ ಅಸತ್‌ ಎಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಆಸಕ್ಕಿಯಿಲ್ಲದಿರು 
ವಿಕೆಯೆಂದೂ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿದೆ. 


ಉಪದ್ರಷ್ಟಾನುಮಂತಾ ಚ ಭರ್ತಾ ಭೋಕ್ತಾ ಮಹೇಶ್ವರಃ | 
ಪರಮಾತ್ಮೇತಿ ಚಾಪ್ಯಕ್ತೋ ದೇಹೇಸ್ಮಿನ್ಸುರುಷಃ ಪರಃ ೨೨1 


ಅಧ್ಯಾ ಯೆ ೧ ೨೭೬ 


ಈ ಶ್ಲೋಕವು ಕ್ಸ್ನೇತ್ರದೊಳಗಿನ ಪುರುಷನನ್ನು ಸಂಬಂಧಿಸಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಕ್ಪೇತ್ರಜ್ಞನನ್ನು ಆಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನೈು 
ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವದು. ಏಕೆಂದರೆ ಇದರಲ್ಲಿ ಪುರುಷನ ಗುಣಗಳ ವಿಷಯದ 
ಆಸಕ್ತಿಯ ಉಲ್ಲೇಖವಿಲ್ಲ; ಹಾಗು ಅವನ ಸದಸದ್ಯೋನಿಗಳ ಬಂಧನದ 
ಉಲ್ಲೇಖವಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಕ್ಲೇತ್ರದೊಳಗಿನ ಪುರುಷನನ್ನು ಈಶ್ವರ 
ನೆಂದು ಹೇಳಿರುವದುಂಟು (೧೫-೮). ಆದರೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಮಹೇಶ್ವರ 
ನನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸಿ ಹೇಳಿದೆ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಪ್ರರ.ಷೋತ್ತಮನನ್ನ್ನೇ 
ಹಲವು ಸಾರೆ ಮಹೇಶ್ವರನೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದ ವಿಷಯವು ಪ್ರಕೃತಿಯ ಬಲಿಗೆ ಸಿಲುಕುವ ಜೀವಪುರುಷನನ್ನು 
ಸಂಬಂಧಿಸಿಲ್ಲ; ಆದರೆ ಕ್ಸೇತ್ರದಲ್ಲಿದ್ದು ಆಲ್ಲಿ ಸಲ್ಲುವ ಯಜ್ಞ ಭಾವವನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಅಧಿಯಜ್ಞನಾದ ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞನನ್ನು ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವದು (ಲೆ-೪). 
ಯಾವುದೊಂದು ಕ್ಸೇತ್ರದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಪುರುಷ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸಂಸಾರ 
ರೂಪವಾದ ಕಾರ್ಯಕಾರಣ ಪರಂಪರೆಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞನಿಡುವ 
ವಿವಿಧ ಭಾವಗಳನ್ನು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಅದು ಹೇಗೆಂದರೆ 
ಕರ್ತೃವಾದ ಪುರುಷನಲ್ಲಿ ಯೋಗಭಾವವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನು 
ಆ ಕ್ಲೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೂ ಅಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಕಾರ್ಯವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಕೇವಲ 
ಉಪದ್ರಷ್ಟ ಸ ನಾಗುವನು. ಅದೇ ಕಾರ್ಯವು ಯೋಗಭಾವರಹಿತವಾಗಿದ್ದರೂ 
ನ್ಯಾಯವಾದುದು ಎಂದರೆ ತನ್ನ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಉದ್ದೇಶಕ್ಕೆ ಪೋಷಕ 
ವಾದುದಾದಕೆ, ಅದನ್ನು ತಾನು ಅನುಮತಿಸುವನು. ಹೀಗೆ ವೋಷಕವಾಗಿ 
ಇದ್ದು ಕರ್ತೃವಿನಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು ಯೋಗಭಾವವೂ ಇದ್ದರೆ ತಾನು ಆ 
ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸುವನು. ಕಾರ್ಯವು ಯುಕ್ತವಾಗಿದ್ದು 
ಕರ್ತೃವೂ ಯೋಗಯುಕ್ಕನಾದರೆ ಆ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಭೋಕ್ತ ಎವಾಗು 
ವನು. ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿಯೂ ನಡೆಯುವ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳಿಗೂ 
ಈತನೇ ಮಹೇಶ್ತರನಾಗಿರುವನು. 

ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದ ಅವನ ಭಾವಗಳಿಗೆ ನಾವು ಸೂಚಿಸಿದ ವಿವಿಧ 
ಕಾರಣಗಳನ್ನು- ಅರ್ಥವು ಸುಲಭವಾಗಿ ಬೋಧವಾಗಬೇಕೆಂದು-ನಾವು 
ಕಲ್ಪಿಸಿ ಹೇಳಿರುವೆವು. ಕಾರಣವು ಏನೇ ಇರಲಿ, ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞನ ನಾನಾ 


ಜನೆ ಆಧ್ಯಾಯ ೧೩ 


ಭಾವಗಳನ್ನು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದರೆ, ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥವು ವಿಶದವಾಗು 
ವದೇನೋ ನಿಜ. ಪುರುಷ ಪ ಕೃತಿಯು ಕ್ಕವಾದ ಕೈ ೇತುದಲ್ಲಿ ವಾಸ 
ಮಾಡುವ ಈ ಮಹೇಶ್ತ ೈರನನ್ನು ನರಮಾಕ್ಕ ನೆಂದೂ ೫ ಪ ಪ್ರಕೃೃ 
ತಿಗೆ ಸಹನಾಸಿಯಾಗಿ ದೇಹದಲ್ಲಿದ್ದು ಕೊಂಡು ಆ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಗುಣ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕುನ ಪುರುಷನಿಂದ 'ಈ 'ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಪ ಸ್ರ ತ್ಕೇಕೆನಾದ 
ವನು. ಆದರೂ ಅದೇ ದೇಹದಲ್ಲಿ ಆ ದೇಹಿಯಂತೆಯೇ ಇರುನನನೂ 
ಶ್ರೇಷ್ಠನೂ ಆದ ಇವನು ಪರಮಪುರುಷನೆನಿಸುವನು. 


ಯ ಏನಂ ವೇತ್ತಿ ಪುರುಷಂ ಪ್ರಕೃತಿಂ ಚ ಗುಣೈಃ ಸಹ। 
ಸರ್ವಥಾ ವರ್ತಮಾನೋಃಸಪಿ ನ ಸ ಭೂಯೋ ಕಾಯ | ೨೩ || 


ಪುರುಷನೆಂದರೆ ಯಾರು, ಪ್ರಕೃತಿಗೂ ಅದರ ಗುಣಗಳಿಗೂ ವತ್ತು 
ಅವನಿಗೂ ಇರುವ ಸಂಬಂಧವೇನು, ಈ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿ 
ದಂತೆ ತಿಳಿದವನು ಗುಣಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ತಿಸುತ್ತಿ ದ್ದರೂ Deas 
ಜನ್ನ ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತನಾಗುವನು ಏಕೆಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ಕಮನ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ತನಗಿಗಬೇ ಕಾದ AS ಯಾವುದು, ತನಗೆ ಆತನೇ 
ಹೇಗೆ ಜೆ ಸ್ಲೀಯನಾದವನು, ಜಾ ನವೇ ತನಗೆ ಕರ್ತವ್ಯವು ಹೇಗೆ, ಈ ಸಂಗತಿ 
ಗಳನ್ನು ಜೆ ನು ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿರುವನು. ಅವನ ವರ್ತನವು ಬಾಹ್ಯ 
ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಹೇಗಿದ್ದರೂ ಅವನು ತಾನು ತಿಳಿದ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಮೀರಲಾರ 
ನಾದುದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ದು8ಖಮಯ ಜನ್ಮವೂ ಸಂಸಾರವೂ ಸಂಭವಿಸ 
ಲಾರವು. 


ಧ್ಯಾನೇನಾತ್ಮನಿ ಪಶ್ಯಂತಿ ಕೇಚಿದಾತ್ಮಾನಮಾತ್ಮನಾ। 
ಅನ್ಯೇ ಸಾಂಖ್ಯೇನ ಯೋಗೇನ ಕರ್ಮಯೋಗೇನ ಚಾಪರೇ ॥ ೨೪॥ 


ಕವರು ತವ್ಮು ಆತ್ಮ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯಿಂದ ಆತ್ಮನ 


ವರು (೫- ೪). ತು ಜ್ಞಾ ನದಿಂದ ತಮ್ಮ ಸಂದೇಹಗಳನ್ನು 


ಹರಿಸಿಕೊಂಡು ಈ ಕ್ಲೇತ್ರಜ್ಞಸನ್ನು ತಿಳಿಯುವರು (೫-೨೫). ಇ 
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ಓಂ 


2೭೬. ೫ 


ತ 


ಅಧ್ಯಯ ೧ನ, ೨೭೮ 


ಕೆಲವರು ಈ ಕ್ಲೇತ್ರಜ್ಞನನ್ನೆೇ ಅಧಿಯ ಜ್ಞನೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ತಮ್ಮ ಕರ್ಮ 
ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಅವನಿಗೆ ಸಮರ್ಪಿಸುವರು; ಹೀಗೆ ಕರ್ಮಯೋಗವನ್ನಾ ಜರಿಸಿ 
ಅವನನ್ನು ಅರಿಯುವರು (೫-೨೬). 

ಅನ್ಯೇ ತ್ವೇವಮಜಾನಂತಃ ಶ್ರುಶ್ವಾನೇಭ್ಯ ಉಪಾಸತೇ। 

ತೇಪಿ ಚಾತಿತರಂತ್ಯೇವ ಮೃತ್ಯುಂ ಶ್ರುತಿಸರಾಯೆಣಾಃ || ೨೫ || 

ಅನೇಕರಿಗೆ ಈ ಕ್ಲೇತ್ರಟ್ಲನನ್ನು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ತತ್ವತಃ ಗ್ರಹಿಸ 

ಲಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಅನ್ಯರಿಂದ ಕೇಳಿಕೊಂಡು ಅವನನ್ನು ಭಕ್ತಿಭಾವ 
ದಿಂದ ಭಜಿಸುವರು. ಹೀಗೆ ಭಗವದು ಣಶ್ರವಣ ಲಾಲಸೆಯುಳ್ಳಂಥವರ 
ಭಕ್ತಿಯನ್ನೂ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನೂ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಈ ಅಧಿಯಜ್ಞನು ಅವರನ್ನೂ 
ಮೃತ್ಯುವಿನಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುವನು. ಈ ಶ್ಲೇತ್ರಜ್ಞನ ನಿಷಯವಾದ ಜ್ಞಾನವು 
ಜೀವರಿಗೆ ಯಾವ ಬಗೆಯಿಂದಲೇ ಪ್ರಾಪ್ರನಾಗಲಿ ಅವನಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ 
ಶ್ರದ್ಧೆ ಯಾಗಲಿ, ಭಕ್ತಿ ಯಾಗಲಿ, ಯೋಗನಾಗಲಿ ನಿರ್ಮೋಷವಾಗಿಯೂ 
ಉತ್ಕಟವಾಗಿಯೂ ಇದ್ದರೆ ಸಾಕು. ಅವರಿಗೆ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಡುವ 
ಭಾರವನ್ನು ಅವನು ತಾನೇ ನಹಿಸುವನು. 


ಯಾವತ್ಸಂಜಾಯತೇ *ಂಚಿತ್ಸತ್ವಂ ಸ್ಥಾನರಜಂಗಮಂ | 
ಕ್ಷೇತ್ರಶ್ನೇತ್ರ ಜ್ಞ ಸಂಯೋಗಾತ್ತದ್ದಿದ್ಧಿ ಭರತರ್ಷಭ || ೨೬ || 
ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗುಂಟಾದ ವಸ್ತುವು ಎಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲವಾಗಿರಲಿ-ಅದು 

ಸ್ಥಾವರವೇ ಆಗಲಿ ಜಂಗಮವೇ ಆಗಲಿ ಕ್ರ (ಪ್ರಕೃತಿ -- ಪುರುಷ) 
ಮತ್ತು ಕೇತ್ರಜ್ಞರ ಸಂಯೋಗದಿಂದ ಅದು ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಗಿರುವದು ಎಂಬು 
ದನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಎಂದರೆ ಕ್ಲೇತ್ರವು ಪುರುಷ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಗಳಿಂದ ಯುಕ್ತವಾಗಿದ್ದು ತನ್ನ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕನುರೂಪವಾದ ಯಜ್ಞವನ್ನು 
ಆತ್ಮೀಯತೆಯಿಂದ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಸಲ್ಲಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಕ್ಷೇತ್ರ 
ಜ್ಞನು ಅದರ ಆ ಯಜ್ಞ ಭಾವವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಇರುವ 
ರೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

ಸಮಂ ಸರ್ವೇಷು ಭೂತೇಷು ತಿಹ್ಮಂತಂ ಪರಮೇಶ್ವರನ | 

ವಿನಶ್ಯತ್ಸ್ಯೃನಿನಶ್ಯಂತಂ ಯೆಃ ಪಶ್ಯತಿ ಸ ಪಶ್ಯತಿ || ೨೭ || 


೨೭೯ ಆಧ್ಯ್ರಾಯೆ ಕ್ಸಿ 


ಅರ್ಜುನನ ಕಣ್ಣಗೆ ಅಂದರೆ ಚರ್ಮಚಕ್ಸುವಿಗೆ ಕೆಲವು ಪಸ್ತುಗಳು 
ಬನಾಶಿಗಳಾಗಿಯೂ ಇನ್ನು ಕೆಲವು ಅವಿನಾಶಿಗಳಾಗಿಯೂ ಕಾಣಿಸ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಅವಿನಾಶಿಯೆಂದು ನಾವು ಯಾವುದನ್ನು ಭಾವಿಸು 
ವೆವೋ ಅದರಲ್ಲಿ ಕ್ನೇತ್ರಜ್ಞನಿರುವನೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಮನಸಿಗೆ ಸಂಶಯವು 
ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿರುವ[ತತ್ತವೇ ಕ್ಪೇತ್ರಜ್ಞ 
ನೆಂದು ಬಗೆಯುವದರಿಂದಲೂ ಕೇವಲ ವಿರೋಧಾಭಾಸ ಮಾತ್ರದಿಂದಲೇ 
ಅದು ಶಾಶ್ವತವೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ನೆಲಸಿರುವದರಿಂದಲೂ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಮನಸ್ಸು ಸಂದೇಹಪಡುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕಾದುದೇ 
ನೆಂದರೆ ಆವಿನಾಶಿಯಾದುದಂಲ್ಲಂತೂ ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞನು ಇದ್ದೇ ಇರುವನು; 
ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ, ಯಾವುದನ್ನು ಆರ್ಜುನನು ವಿನಾಶಿಯೆಂದು ಹೇಳುವನೋ 
ಅದರಲ್ಲಿಯೂ ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞನು (ಅಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನು) ಅಷ್ಟೇ ಖಂಡಿತ 
ವಾಗಿ ಇರುವನು. ಅದಲ್ಲದೆ ಸೃಷ್ಟವಾದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಅತ್ಯಲ್ಪ ವಸ್ತು, 
ವಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪರಿಸ್ಕಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಕ್ಟೇತ್ರಜ್ಞನು ತಪ್ಪದೆ ಯಾವಾಗಲೂ 
ಇರುವನು, ಅವನು ಇರುವನು ಮತ್ತು ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವದೇ ಅನ 
ವಶ್ಯವು. ಅವನು ಸರ್ವತ್ರವೂ ಸಮಾನರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಸರ್ವಕಾಲ 
ದಲ್ಲಿಯೂ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಪವಾಗಿ ಇರುವನು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಮತವೇನೆಂದರೆ, 
ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞನನ್ನು ಕುರಿತು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯುವವರೇ ನಿಜವನ್ನು ಬಲ್ಲ 
ವರು. ತ್ಪೇತ್ರಜ್ಞನ ಈ ಸತ್ಯ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ವಿಸಂಗತವಾದ ಕಲ್ಪನೆಗಳು 
ಪ್ರಚಲಿತ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟಿದ್ದರೂ ಅವುಗಳೆಲ್ಲ ಅವಾಸ್ತವಗಳೆಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕು. 


ಸಮಂ ಪಶ್ಯನ್ನಿ ಸರ್ವತ್ರ ಸಮವಸ್ಥಿ ತಮೀಶ್ವರಂ | 
ನ ಹಿನಸ್ರ್ಯ್ಯಾತ್ಮನಾತ್ಮಾನಂ ತತೋ ಯಾತಿ ಪರಾಂ ಗತಿಂ ॥೨೮॥ 


ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಎಂದರೆ ಕ್ಟೇತುಜ್ಞನು ಸರ್ವತ್ರವಿರುವನೆಂದು 
ಯಾವನ ಬುದ್ಧಿಯು ಗ್ರಹಿಸಿರುವದೋ- ಇದನ್ನು ಬುದ್ದಿಯಿಂದಲೇ 
ಗ್ರಹಿಸಬೇಕಲ್ಲದೆ ಚರ್ಮ ಚಕ್ಸುವಿನಿಂದಲ್ಲ-ಅವನ ದೃಷ್ಟಿಯು ಸರ್ವತ್ರವೂ 
ಸಮವಾಗುವದು ಸತ್ಯವು. ಎಂದರೆ ಇಂಥವನು ವಸ್ತುವು ವಿನಾಶಿಯಾಗಲಿ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧ಫ್ಲ ೨೮೦ 


ಅವಿನಾಶಿಯಾಗಲಿ ಆದನ್ನು ಸಮಾನವಾಗಿ ನೋಡುವನು. ಉದಾಹರಣ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಮೊದಲ್ಕುತೆಗೆದುಕೊಂಡ ಶರೀರದ ವಿಷಯವಾಗಿಯೇ ನೋಡುವ. 
ಇದರೊಳಗಿನ ಅವಿನಾಶಿಯಾದ ತತ್ತವು ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದೂ ವಿನಾಶಿಯಾದ 
ತತ್ವವು ಕನಿಷ್ಠವೆಂದೂ ಅವನು ಒಪ್ಪಲಾರನು. ವಿನಾಶಿಯಾದ ತತ ಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿದ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಸಾಯಬಡಿಯಲಳಿಕ್ಕೆ ಅವನು 
ಯತ್ನಿ ಸಲಾರನು. ಅದನ್ನು ಹಾಗೆ ಘಾತಿಸಕೂಡದೆಂದ. leon; 
ದರೂ ಉಪದೇಶಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ದೆ(೩-೫ ). ಹಿಂದೆ ಇದೇ ಮತವನ್ನು ಜೀವನ ಸ್ತಹಿ 
ವನ್ನ ನುಲಕ್ಕಿಸಿ ಚ ಮತ್ತು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಆ ಸಿದ್ದಾಂತದ ಉಪ 
ಪತಿ. ಶಿಯನ್ನೇ ಸ್ಸೇತ್ರಜ್ಞನ ವಿಷಯದ ತತ ದೃಸ್ಟಿ ಯಿಂದ ಬೋದಿಸಿಡೆ. ಈ 
ತತ್ವವು Pes Se ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಒಹಳ ಮಹತ ಶೈದ್ನಾಗಿದೆ. ಅದನ್ನು 
ತಿಳಿದು ಅದರಂತೆ ವರ್ತಿಸಿದರೆ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಪರವುಗತಿಯು ಸಾಧಿಸುವ 
ದೆಂದ ಮೇಲೆ ಅವರ ಮುಹತ್ರ ವೆಷ್ಟೆ ೦ಬುದನ್ನು ತಿಳಿಯಬಹುದು. 


ಪ್ರಕೃತ್ಯೈನ ಚ ಆಟ. ಕ್ರಿಯಮಾಣಾನಿ ಸರ್ವಶಃ | 
ಯಃ ಪಶ್ಯ ತ್ರಿ ತಥಾತ್ಮಾ ರಾ? ಸ ಪಶ್ಯತಿ | ೨ || 


ಪುರುಷ ಪ್ರಕೃತಿಗಳೆರಡೂ ಕ್ಪೇತ್ರಜ್ಞನು ಉತ್ಪನ್ನ ಮಾಡಿರುವ 
ಕ್ಸ್ನೇತ್ರದ ತಾತ್ರಿ ತ್ರ SSR ಕಾರ್ಯಕಾರಣೋತ್ಠ್ಥಾ ುದನಕ್ಕಾಗಿ 
ಪ್ರಕೃತಿಯೂ, ಆದರ ಸಹವಾಸದಲ್ಲಿದ್ದು ಕೊಂಡು ಸುಖದುಃಖಗಳನ್ನು ಉಪ 
ಭೋಗಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಪುರುಷನೂ ನಿಯೋಜೆಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವರೆಂದು ಈ 
ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದೆ- ಪುರುಷನ ಭೋಕ್ಕ್ಯೃತ್ತ ಸ್ವಭಾವವು ಇದಕ್ಕಾಗಿ 
ಎಷ್ಟು ಯೋಗ್ಗವೋ ಅಷ್ಟೇ ಪ್ರಕೃ ಸ ಠರ್ಮಕರ್ಸೇತ್ವಸ ಸ್ವಭಾವವಾದರೂ 
ಯೋಗ್ಯವಾಗಿದೆ. ಈ ದೃ ಷ್ಟಿ ಜಂ; ಕರ್ಮಕತ ತ್ರದ ಣೆಯ ಕೇವಲ 
ಪ್ರ ಕೃತಿಯದೆಂದೂ ಚ "ಪುರುಷನನ್ನು ಸಂಬಂಧಿಸಿಲ್ಲವೆಂದೂ La 
ವವನು ಪುರುಷನು ಅಕರ್ತನೆಂಬುದನ್ನು ಸಹಜವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವನು 
ಗೀತೆಯ ಮತದಂತೆ ಕ್ಲೇತುದಲ್ಲಿ ದೇಹಿಯು ಕ್ಟೇತ್ರಜ್ಞನು ಎಂಬ 
ಇಬ್ಬರು ಪುರುಷರಿರುವರು. ಇವರಲ್ಲಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮನೇ ಪುರುಷ 
ಪ್ರಕೃತಿಗಳ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ತನ್ನ ಸೃಷ್ಟಿಕಾರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಏರ್ಪಡಿಸಿರುವ 


೨೮೧ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩ 


ನಾದುದರಿಂದ ಅವುಗಳ ಕಾರ್ಯಕ್ಸ್ಕಾದರೂ ಅವನೇ ಹೊಣೆಯಾಗಿರುವನು. 
ಅವನ ಇಜ್ಜೆಯಿ೦ದಲೇ ಪ್ರಕೃತಿಯು ತನ್ನ ಆಟಿವನ್ನು ನಡೆಯಿಸುವದು. 
ಆದುದರಿಂದ ಒಂದು ಸಾರೆ ಅದು ಕಾರ್ಯಕ್ಷಮವಾದ ಮೇಲೆ ಅದರ 
ಆಟಿವು ಮುಂದುವರಿಯುವದಕ್ಕೆ ದೇಹಿಯ ಅಂದರೆ ಕ್ಲೇತ್ರಸ್ಪ ಪುರುಷನ 
ಪ್ರೇರಣೆಯು ಬೇಕಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅವನು ಕೇವಲ ಉದಾಸೀನನಾದರೂ 
(೫-೩) ಅವನ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಆಟಿವು ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನ ಇಚ್ಛೆಯಿಂದ ನಥ 
ಯುವೆದು. ಇದನ್ನು ತಿಳಿದರೆ ದೇಹಿಯು ಹೇಗೆ ಮತ್ತು ಏಕೆ ಅಕೆರ್ತ 
ನೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವದು. 


ಯದಾ ಭೂತಪೃಥಗ್ರಾನಮೇಶಸ್ಥ ಮನುಪಶ್ಯತಿ 


ತತ ಏನ ಚ ವಿಸ್ತಾರಂ ಬ್ರಹ್ಮ ಸಂಪದ್ಯತೇ ತದಾ Wao || 


ಇದು ವರೆಗೆ ವೈಷ್ಟಿರೂಪನಾದ ಜೀವಭೂತನನ್ನೂ ಅವನ ಪುರುಷ 
ಪ್ರಕೃತಿ ಸ್ತ್ವಭಾವವನ್ನೂ ಕುರಿತು ನಿವೇಚನೆಯಾಯಿತು. ಇನ್ನು ವ್ಯಷ್ಟಿಗೂ 
ಸವ ಷ್ಟಿರೂಪನಾದ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನಿಗೂ ಇರುವ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 

ಪೃಥಗ್ಪಾವದಿಂದ ಯುಕ್ಕರಾದ ಅಸಂಖ್ಯ ಬೇವಗಳು ಪಂಮೇಶ್ನರನ 
ಘಟಕಾವಯವಗಳಾಗಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಗೆ ಸಂಭವಿಸುವ 
ವೆಂಬದನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. ಕ್ಲೇತ್ರಜ್ಞನು ಅಂದರೆ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನು 
ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವನು. ಆದರೂ ಈ ವಸ್ತುಗಳ ಪ್ರತ್ಯೇಕತ್ತಕ್ಕೆ 
(17611160೩10) ಅವನು ಕುಂದು ತರುವದಿಲ್ಲ. ಒಂದೇ ಕೇಂದ್ರಕ್ಟೊಳಗಾಗಿ 
ಆ ಕೇಂದ್ರದಿಂದ ಸಂಘಟಿತವಾಗುವದರಿಂದ ಅನೆಲ್ಲವುಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಏಕತ್ರ 

s ಸಾತ ಇ Sd ಟೆ 

ಭಾವವು ಶಕ್ಕವಾಗುವದು. ಅವುಗಳ ವೃಕ್ತಿಸ್ತಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕಾಗಲಿ ವ್ಯವ 
ಸಾಯಕ್ಕಾಗಲಿ ಸ್ವಲ್ಪವಾದರೂ ಅಡ್ಡಿಯನ್ನು ತಾರದೆ ಪರಮೇಶೃರನು 
ಸರ್ವಭೂತಗಳನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಧರಿಸುವನೆಂಬದನ್ನು ಈ ಮೊದಲೇ 
(೯-೬) ಹೇಳಿದೆ. ಕೇಂದ್ರಸ್ಥನಾದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯ 
ಏಕತ್ತದ ಮರೆವು ಎಂದಿಗೂ ಆಗುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈ. 
ಏಕತ್ವವು ನಿದ್ದವಾಗುವದಕ್ಕ ಸಾಧನನಾದ ಜೀವವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಮಾತ್ರ ತನ್ನ 


ಚ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧ಕ್ಲ ೨೮.೨ 


ಸಾಮಾಸಿಕತ್ತದ ನೆನಹು ಉಳಿಯುವದು ಕಷ್ಟವು. ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ನಿಂದ ಸಿದ್ದವಾಗುವ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಏಕತೃವನ್ನೂ ಆ ಏಕತ್ತದಲ್ಲಿ ತಾನು 
ಅಂಶಭಾಗಿಯಾಗುವದನ ಹ ತ ಮಾ ಈ ವಿಶ್ಮೃತಿಯಿಂದ 
ಸೃಷ್ಟಿನಿಯಮಾನುಸಾರವಾಗಿ ಜೀವನಿಗೆ ಆತ್ಯಂತಿಕ ಹಾನಿಯು೦ಟ ಗುವ 
ದೆಂದು ಗೀತೆಯು ಸಾರಿ ಹೇಳುವದು. ಆದುದರಿಂದ ತನ್ನ ಘಟಕತ್ತವನ್ನೂ 
ಪುರುಷೋತ್ಮಮನಿಂದ ಸಿದ್ದವಾಗ.ವ ಸ ೈಪ್ಟಿಯ ಏಕತ್ರ ವನೂ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ವಾಗಿ ತಿಳಿದಿರುವವನು ಬ್ರಹ್ಮನ ಇಷ 11 ಪೂರ್ಣ. ಜನವನ್ನು ಪಡೆ 
ಯುವನು. ಈ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಪ್ರಾಪ್ತ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಪಾಶ್ರತೆಯು ಅವನಲ್ಲಿ ಬರುವದು. 
ಸೃಷ್ಟಿ ಯು ಪರಮೇಶ್ವ ರನಿಂದ ವ್ಯಾಪ್ಮವಾಗಿದ್ದು ಅವನೇ ಆದರ 
ಏಕತ್ತ ಕ್ಕೆ ಕಾರಣನೆಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ. ಆದರೆ ಅವನ ಸಾ ಟುಟಿ 
ಮ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಒಳಗೆ ಮಾತ್ರ ವಲ್ಲದೆ ಅದರ ಹೊರಗೂ ನಡೆಯು 
ನಡು. ಏಕೆಂದರೆ, ತನ್ನ ಒಂದು ಅಂಶಮಾತ್ರದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನುಂಟು 
ಮಾಡಿ ಅವನು ಅನಂತನಾಗಿ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಹೊರಗೆ ಉಳಿದಿರುವನು. ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ್ಟವಾದ ಆತನ ಅಂಶವನೈ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನೆಂದು 
ಹೇಳಿದೆ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಬ್ರಹ್ಮನು ಪರಮೇಶ್ವರ ನಿರ್ನಿತನೂ ಅನ 
ನಿಂದ ಬೇರೆಯಾದನನೂ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಮೂಲನೂ ಆದ ಕೂಟಿಸ್ಥ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯು, ಸೃಷ್ಟಿಯ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯು ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಇರುವದೋ ಅಲ್ಲಿಯ 
ವರೆಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನ ಮರ್ಯಾದೆಯು. ಸೃಷ್ಟಿಯ ಹೊರಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮ 
ನಿಗೆ ಸಾ ನವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವೆ ಬ್ರಹ್ಮನು 
ಇವನೊಬ ಬ್ಬನೇ. ಈ ಬ್ರ ಹ ತನನ್ನು ಮೀರಿದ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಕಲ್ಪನೆಯು ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿಲ್ಲ. 
ಬ್ರಹ್ಮನ ಆಜೆಗೆ ಇರುವವನು ಪರಮೇಶ್ವ ರಸು; ಪರಮಾತ್ಮನು 
ಅಥವಾ ಪುರುಷೋತ್ಮಮನಾದ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣ ನು. ಈಬ ಬ್ರಹ್ಮನು ಇ 
ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನಿಗೆ ಯಜ್ಞ ವನ್ನು ಸಮರ್ಪಿ ೯ಸುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ. ಹೀಗೆ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಯಲ್ಲೆಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ತುಂಬಿದ ಬ್ರಹ್ಮನ ಪೂರ್ಣಜ್ಞ್ಯಾ ನವು ಯಾವನಿಗೆ 
ಆಗುವಡೋ ಅವನು ಸೃಷ್ಟಿ ಸಯೊಳಗಿನ ಬ ))ಹ್ಮನ ಉದ್ದೆ ೇಶವನ್ನು ಅರಿತು ತಾನೂ 


೨೮೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩ 


ಆ ಬಹ್ಮ ನಿರ್ಮಿತ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಘಟಿಕನ- ದುದರಿಂದ ತನ್ನ ಆಯುಷ್ಯವನ್ನು 
ಆ ಬ್ರಹ್ಮನ ಉದ್ದೇಶದ ಸಾಫಲ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಕಳೆಯುವನು. ಎಂದರೆ, ಯಜ್ಞ 
ಪ:ತಿಷ್ಠಿತನಾಗುವನು. (೩-೧೫). ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದರಿಂದ ತನ್ನ ತಕ್ಕ್ಯನು 
ಸಾರವಾಗಿ ಅವನು ಬ್ರಹ್ಮನೊಂದಿಗೆ ಸಮರಸನಾಗಿ ತನ್ನಲ್ಲಿಯೇ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಸ್ವಭಾವದ ಪೂರ್ಣ ಅನುಭವವನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. ಆದುದರಿಂದ ಆವನಿಗೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಪ್ರಾಪ್ನಿಯಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳಿದ. ದು. ಜೀವನೇ ಬ್ರಹ್ಮನಾಗುವ 
ನೆಂದೂ ಅನನ ಹೊರಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನು ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲನೆಂದೂ ಅಥವಾ 
ಉಪ್ಪಿನ ರೂಪನಾದ ಜೀವನು ಬ್ರಹ್ಮರೂಪ ಮಹಾಸಾಗರವನ್ನು 
ಹುಡುಕೆಹೋಗಿ ಅದರಲ್ಲಿಯೇ ಕರಗಿ ಹೋಗುವನೆಂದೂ ಇದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ 
ವಲ್ಲ. 


ಅನಾದಿತ್ವಾನ್ಸಿರ್ಗುಣತ್ವಾತ್ಸರಮಾತ್ಮಾಯಮವ್ಯಯಃ | 


ಶರೀರಸ್ಫೋಪಿ ಕೌಂತೇಯ ನ ಕರೋತಿ ನ ಲಿಪ್ಯತೇ | ೩೧॥ 


ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ಬ್ರಹ್ಮಪದವನ್ನು ಪಡೆದರೂ 
ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ ತನ್ನ ಧ್ಹೋೇಯನಾದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಕರ್ತ 
ವ್ಯವು ಇದ್ದೇ ಇರುವದು. ಆ ಪರಮಾತ್ಮನ ಸಂಬಂಧವಾಗಿ ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. 

ಪರಮಾತ್ಮನಿಗೆ ಆದಿಯಿಲ್ಲ; ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಆದಿಯುಂಟು. ಪರಮೇ 
ಶ್ವರನು ನಿರ್ಗುಣನು; ಬ್ರಹ್ಮನು ಸಗುಣಸು. ಆದುದರಿಂದ ಇವನೇ ಎಲ್ಲ 
ಆತ್ಮಗಳನ್ನು ಮೀರಿದಂಥ ಪರಮಾತ್ಮನು, ಬ್ರಹ್ಮ ಮೊದಲಾದ ಸಕಲ 
(ಸಂ-)ಭೂತ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೂ ಇವನೇ ಮಹೇಶ್ವರನೆನಿಸುವನು. ಮಹೇಶ್ವರ 
ನಾದುದರಿಂದ ಅವನ ಇಚ್ಚೆಗಾಗಲಿ ಸಂಕಲ್ಪಕ್ಕಾಗಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಆತಂಕವೂ 
ವಿರೋಧವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಈತನು ಅವ್ಯಯನೆನಿಸುವನು, 
ಇಷ್ಟು ನಿರಂಕುಶವಾದ ಅಧಿಕಾರದಿಂದ ಯುಕ್ತನಾದ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಒಡೆಯನು 
ಒಂದೊಂದು ಜೀವದ ಶರೀರದಲ್ಲಿಯೂ ಸಹವಾಸಿಯಾಗಿ ಇರುವನು. ಆ 
ಶರೀರಕ್ಕೆ ಪ್ರಭುವಾದ ಜೀವನ ಪುರುಷಪ್ರಕೃತಿಗಳ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕೈ 
ಹಾಕುವದಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿ ತಾನು ಕೇವಲ ಅಕರ್ತನಾಗಿ ವಾಸಿಸುವನು; ಮತ್ತು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧ ೨೮೪ 


ಅಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಎಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಉದಾಸೀನ ಭಾವವನ್ನು 
ತಳೆದು ನಿರ್ಶಿಪ್ಮನಾಗಿ ಇರುವನು. 


ಯಥಾ ಸರ್ವಗತಂ ಸೌಕ್ಸ್ಪ್ಮ್ಯಾದಾಕಾಶಂ ನೋಪಲಿಪ್ಯತೇ 
ಸರ್ವತ್ರಾನಸ್ಥಿ ತೋ ದೇಹೇ ತಥಾತ್ಮಾ ನೋಪಲಿಪ್ಯತೇ aol! 


ತನ್ನ ಅಧಿಕಾರವೂ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯೂ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೂ ಪುರು 
ಷೋತ್ಕ ಯ ತಾನು ಹೇಗೆ PES ನೆಂಬದನ್ನು ಇಲಿ ಹೇಳಿದೆ, 
ಆಕಾಶವು ವಿಲ್ಲೆ ಯೂ ಹಬ್ಬಿ ಕೊಂಡಿದ್ದು ಅತ್ಯ೦ತ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ವಾದುದರಿಂದ 
ಮತ್ತಾವ ವಸ್ಮುವನಿನವ್ಣಾ ಪಾರಕ ಅಡ್ಡಿ ಯಾಗದಿರುವಂತೆ ಪ ಪರಮಾತ್ಮನು 
ಬಲ್ಲ ದೇಹಗಳನ್ನು ವ್ಯಾಪಿಸಿದ್ದರೂ ಆ ಸಕ ನಡೆಯುವ ವ್ಯಾಪಾರ 


ಗಳಿಂದ ತಾನು ನಿರ್ಶಿಪೃ ಇಷ್ಟ 


ಯಥಾ ಪ್ರಕಾಶಯತ್ರೇಕಃ ಕೃತ್ಸ್ನಂ ಲೋಕನಿಮಂ ರವಿಃ 


ಕ್ಷೇತ್ರಂ ಶ್ಲೇತ್ರೀ ತಥಾ ಕೃತ್ಸ್ನಂ ಪ್ರಕಾಶಯತಿ ಭಾರತ naa ll 
ಒಬ್ಬನೇ ಸೂರ್ಯನು ಆಖಿಲಜಗತ್ತನ್ನು ಬೆಳಗುವಂತೆ ಕ್ಪೇತ್ರಜ್ಞನು 


ಬಿಲ್ಲು ಕ್ಪ್ನೇತ್ರ ಗಳನ್ಸೂ ಬಳಗದ 


ಕ್ಷೇತ್ರ ಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞ ಯೋರೇನನುಂತರಂ ಜ್ಞಾನಚಕ್ಷುಷಾ | 
ಭೂತಪ್ರಕ್ರೆ ತಿಮೋಕ್ಷಂ ಚ ಯೇ ನಿದುರ್ಯಾಂತಿ ತೇ ಪರಂ ೩೪ | 


ಪುರುಷ ಪ್ರಕೃತಿಯುಕ್ತವಾದ ಕ್ಸೇತು, ಹಾಗು ಪುರುಷೋತ್ತಮ 
ರೂಪಾದ ಕ್ಟ ತ್ರಜ್ಞ ಇವರೊಳಗಿರುವ ಅಂತರ; ನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವಿನರಿ 
ನಿದ೦ತೆ ಜ್ಹಾಾನಚಕ್ಕು ವಿನಿಂದ ಗಮನಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಜ್ಞಾ ನಚಕ್ಕು Ne 
ವಿಂದ ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೆ ಪ್ರರುಷಪ್ರ ಕೃ ತಿಗಳು ಸಾಪೇಕ್ಷ ವಾಗಿ 2 ಪರಮೇಶ್ವ EE 
ಏಕೆ ಉಂಟುಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟನೆಂಬದು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯಕ್ಕೆ ಹೆ ಕೇವಲ "ಚರ್ಮ 
ಚಕ್ಕುವಿನಿಂದ ನೋಡಿದರೆ ಒಡಸ್ತಭಾವವೇ ಪುಕೃತಿಯೆಂದೂ ಚಿತ್‌ 
ಸ್ವಭಾವವೇ ಪುರುಷನೆಂದೂ ಕಾಣಿಸುವದಲ್ಲದೆ, ಆದ್ದ ಎಶ್ಚವನ್ನು ಆಧಾರ 
ವಾಗಿಟ್ಟು ತೊಂಡು ಒಂದು ಭವ್ಯವಾದ ತತ್ವಚ ಕಾ ನವನು ಅದರಿಂದಲೇ 


ee ಯ 


೨೮೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩ 


ರಚಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದರಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಗೂಢವನ್ನು 
ನಿಶ್ಶೇಷವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವದು ಅಸಾಧ್ಯವ್ರ. 


ಭೂತಪ್ರಕ್ರತಿ ಎಂದರೇನು (೮-೩-೪)? ಅದರಿಂದ. ಮುಕ್ತ 
ನಾಗುವದು ೫ ಎಂಬದನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕಾದರೂ ಜ್ಞಾನ 


ದ್ರಷ್ಟಿ ಯು ಅನಶ್ಯವು. ಬಂದರೆ, ಈ ಮೊದಲು ಬೋಧಿಸಿದಂತೆ ಭೂತ 
ವೈಕ್ಸತಯಂ ಪುರುಷನಿಗೆ ತಟ್ಟಿದ ದ ಯಾವುದೋ ಒಂದು ಅನಾಹೂತವಾದ 


ಉಪಾಧಿಸಸಖಲ್ಲ ಅಥವಾ ರೋಗವಲ್ಲ. ಆದು ಅವನಿಗೆ ಪರಮೇಶ್ರರನಿಂದ 
ಪೃಾಪ್ಮವಾದ ಶುಭಸ್ರಾಾಯೆಮಾದ ವರವಾಗಿದೆ. ಭೂತಪುಕೃತಿಯ ವಿಕಾಸವು 
ಬ್ರಹ್ಮನು ಮೊದಲುಗೊಂಡು ಅತಿಕ್ಟ್ಟುದ್ರವಾದ ಸ್ಲೇತ್ರದ ವರೆಗೂ ಹರಡಿ 
ಕೊಂಡಿದೆ ಈ ವಿಕಾಸವು ಸೃಷ್ಟಿಯ ನ್ನುಂಟುಮಾಡಿದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ 
ಕಾರ್ಯಸಿದಿ ) ಗೋಸುಗ We ವಿಪ ಸರೀ ತವಾಗಿ $ ಪರಿಣಮಿಸದೆ ಆ ಕಾರ್ಯ 
ಸಿದ್ದಿ ಗಾಗಿಯೇ ಈ ಪ್ರಕೃತಿಯ ವಿಸ್ತಾರವು ಎಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚಿ ದರೂ ಅದರಿಂದ 
ಬಂಧನವು ಉಂಟಾಗುವದೆಂಬ ಭಯವಿಲ್ಲ. ಚ್ಟ ಕೃತಿಯಿಂದ ಪಡೆಯ 
ಬೇಕಾದ ಮುಕ್ತಿಯು ಇಂಥ ಬಂಧನಮುಕ್ತಿಯೇ ಸರಿ. ಜೀವಭೂತನು 
ಮುಕ್ತೆನಾಗುವದೆಂದರೆ ಭೂತಪ್ರಕ್ರತಿಯಿಂದ ಓಡಿಹೋಗುವದಲ್ಲ. 

ಆದರೆ ಆದರಲ್ಲಿಯೇ ನಿ ಸ್ಪೀಮವಾಗಿ ಸ್‌ ,ನಹರಿಸಿ, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ 
ಹಾಗೆ ಅದರ "ಬಂದನಕಾರಕೆ ಸರಿಣಾಮದಿಂದ ನಿರಂತರವೂ ಮುಕ್ತ್‌ 

ನಾಗಿರುವದು. ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಉಪದೇಶದಂತೆ ಜ್ಞಾ ನಚಕು ವಿನಿಂದ 
ನಿರೀಕ್ಷ ಟೋ ಈ ನ ಚಟ ಬೋಧವಣಇಗದೆ ಇ 0 "ಮುತ್ತು 

ಇದನ್ನು ತಿಳಿದವರು ಪರಮಗತಿಯನ್ನು ಪ ಪಡೆಯುವರು. 


ಹದಿಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತನು. 


ಓಂ 
ಹದಿನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


— ಹೂಂ ಇದು 7 ಭರ 2 — 


ತ್ರೀಭಗವಾನ್‌ ಉವಾಚ 
ಪರಂ ಭೂಯಃ ಪ್ರವಕ್ಸ್ಯಾಮಿ ಜ್ಞಾನಾನಾಂ ಜ್ಞಾನಮುತ್ತಮಂ | 
ಯಜ್ಞಾ ತ್ವಾ ಮುನಯಃ ಸರ್ವೇ ಪರಾಂ ಸಿದ್ದಿ ನುತೋ ಗತಾಃ ॥| ೧॥ 


ಹದಿಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಕ್ಸೇತ್ರವನ್ಫೂ ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞನನ್ನೂ 
ಕುರತು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವಿನ ೫ ೫8 ೬: ಕ್ಷೇತ್ರಸ ಪುರುಷನು 
ಸುಖಕ್ಕೆಳಸಿ ತನ್ನ ಪ್ರಕೃತಿಯು ಹರಡಿದ ಗುಣಗಳೆಂಬ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ 
ಬೀಳುವನೆಂಬದನ್ನೂ ಅವನಿಗೆ ಅದರಿಂದ ಸದಸದ್ಯೋನಿಗಳು ಹೇಗೆ ಪ್ರಾಪ್ತ 
ವಾಗುವವೆಂಬದನ್ನೂ ತಿಳುಹಿದುದಾಯಿತು. ಇನ್ನು ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕ್ಸತಿಯ ಗುಣಗಳು ಯಾವವು, ಅವುಗಳ ಆಟದ ಪ್ರಕಾರವೇನು ಈ 
ಮೊದಲಾದ ಸಂಗತಿಗಳು ಸವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಹೇಳಲ್ಪಡುವವು. ಈ ನಡೆದಿರುವ 
ಜ್ಹಾನವಿಚ್ಛ್ವಾನ ನ ನಿರೂಪಣದಲ್ಲಿ ಈ ವಿವರಣವೆಲ್ಲ ಜ್ಞಾ ನವಿಭಾಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದೆ. 
ಇಲ್ಲ ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ಅರ್ಜುನಸು ಈ ವರೆಗೆ ಅರಿತ ವಾರಾ ಜ್ಞಾನ 
ವಲ್ಲ. ಇಡಾ ಮಹತ ವು ಒಹಳ ಇ ನದಾಗಿದೆ. ಮಿಗಿಲಾದ ಮತ್ತು 
ಉತ್ತಮವಾದ ಈ ಚ್ದ ನವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿ ಮುನಿಗಳೆಲ್ಲರೂ ಪರಮಸಿದ್ದಿ 
ಯನ್ನೊದಿರುವರು. 


ಇದಂ ಜ್ಞಾನಮುಪಾಶ್ರಿತ್ಯ ಮಮ ಸಾಧರ್ಮ್ಯಮಾಗತಾಃ 
ಸರ್ಗೇತಪಿ ನೋಸಜಾಯಂತೇ ಪ್ರಲಯೇ ನ ವ್ಯಥಂತಿಚ ೨ 


ಈ ಜ್ಞಾನವೇ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನೇ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ೦ಟುಮಾಡಿರುವದರಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಧರ್ಮ 


ಎಲೆ೭ ಅಧ್ಯ ಯ ೧೪ 


ವಾದುದು ಅವನ ಧರ್ಮನೆಂದೇ ಎನಿಸುವದು ಈ ಧರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿ 
ಸುನನರು ಕೊನೆಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಸಹಧರ್ಮವನ್ನು ಪಡೆಯುವರು. 
ಹೀಗೆ ಅವನ ಸಹಧರ್ಮವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದರಿಂದ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಸ೦ಸಾರದಲ್ಲಿ 
ಅವರಿಗೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಬಾಧೆಯು ತಟ್ಟಿದು. ಮತ್ತು ಮರಣಸಮ ಯದಲ್ಲಿ 
ದುಃಖವು ಆಗಲಾರದು. ಇಲ್ಲಿ ಗಮನಿಸಬೇಕಾದುದು ಏನೆಂದರೆ, ದುಃಖವು 
ಆಗದಿದ್ದರೂ ಅವರಿಗೆ ಮರಣದ ಸಂಭವವುಂಟು, ಆದರೆ ಇಂಥವರಿಗೆ ಜನ್ಮ 
ಎಲ್ಲದಿದ್ದ ಬಳಿಕ ಮರ-ವೆಲ್ಲಿಯದು? ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಬಂಧನಯುಕ್ತವಾದ 
ಪುನರ್ಜನ್ಮವು ತವ್ಪಿ ನಂತರವೂ ಪರಮೇಶ್ವರನ ಕಾರ್ಯಸಿದ್ದಿಗಾಗಿ ಮುಕ್ತ 
ಬೇವನಿಗೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ದ.8ಖವಿಲ್ಲದ ಜನ್ಮಗಳು ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಸಂಭವ 
ಶ್ರಂಟು. ಇಂಥಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಜನ್ಮವೆತ್ತುವದು ಅನವಶ್ಯವೆಂದು ಆಗ್ರಹ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಸರ್ವತ್ರವೂ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲ್ಪಡುವದು. ಆದರೆ ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿಯೂ ಅನ್ಯತ್ರವೂ ಗೀತೆಯ ಮತವು ಹಾಗಿದ್ದಂತೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಇದ 
ಲ್ಲದೆ ಮುಕ್ತನಾದ ಜೀವನಿಗೆ ಜನ್ಮ ಮರಣದ ಭಯವ್ರ ಯಾಕೆ ತೋರ 
ಬೇಕೆಂಬುವದೇ ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದ ಮಾತು, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅಭಯವು-- 
ಮುಕ್ತನಿಗೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ--ದೈವೀಸಂಪತ್ತಿನ ಸಾಧಾರಣ ಮನುಷ್ಯನಿಗೂ 
ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷ್ಮಣವೆಂದ ಹೇಳಿದೆ. ಯಾವ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಜೀವನು ಮುಕ್ತಿ. 
ಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವನೋ ಆ ಜನ್ಮದ ಮ )ತ್ಕುವನ್ನ ನುಲಕ್ಷೆ ಸಿಯೇ ಇಲ್ಲಿ 
ಉಲ್ಲೇಖವಿರುವದೆಂದು ಅರ್ಥ ಮಾಡಬಹುದು. ಆದರೆ. ಹೀಗೆ ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಆಧಾರವಿದ್ದಂತೆ ಕಾಣಿಸುವದಿಲ್ಲ. | 

ಈ ಶೊ ಸ ಕದೊಳಗಿನ ಸರ್ಗ ಹಾಗು ಪ್ರಲಯನೆಂಬ ಶಬ್ಧಗಳನ್ನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಸಹಧರ್ಮುವನ್ನು ಪಡೆದ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನ ನುಲಕ್ಷ್ಮಿನಿ ಉಪಯೋ 
ಸಿದೆ. "ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಜವಗ] ಸಟ. ಸೃಷ್ಟಿಯ ಉಪ್ಪ ತಿ ಮತ್ತು 
ಪ್ರುಲಯಗಳಂದು ಅರ್ಥ ಮಾಡುವರು. ಯಾವನು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಆದಿಯಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲವೋ ಅವನಿಗೆ. ದುಃಖವಿರಹಿತವಾದರೂ- ಪ್ರಲಯದ 
ಸು ಪ್ಪ ವ್ರ ಯಾಕೆ ಬೀಳೆಬೇಕೆಂಬದಿ ನಮಗೆ ಊಸಿಸಲಿಕ್ಕಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಇದೂ 


ಬ್ಲಡಿ ಸೃಷ್ಟಿ ಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ಕರ್ಮದ ನಿಬಿಡವಾದ ಚಾಅದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿದ 
ಜೀವನನ್ನು ಕುರಿತು NE ಲೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಆದಿಆಂತಗಳನ್ನು 


ಬ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪ ೪೮೮ 


ಆಜ್‌ 


ಮೀರಿದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಶ್ರೀಕೃ ಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇಳುವನೆಂಬುದು 
ನಮಗೆ ಸರಿದೋರುವದಿಲ್ಲ. ಸಜೀವ ಸಿ ಗ ತಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಸಹಧರ್ಮವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದ ಜೀವವನ್ನು ಕುರಿತು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದರಿಂದ ಸರ್ಗನೆಂದರೆ 
ಅವನಿಗೆ ಹಾ ಸತ್ತರು ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಜನ್ಮ ಪರಂಪರೆಯೆಂದೂ 
ಪ್ರಲಯನೆಂದರೆ ಆ ಜನ್ಮಗಳ ಅಂತಕಾಲಕ್ಕೊದಗುನ ಮರಣನೆಂದೂ 
ಉದ್ದಿಷ್ಟವಿದ್ದ೦ತೆ ಧ್‌ ಕುಕ? ಜೀವನು ವರ್ತಮಾನದ ಕರ್ಮ 
ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ಕ ನಾದರೂ ತತ್‌ಕ್ಷಣವೇ ಅವಸಿಗೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮದಿಂದ 
ಮುಕ್ತಿದೊರೆಯುವದಿಲ್ಲ, ಮುಂದೆ ಅನೇಕ ಒನ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಸಿದ್ದತೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಿಕೊಂಡು (೭-೧೯) ತದನಂತರದಲ್ಲಿ ಕೊನೆಯ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಅವನು 
ಪಡೆಯುವನೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ ಆದುದರಿಂದ ಕವ Se ದಿಂದ 
ವಿಮುಕ್ಕನಾದವನಿಗಾದರೂ (ಮುಕ್ಕನಿಗಾದರೂ) ಒಜನ್ಮಮರಣಗಳು ಕೆಲ 
ಕಾಲ ಶಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೆ £ ಅಲ್ಲ. ಈ ಒನ್ಮಮರಣಗಳನ್ನು ».ದುರಿಸಿ ತಾನು 
ಆವುಗಳನ್ನು ಜಯಿಸಿ No ಯನಾಗಿರುವದನ್ನು ತೋರಿಸಬೇಕಾಗುವದು. 
ಇಂಥ ಒನ್ಮಮರಣಗಳ ಉಲ್ಲೇಖವೇ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಒಂದಿದೆಯೆಂದು 
ನಮ್ಮ ನಂಬುಗೆ. 


ಮಮ ಯೋಪನಿರ್ಮಹದ್ಬ ಹ್ಮ ತಸ್ಮಿನ್ಸರ್ಭಂ ದಧಾಮ್ಯಹಂ 
ಸಂಭನಃ ಸರ್ವಭೊತಾನಾಂ ತತೋ ಭವತಿ ಭಾರತ ೩ 


ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣಪುರುಷೋತ್ಕಮನು ತನ್ನ ಎಂಡು ವಿಧವಾದ ಯೋನಿ 
ಗಳನ್ನು ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಕ ಚತು; ನೆರಡು ಯೋನಿಗೆ 
ಳೊಳಗೆ ಪರಾಯೋನಿಯು ಬ್ರಹ್ಮಸಂಜ್ಞೆ ತವೆಂದು ನಾವು ತೋರಿಸಿರುವೆವು. 
ಇಲ್ಲಿ ಮಹತ್‌ಬ್ರಹ್ಮವು ತನ್ನ ಯೋನಿಯಾಗಿದೆಯೆಂದು ಶಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನು ಹೇಳು 
ತ್ಲಾನೆ. ಒಂದಾಗಿ, ಅಪರಾ ಮತ್ತು ಪರಾಯೋನಿಗಳೆಲದೆ. ಮತ್ತೊಂದು 
ಯೋನಿಯನ್ನು ಊಹಿಸಬೇಕು. ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಈ ಪರಾ ಮತ್ತು ಅಪರಾ 
ಯೋನಿಗಳನ್ನು ಮಹತ್‌ ಬ ಬ್ರಹ್ಮ ವೆಂದು ಹೇಳಿರಬೇಕು, ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಪರಾ 
ಯೋನಿಯನ್ನೆ € ಬ್ರಹ್ಮ ಎಂದು ಹೇಳುವರು; ಮತ್ತು ಅಪರಾಯೋನಿಯು 
ಕನಿಷ್ಠವಾಗಿದ್ದು ಪರಾಯೋನಿಯಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಭೂತವಾಗುವದರಿಂದ ಪರಾ 


೨೮೯ ಆ ನ್ಯಾ ಯ ೧೪ 


ಮತ್ತು ಅಪರಾ ಈ ಎರಡು ಯೋನಿಗಳನ್ನೂ ಒಂದಾಗಿ ಎಜೆಸಿದರೆ 
ಅವುಗಳಿಗೆ ಮಹತ್‌ ಬ್ರ ಹ್ಮನೆಂಬ ಹೆಸರು ಸಾರ್ಥಕವಾಗಿದೆ. ಈ ಯೋನಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತಾನು ಗರ್ಭವಿಡುವನೆಂದು ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ 
ವೇನಿರಬಹುದು ? ಯೋನಿಯೂ ತತ್ಸಬಂಧವಾದ ಗರ್ಭಧಾರಣದ ಪ್ರಕಾ 
ರವೂ ಇಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸುವದು ಶಕ್ಯವಲ್ಲ, ನಮಗೆ ತೋರುವದೇನೆಂದರೆ, 
ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿಸಿ ಅವನಲ್ಲಿ ಸೃಷ ಷ್ಟು ತತ್ತಿ 
ಕಾರ್ಯದ ಪ್ರೇರಣೆಯನ್ನು ತಾನೇ ಮಾಡಿರ. ವನೆಂಬುದನ್ನು ತನ್ನ ಯೋನಿ 
ಯಲ್ಲಿ ತಾನೇ ಗರ್ಭಧರಿಸಿದನೆಂದು ಆಲಂಕಾರಿಕ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃ ಷ್ಣೃನು 
ಹೇಳುವನು. ಆತನ ಪ್ರೇರಣೆಯಿಂದಲೇ ಮುಂದೆ ಬ್ರಹ್ಮನ ಹೊಟ್ಟ ಮುಲ್ಲ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಯೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ಸ್ಲಾವರ ಒಂಗಮ ವಸ್ತುಗಳೂ ಬನಿಸುವವು ಕು 
ನ್ಹಿಚಕ್ರವು ತಿರುಗತೊಡಗುವದು. 


ಸರ್ವಯೋನಿಷು ಕೌಂತೇಯ ಮೂರ್ತಯೆಃ ಸಂಭನಂತಿ ಯಾಃ | 
ತಾಸಾಂ ಬ್ರಹ್ಮ ಮಹದ್ಯೋನಿರಹಂ ಬೀಜಪ್ರದಃ ಪಿತಾ (೪! 


ಸೃಷ್ಟ್ರಿಯೊಳಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾದ ಯೋನಿಗಳೂೊಳಗಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ 
ಮೂರ್ತಿಗಳೆಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಆಂದರೆ ಪರಮೇಶ್ವರನ ಯೋನಿಯಲ್ಲಿ ಉಂಟಾ 
ಗುವವು, ಅವುಗಳ ಉತ್ಪತ್ತಿ ಗಾಗಿ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಮಾಡಿದವನು ಬ್ರಹ್ಮ 
ನಲ, ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನು.. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಆ ಮೂರ್ತಿಗಳು ಹುಟ್ಟ, 
[4a] ಹ್‌ ಗಿಗಿ ಲ 
ವಡು ಬ್ರಹ್ಮನಿಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ; ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ; ಆದು 
ದರಿಂದ ಅವನು ಅವುಗಳಿಗೆ ನಿಬವಾಗಿಯೂ ಜನ್ಮದಾತನಾದ ಪಿಶನು, 


ಸತ್ವಂ ರಜಸ್ತನು ಇತಿ ಗುಣಾಃ ಪ್ರಕೃತಿಸಂಭವಾಃ। 
ನಿಭದ್ದಂತಿ ಮಹಾಬಾಹೋ ದೇಹೇ ದೇಹಿನಮನ್ಯಯಂ |೫| 


ಸತ್ತ ರಜ ತಮೋಗುಣಗಳು ಪ್ರಕೃ ತಿಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ ದ್ರು, ಸವಿಕಾರ 
ಕ್ಸ್ನೇತ್ರ ಜೆೌಸುವ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ವಾಸವಾಗಿರುವ ಅನ್ಯಯನೆಂದು ತೇಳಲ್ಲ ಡುವ 
ಪುರುಷನನ್ನು ಬಂಧಿಸುವವು. ಆತ್ಮಸ್ತಭಾದವ್ರ 'ಅವ್ಯಯವಾದರೂ ಜೀವ 


ಇ. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪ ೮೯೨ 


ತ್‌ 


ಪುರುಷನು ಬಂಧನಕ್ಕೊಳಪಡುವನೆಂಬದು ಗೀತೆಯ ಮೆತವು. ಆತ್ಮವು 
ಆವಿಕಾರ್ಯೆಬಾದುದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೆ ಉಪಾಧಿ ಇಲ್ಲವೆಂಬುವ ವೇದಾಂತಿ 
ಗಳು ಇದನ ನ ಲಕ್ಷ್ಮಿ ಸಬೇಕು. 


ತತ್ರ ಸತ್ವಂ ನಿರ್ಮಲತ್ವಾತ್ರ್ರಕಾಶಕಮನಾಮಯಂ 
ಸುಖಸಂಗೇನ ಬದ್ದಾತಿ ಬ್ಹಾನಸಂಗೇನ ಚಾನಘ ॥೬॥ 


ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ನಿರ್ಮಲವೂ ಜ್ಞಾನವೃದ್ದಿಕರವೂ ದುಃಖರಹಿತವೂ ಆದ 
ಸತ್ವಗುಣವು ಪುರುಷನನ್ನು ಸುಖದ rN ಜ್ಞಾನದ ಆಸಕ್ತಿಯಿಂದ 
ಬಂಧಿಸ ವದು. 


ರಜೋ ರಾಗಾತ್ಮ ಕೆಂ ವಿದ್ಧಿ ತೃ ಷಾಸಂಗಸಮುದ್ಧ ನಂ 
ತನ್ನಿ ಬದ್ದಾತಿ ಕೌಂತೇಯ oR ಡೀಹಿನಂ | ell 


ರಜೋಗುಣದ ಸ್ವಭಾವವು ಫ್ರೇಮರೂಪವಾಗಿದೆ. ತೃಷ್ಣೆಯಿಂದಲೂ 
ಆಸಕ್ಕಿಯಿಂದಲೂ ಹುಟ್ಟಿ ದ ರಜೋಗುಣವು ದೇಹದೊಳಗಿರುವ ಪುರುಷ 
ನನ್ನು ಕರ್ಮಪ್ರವೃತ್ತಿ ಯಿಂದಲೂ ಆಸಕ್ತಿಯಿ೦ದಲೂ ಬಂಧಿಸುವದು. 


ತಮಸ್ಸೃಜ್ಞಾನಜಂ ನಿದ್ದಿ ಮೋಹನಂ ಸರ್ವದೇಹಿನಾಂ | 
ಪ್ರಮಾದಾಲಸ್ಯನಿದ್ರಾ ಭಿಸ್ತನ್ನಿ ಬದ್ದಾತಿ ಭಾರತ ॥೪॥ 


ತಮೋಗ.ಣವು ಅಚ್ಚ್ವಾನದಿಂದುಂಟಾಗುವದು. ಆದರಿಂದ ಪುರುಷನು 
ಮೋಹಿತನಾಗುವನು. ಪ್ರಮಾದ, ಆಲಸ್ಯ, ನಿದ್ರೆ ಇವುಗಳಿಂದ ತಮೋ 
ಗುಣವು ಪುರುಷನನ್ನು ಬಂಧಿಸುವದು, 


ಸತ್ವಂ ಸುಖೇ ಸಂಜಯತಿ ರಜಃ ಕರ್ಮಣಿ ಭಾರತ | 
ಜ್ಞಾನಮಾವೃತ್ಯ ತು ತಮಃ ಪ್ರಮಾದೇ ಸಂಜಯತ್ಕುತ ॥೯॥ 
ಸತ್ತಗುಣವು ಸುಖವನ್ಫೂ ರಜೋಗುಣವ್ರ ಕರ್ಮಪ್ರವೃತ್ತಿ 
ಣೂ ತನೋಗ.ಣವು ಜ್ಞಾ ನವನ್ನು ಕವಿದು ಪ್ರಮಾದವನ್ನೂ ಉಂಟು 
ವವು, 


ಸ 
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ರಜಸ್ತ ಮಶ್ಚಾಭಿಭೂಯ ಸತ್ವಂ ಭನತಿ ಭಾರತ | | 
ರಜಃ ಸತ್ವಂ ತಮಶ್ಚೈನ ತಮಃ ಸತ್ವಂ ರಜಸ್ತಥಾ ॥೧೦॥ 


ರಜ ಹಾಗು ತಮೋಗುಣಗಳನ್ನು ಹತ್ತಿ ಶ್ರಿಕ್ಸಿ ಸತ್ತಗುಣವು ಮೇಲೆ 
ಬರುವದು. ಅದೇ ರೀತಿಯಾಗಿ ಸತ ತು ತಮೋಗ. ಣಗಳನ್ನು ತಗ್ಗಿಸಿ 
ರಜೋಗುಣವೂ ಮತ್ತು ಸತ ರಜಗಳನು ಸ ತಗ್ಗಿಸಿ ತಮೋಗುಣವೂ 
ಮೇಲಕ್ಕೆ ಬರುವವು. 


ಗುಣಗಳ ತಗ್ಗು ನಿಕೆ ಹೆಚ್ಚು ವಿಕೆಗಳಿಗೆ ಕಾಲಾವಧಿಯ ನ್ನಾಗಲಿ ಕಾರಣ 
ನ್ನಾಗಲಿ ಈ ಶೊ ತದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದಿಲ್ಲ. ಇವುಲ ಗು 3 ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ 
ಚರು ಚೇ ಸಕಳು/ ಹೇಳಿರುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ತೋರುವದು. 


ಸರ್ವದ್ವಾರೇಷು ದೇಹೇಸ್ತಿನ್ರ ಕಾಶ ಉಪಜಾಯತೇ | 


ಜ್ಞಾನಂ ಯದಾ ತದಾ ನಿದ್ಯಾದ್ಧಿನೃದ್ಧ ೦ ಸತ್ವಮಿತ್ಯುತ 1 ೧೦೧ ॥ 


ದೇಹದೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮದ್ದಾರಗಳಿಂನ ಅಂದರೆ ಬುದ್ದಿ, 
ಅಹ೦ಕಾರ,ಮನಸ್ಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ಸಾತ್ತಿಕ ಜ್ಞಾನವ, (೧೩-೭ ೧5) 
ಪ್ರಕಟವಾದಾಗ ಸತಕ್ತಗುಣವು ವ್ಯ ದ್ಧಿಯಾಗಿದೆಯೆಂದು ತ ಳೆಯ ಬೇಕು. 


ಲೋಭಃ ಪ್ರವೃತ್ತಿರಾರಂಭಃ eR ಸ್ಪೃಹಾ। 
ರಜಸ್ಯೇತಾನಿ ಜಾಯಂತೇ ವಿನೃದ್ದೇ ಭರತರ್ಷಭ Il a೨ 
ಲೋಭವೂ ಕರ್ಮಮಾಡ.ವ ಅತುರತೆಯೂ ಆತೃವ್ರ್ತಿಯೂ ಫಲಾ 

ಸಕ್ತಿಯೂ ಪ್ರಕಟವಾದಾಗ ರಬೋಗುಣವು ವೃದ್ದಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಅಪ್ರಕಾಶೋಪ್ರವೃತ್ತಿಶ್ಚ ಪ್ರೆಮಾದೋ ಮೋಹ ಏನ ಚ। 


ತಮಸ್ಯೇತಾನಿ ಜಾಯಂತೇ ವಿವೃದ್ಧೇ ಕುರುನಂದನ  ೧೩॥ 
ಅಜ್ಞಾನವೂ ಕರ್ಮದಿಂದ ಪರಾಜ್ಮುಖತೆಯೂ ಪೃಮಾದವೂ 
ಭ್ರಾಂತಿಯೂ ಪ್ರಕಟವಾದಾಗ ತಮೋಗ.ಣದ ವೃದ್ದಿಯಾಗಿರ.ತ್ತದೆ. 
ಯದಾ ಸತ್ವೇ ಪ್ರವೃದ್ಧೇತು ಪ್ರಲಯಂ ಯಾತಿ ಜೇಹಭೃತ್‌ | 
ತಡೋತ್ತಮನಿದಾಂ ಪಲೋಕಾನನುಲುಸ್ಪ ತಿಪೆದ್ಯತೇ ॥ owl! 
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ಅರ್‌ 





ದೇ ಹಧಾರಿಯಾದವನಿಗೆ ಸತ್ತಗುಣದ ಉತ್ಕರ್ಷಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮರಣವು 
ಪ್ಲವಾದರೆ ಆವನು ಉತ್ತ ಮುರಾದ ಜ್‌ ನಗಳು ಹೋಗುವ ಲೋಕಕ್ಸೆ 
Pp ಮರಣೋಕ್ಕರವೂ ಜೀವಾತ್ಮನ ವ್ಯಕ್ತಿತ,ವು ನಿಲ್ಲುವ 
ದೆಂದು ಈ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಜಾಬಿಸುವಡು.. ಮರಣ ಸಮು 
ದಲ್ಲಿ ದೇಹವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ಚಿತ್‌ಸ್ತಭಾವವು ಪರಮಾತ್ಮನ ಅಖಂಡ ಚಿತ್‌ 
ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಲೀನವಾಗುವದೆಂದು ಕೆಲವರು ವೇದಾಂತಿಗಳು ಆಗ್ರಹದಿಂದ 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವದುಂಟು, ಆದರೆ ಈ ಮತವು ಗೀತೆಗೆ ಸಮ್ಮುತವಿದ್ದಂತೆ 
ತೋರುವದಿಲ್ಲ. 


ಣಿ 


ರಜಸಿ ಪ್ರಲಯಂ ಗತ್ವಾ ಕರ್ಮಸಂಗಿಷು ಜಾಯತೇ | 
ತಥಾ ಪ್ರಲೀನಸ್ತ ನುಸಿ ಮೂಢಯೋನಿಷು ಜಾಯತೇ (೧೫ 


ರಜೋಗುಣದ ಉತ್ಕರ್ಷಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮೃತ್ಯುವು ಬಂದರೆ ಮನುಷ್ಟನು 
ಕರ್ಮಾಸಕ್ತಿ ತುಂಬಿರುವವರಲ್ಲಿ ಒನ್ಮವೆತ್ತುವನು. ಹಾಗೆಯೇ ತಮೋ 
ಗಣದ ಉತ್ಕರ್ಷಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮರಣವ್ರ ಒಂದರೆ ಅವನು ಮೂಢ ಯೋನಿ 
ಗಳಲ್ಲ ಹುಟ್ಟುವನು. 


ಸವಿಕಾರ ಕ್ಸೇತುದೆಸಳಗಿನ ಪುರುಷನಿಗೆ ಪುಕ್ಸತಿಯ ಗುಣಗಳ ದೆಸೆ 
ಯಿಂದ ಪಾ.ಸ್ಠವಾಗ, ವ ಬಂದನದ ಬಗೆಯೂ ಆ ಒ೦ಂದನಕ್ಕಾಗಿ ಅವನಿಗೆ 
ಸ ಎ6 ] NA 0 py 
ಪಾ)ಪ್ಯಮಾಗುವ ಸತ್‌ ಮತ್ತು ಅಸತ್‌ ಯೋನಿಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ 
೧೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖ ವ್ರ ಒಂದಿರುವದು. ಈ ಎರಡು ಶ್ಲೋಕ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಆದೇ PN ತಾತ್ರಿ ತ ವಿವೇಚನೆಯು ನಡೆದಿದೆ. 


ಕರ್ಮಣಃ ಸುಕೃತಸ್ಕಾಹುಃ ಸಾತ್ವಿಕಂ ನಿರ್ಮಲಂ ಫಲಂ | 
ರಜಸಸ್ತು ಫಲಂ ದುಃಖಮಜ್ಞಾ ನಂ ತಮಸ8 ಫಲಂ || ೧೬ || 


ಸತ್ಯರ್ಮಕ್ಕೆ ಬರುವ ಫಲವು ಸಾತ್ರಿ ಕವಾಗಿಯೂ ನಿರ್ಮಲವಾಗಿಯೂ 
ನದಿಲಿ ರಾಜಸ ಕರ್ಮಕ್ಸ್‌ ದುಃಖನೇ ಫಲ. ತಾಮಸ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಅಜ್ಞಾನವೇ ಫಲ. 
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ಸತ್ವ್ವಾತ್ಸಂಜಾಯತೇ ಜ್ಞಾನಂ ರಜಸೋ ಲೋಭ ಏನ ಚ | 
ಪ್ರಮಾದನೋಹೌ ತಮಸೋ ಭನತೋಇಜ್ಞಾ ನಮೇವ ಚ ॥೧೭॥ 


ಸತಗ. ಣದಂದ ಜ್ಞಾನವೂ ರಜೋಗುಣದಿಂದ ಲೋಭವೂ ತಮೋ 
ಗುಣದಿಂದ ಪ ಮಾದ, ನೋಹ ಮತ್ತು ಅಚ್ಞಾನಗಳೂ ಉಂಬಾಗುವವು. 


ಊರ್ಧ್ವಂ ಗಚ್ಛಂತಿ ಸತ್ವಸ್ಥಾ ಮಧ್ಯೇ ತಿಹ್ಮಂತಿ ರಾಜಸಾಃ | 


ಜಘನ್ಯಗುಣವೃತ್ತಿಸ್ಥಾ ಅಧೋ ಗಚ್ಛಂತಿ ತಾನುಸಾಃ | as Il 


ಸತ್ತಸ್ಥನಾದವನ ಗತಿಯು ಊರ್ಧ್ವವಾಗಿರುವದು. ರಾಜಸನಿಗೆ 
ಪ್ರಗತಿಯಿಲ್ಲದೆ ಅವನು ಮಧ್ಯದ ದಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುವನು; ಮತ್ತು ಹೀನ ಗು? 
ಯಾದ ತಾಮಸ ಸನ ಆದೆ ಗತಿಗೆ ಕಾರವೂ 


ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸ್ಮಲವಾಚಕ ಹಾಗು ದಿಗ್ರಾಚಕವಾಗಿ 
ತಿಳಿದರೆ ಅರ್ಥ ಹಾನ್ತಿಯಾಗುನದೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು, ಜೀವಾತ್ಮ 
ನಿಗೆ ಬೃಹ್ಮನ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳ ಭಾರವನ್ನು ಹೊತ್ತು, 
ಕೊಂಡು ಅವ್ಯಾಹತವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವ ಸಂಸಾರದೊಳಗೆ, ಅವಸಿ 
ಗಾಗೃವ ಭಾವ ಮೂಲಕ ಪ್ರಗತಿಯನ್ನೂ ' ಅಥವಾ ಪರಾಗತಿಯನ್ನೂ 
ಕುರಿತು ಇಲ್ಲ ಹೇಳಿದೆಯೆಂದು ನಮ್ಮ ನಂಬುಗೆ. ಈ ಸಂಸಾರದ ಅಂತ್ಯ 
ದಲ್ಲಿ ತಾನು ಸೇರಬೇಕಾದ ಧ್ಭೇಯವನ್ನು ಆನಲಕ್ಶಿ ನಿ ಜೊ ನು ತನ 
ಗ.ಣಾಧೀನತೆಗಾಗಿ ಆ ಧ್ಯಂಯವನ್ನು ಸಬ್ತೀಪಿಸುವದನ್ನೂ ಇಲ್ಲವೆ ಆ 

ಜ್ಯೀಯದಿಂದ ದೂರ ಸರಿಯು: ಎಡಸ್ನೂ ಇಲ್ಲ ಹೇಳಿದೆ ಆ ಧ್ಹೇಯನವನ 

ಸವಮೀಪಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಯನ್ನು ತನ್ನ ಪ್ರ ಯತ್ತ ದಿಂದ ತನ ಲ್ಲ ಅಲ್ಫಾ ದಿಟ 
ದರೂ ವ್ವ ದ್ದಿನಡಿಸಿಕೊಂಡರೆ, ಫುನುಷನ ನು ಧ್ಯ "ಗತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ 
ನೆಂದ. ಗೀತೆಯು ಬಗೆಯುವನು. ಈ ಧ್ಯೇಯವನ್ನು ಕಣ್ಣು ಮರೆಮಾಡಿ 
ಕೇವಲ ಸತ್ಕರ್ಮುಗಳನ್ನೇ ಮಾಡುತ್ತ ತನಗೆ ಚ್ಳುತಿಯುಂಬಾಗದಂತೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದು ಜೀವನಿಗೆ ಶಕ್ಯವಾಗಿದೆಯೆಂದು ಗೀತೆಯು ಭಾವಿಸು 
ವದು. ಇದಕ್ಕೆ ಮದ್ದಮಸ್ಸಿತಿಯಲ್ಲಿರುವದು ಎಂದು ಹೆಸರು, ತೇವಲ 
ಸ್ರಾರ್ಥದಿಂದಲೂ ಪರಹಿತವನ್ಹು ದುರ್ಲಕ್ಷ್ಮಮಾಡುವ ನಾಶಕಾರಕ 
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ತಾಮಸ ವೃತ್ತಿಯಿಂದಲೂ ಜೀವನಿಗೆ ಅಕಲ್ಯಾಣವಾಗುವದು. ಅವನು 
ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ತನ್ನ ನಿಯತ ಧ್ಯೇಯದಿಂದ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಚ್ಯುತ 
ನಾಗುವ ಕಾರಣ ಇದನ್ನು ಆಧೋಗತಿಯೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ನಾನ್ಯಂ ಗುಣೇಭ್ಯಃ ಕೆರ್ತಾರಂ ಯದಾ ದ್ರಷ್ಟಾನುಸಶ್ಯತಿ | 
ಗುಣೇಭ್ಯ ಶ್ಚ ಹರಂ ವೇತ್ತಿ ಮದ್ಭಾವಂ ಸೋಧಿಗಚ್ಛ ತಿ || oF ll 


ಜೀವನ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪಾತ್ರತೆಯಾಗಲಿ ಪ್ರಗತಿಯಾಗಲಿ ಸತ್ವರಜಸ್ತ, 
ಮೋಗುಣಗಳನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವವು. ಈ ವಿಷಯದ ಬಗ್ಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ವಿವೇಚನೆಯು ಬಂದಿದೆ. ಪ್ರಕೃತಿಯ ಗ.ಣಗಳಿಂದ ಕ್ಲೇತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ನಡೆಯುವವು. ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಗುಣಗಳೇ ನಿಜವಾದ ಕಾರಣ. 
ಈ ಗುಣಗಳೇ ಪುರುಷನ ಬಂಧನಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗ.ವವು. ಇದನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಕೊ೦ಡು, ಈ ಗುಣಗಳಿಗೆ ಮನಸೋಲದೆ ಅವುಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಇಚ್ಛಾ - 
ದ್ವೇಷಗಳನ್ನು ತೊರೆದು ಪುರುಷನು ಬಂಧಮುಕ್ಕನಾಗುತ್ತಾನೆ. ತ್ರಿಗುಣ 
ಗಳಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಈ ಬಗೆಯ ಸನಮದೃಷ್ಟಿಗೆ ತ್ರಿಗುಣಗಳನ್ನು ದಾಟುನದೆಂದು 
ಹೆಸರು. ಈ ಸಮದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಈ ಮೊದಲು ಹೇಳಿದಂತೆ 


ಲ”ಟ a 
ತ್ರಿಗುಣಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಆತನನ್ನು 
ತಿಳಿದವನು ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಆತನ ಭಾವವನ್ನು ಅರಿತು, ಅದನ್ನು ಖಂಡಿತ 
ವಾಗಿ ಸಲ್ಲಿಸುವನು ಎಂದರೆ ಅವನ ಯಜ್ಜಭೋಕ್ಕೃತ್ತ ಹಾಗು ಪ್ರಬುತ್ತ 

ಣಿ eg ೨ ೪೨ 


ವನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸುವನು. 
ಗುಣಾನೇತಾನತೀತ್ಯ ಶ್ರೀನ್ನೇಹೀ ಡೇಹಸಮುದ್ಧ ನಾನ್‌ | 
ಜನ್ಮಮೃತ್ಯುಜರಾದುಃಖೈರ್ನಿಮುಕ್ತೊಇಮೃತನಮಕ್ಮುತೇ ೨೦! 


ಹೀಗಾದಾಗ ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ ದೇಹದಲ್ಲಿಯೇ ಉದ್ಭವಿಸುವ ಸತ್ವ 
ರಜತಮೋಗುಣಗಳ ವಿಕಾರಗಳನ್ನು ದಾಟಿ, ಜನ್ಮ ಮೃತ್ಯು ಜರಾ ದುಃಖ 
ಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತನಾಗುವನಲ್ಲದೆ ಅಮೃತತ್ವವನ್ನೂ ಅನುಭನಿಸುವನು. 
ಇದಕ್ಕ ರ್ಥವೇನೆಂದರೆ, ಜೀವನು ಹೋರಾಡಬೇಕಾಗುವದು ಗುಣಗಳ 
ತತ್ತದೊಂದಿಗೆ ಅಲ್ಲ; ಆದರೆ ತನ್ನ ದೇಹದಲ್ಲಿಯೇ ಪ್ರಕಟವಾದ ಆ ಗುಣ 


೨೯೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪ 


ಗಳ ವೃ ತ್ಕಿಗಳೆಂದಿಗೆ. ಗುಣಗಳನ್ನು ಒಯಿಸುವದೆಂದರೆ ಅವುಗಳನ್ನು 
20 ಉಜೆ ದಿನ ಚತತ ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಗುಣಗಳನ್ನು ದಾಟಿ 
ದರೂ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಅವುಗಳ ವ್ಯಾಪಾರಗಳು ನಡೆಯುತ್ತಲೇ ಇರು 
ವವು ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯ ಕೂಡದು. ಶರೀರದೊಳಗೆ ಪ್ರಕಟವಾಗುವ 
ಅವುಗಳ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಕುರಿತು ಅದರಲ್ಲಿ ವಾಸಮಾಡುವ ಜೀವಪುರುಷನು 
ನಿಸ್ಪೃಹನಾಗಿಯೂ ಧಿರ್ವಿಕಾರಿಯಾಗಿಯೂ ಇರಬೇಕು. ಹೀಗಾದರೆ ಜನ್ಮ 
ಮೃತ್ಯು ಜರಾ ಮುಂತಾದವು ಅವನ ದುಃಖಕ್ಕಾಗಲಿ ಸುಖಕಾ ಗಲಿ ಕಾರಣ 
ಗಳಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಯಾವ ಸ್ಸಿ ತಿಯಲ್ಲಿದ್ದ 5ನ ಆನ್ಫು ತತ್ತ ವನ್ನು ಅವನು 
ಅನುಭೋಗಿಸುತ್ತ ಲೇ ಇರುವನು(೨-೧೫). 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ 
ಕೈರ್ಲಿಂಗೈಸ್ತ್ರೀನ್ಸುಣಾನೇತಾನತೀತೋ ಭವತಿ ಪ್ರಭೋ। 
ಕಿಮೂಚಾರಃ ಕಥಂ ಚೈತಾಂಸ್ರ್ರೀನ್ನು ಣಾನತಿನರ್ತತೇ ॥ ೨೧ / 


ಹೀಗೆ ಗುಣಗಳನ ಜೆ ದಾಟಿದವನನ್ನು ಹೇಗೆ ಗುರಿತಿಸಬೇಕು? ಅವನ 
ಆಚರಣೆಯು ಹ್‌? ಅವನು ಮೂರು ಗುಣಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ದಾಟು: 
ವನು? ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಪ್ರಶ್ನಮಾಡುತ್ತಾನೆ. 


ಗ್ರೇಭೆಗವಾನುವಾಚ-- 
ಪ್ರಕಾಶಂ ಚಪ್ರವೃತ್ತಿಂ ಚ ಮೋಹನೇವ ಚ ಸಾಂಡವ | 
ನ ದ್ವೇಷ್ಟಿ ಸಂಪ್ರವೃತ್ತಾನಿ ನ ನಿವೃತ್ತಾನಿ ಕಾಂಸ್ಲತಿ Ios! 


ಇಂಥ ಮನುಷ್ಯ ನನ್ನು ಗುರುತಿಸುವದಕ್ಕೆ ಅವನ ಮನಃಸ್ಸಿ ತಿಯನ್ನು 
ನೋಡಬೇಕು. ಅವನಲ್ಲಿ ಸತ್ತ ಗುಣವೇ ಬೆಳೆರಲಿ ರಾಜಸವೇ "ಳಿಯ 
ತಾಮಸವೇ ಬೆಳೆಯಲಿ ಅವನು ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಯಾನ ಗುಣವನ್ನೂ ದೆ ಸಮಿ 
ಸುವದಿಲ್ಲ. ಅಥವಾ ಅದರಿಂದ ತಾನು ನಿವೃ ತ್ರನಾಗಬೇಕೆಂಬ ಇಚ್ಛೆ ಯನ್ನೂ 
ಹಿಡಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಎಂದರೆ, ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಪುರುಷೋತ್ತ ಚ 
ಬುದ್ದಿಯಿ೦ದ ಆ ಗುಣದ ಫಲವನ್ನು ಜೂ ಶಾಂಕಿಯಿಂದಲೂ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪ 9೯೬ 


ಸಹಿಸುವಾಗ ಅವನ ಮನಸಿನ ಸಮಾಧಾನ ವೃತ್ತಿಯು ಚಲಿಸುವದಿಲ್ಲ 
ಎ೦ಬುದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ. 


ಉದಾಸೀನವದಾಸೀನೋ ಗುಣ್ಳೆರ್ಯೋ ನ ನಿಚಾಲ್ಕತೇ | 
ಗುಣಾ ವರ್ತಂತ ಇತ್ಯೇನ ಯೋನತಿಸ್ಮತಿ ನೇಂಗತೇ i ೨೩ 


pS) 


ಇಚ್ಛಾ-ದ್ರೇಷಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅವನು ಯಾವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲೂ 
ಉದಾಸೀಸನಾಗಿರಬಲ್ಲನು, ಮತ್ತ, ಗುಣಗಳ ದೆಸೆಯಿಂದ ಅವನ ಸಮಾ 
ಧಾನವೈತ್ತಿಯು  ಭಂಗಪಚುವದಿಲ್ಲ. ತನ್ನಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಸ್ತಭಾವ ವ್ಯವ 

ಮ ೧೧ dM ಸ್ಯಾ ಇ) 
ಹಾರಗಳೆಲ್ಲ ನೂ ಕೇವಲ ಪರಸ್ಪರವಾಗಿ ನಡೆದ ಗುಣಗಳ ಹೋರಾಟ 
ವೆಂದು ಬಗೆದು ಅವುಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸದೆ ತಾನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನಲ್ಲಿ ಸ್ಮರ 
ಬಂ ದ್ದಿಯನ ಇಟ್ಟಿರುವನು. 


4 
~ 
ಎ 
ಎಳೆ 
೨೫ 


೪3 


ಸ 
ಸಮದುಃಖಸುಖಃ ಸ್ವಸ್ಥಃ ಸಮಲೋಪಷ್ಟಾ ಶ್ಮಕಾಂಚನಃ | 
ತುಲ್ಕಪ್ರಿಯೂ ಪ್ರಿಯೋ ಧೀರಸ್ತು ಲೃನಿಂದಾತ್ಮಸಂಸ್ತು ತಿಃ | ೨೪ | 


ಈ ರೀಶಿಯಾಗಿ ಸುಖದಲ್ಲಿಯೂ ದುಃಖದಲ್ಲಿಯೂ ಯಾವನ ಮನ 
ಸ್ಸಿನ ಸಮಾಧಾನವು ಚಲಿಸುವದಿಲ್ಲವೋ, ಮಣ್ಣನ್ನ್ಮೂ ಬಂಗಾರವನ್ನೂ 
ಯಾವನು ಸಮನಾಗಿ ನೋಡುವನೋ, ಸ್ರ್ರಿಯವನ್ನೂ ಅಪ್ರಿಯವನ್ನೂ 


ಸಮನಾಗಿ ಭಾವಿಸುವ ಧೈರ್ಯವು ಯಾವನಲ್ಲಿದೆಯೋ ಮತ್ತು ನಿಂದೆಯೂ 
ಸ್ಫುುತಿಯೂ ಯಾವನಿಗೆ ಸಮಾನವೋ, 
ಮಾನಾಪಮಾನಯೋಸ್ತು ಲೃಸ್ತು ಲ್ಕೋ ಮಿತ್ರಾರಿಸಕ್ಷಯೋಃ | 
ಸರ್ವಾರಂಭಹರಿತ್ಯಾಗೀ ಗುಣಾತೀತಃ ಸ ಉಚ್ಕತೇ | ೨೫ ॥ 
ಹಾಗೆಯೇ ಮಾನಾಪಮಾನಗಳನ್ನೂ ಮಿತ್ರಶತ್ತುಗಳನ್ನೂ ಯಾವನು 
ಸಮನಾಗಿ ನೋಡುವನೋ ತಾನು ಅಂಗೀಕರಿಸಿದ ಎಲ್ಲ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ 


ಅಹಂಕಾರ ಮೂಲಕವಾದ ಕರ್ತೃತ್ವ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಯಾವನು ತಾಳುವ 
ಬಿಲ್ಲವೋ ಅಂಥವನನ್ನು ಗುಣಾತೀತನೆಂದು ಹೇಳುವರು. 
೧ಗಿ 


೨೯೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪ 


ಮಾಂಚ ಯೋಇವ್ಯ ಭಿಚಾರೇಣ ಭಕ ಯೋಗೇನ ಸೇವತೇ | 
ಸ ಗುಣಾನ್ಸನುತೀತ್ಕೈ ತಾನ್‌ ಬ ಬ್ರಹ್ಮಭೂಯಾಯ ಕಲ್ಪತೇ ॥ ೨೬: 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಗುಣಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಾಧಿಸುವ ಉತ್ತಮ ಉಪಾಯ 
ವೆಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯೇ ಸರಿ. ಮತ್ತಾವ 
ವಿಷಯದೊಳಗಿನ ತನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯೂ ಆದನ್ನು ಸೋಂಕದಂಥ ನಿಷ್ಟೆಯಿಂದ 
ನನ್ನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯೋಗವನ್ನು ಯಾವನು ಆಚರಿಸುವನೋ ಅನನೇ ಗುಣ 
ಗಳನ್ನು ದಾಟಿದವನು. ಆವನೇ ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಲು 
ಯೋಗ್ಯನು. 


ಬ್ರಹ್ಮಣೋ ಹಿ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಹಮಮೃತಸ್ಯಾವ್ಯಯಸ್ಯ ಚ| 
ಶಾಶ್ವತಸ್ಕ್ಯ ಚ ಧರ್ಮಸ್ಯ ಸುಖಸ್ಯೈಕಾಂತಿಕಸ್ಕ ಚ 1 ೨೭। 


ಬ್ರಹ್ಮಭೂತನಾದನಂತರ ಮುಂದೆ ಯಾವ ಸಂಪೂರ್ಣ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ 
ಇವನು ಪ್ರವಿಷ್ಟ ನಾಗುವನೋ ಆ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಪುರುಷೋತ್ಯ್ಮಮ ಶ್ರೀ 
ಕೃಷ್ಣನ ನು: ನ ಅಧಿಷ್ಟಿತನಾಗಿರುವನು. ಆ ಬ್ರಹ್ಮನು ತನ್ನ ಪ್ರಜೆಗ 
ನ್ನೊಡಗೂಡಿ ನಿತ್ಯವೂ ಯಜ್ಞವನ್ನು ಮಾಡಿ ಈ ಪುರುಷೋತ್ತವ.ನಿಗೆ 
ಅದನ್ನು ಸಮರ್ಪಿಸುತ್ತಿರುವನು. ಇದೇ ಅವನಿಗೆ ಶಾಶ್ವತ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 
ಈ ಧರ್ಮವನ್ನು ಪರಿಪಾಲಿಸುತ್ತ ಆವನು ನಿರಂತರವೂ ಪರಮ ಆನಂದ 
ನ್ಸು ಅನುಭಖಸುತ್ತ್ಯಲಿರುವನ.. | 
ಕರ್ಮೇಬಂದಧದಿಂದ ಮುಕ್ಕನಾದ ಜೇವನಿಗೆ ಭಗವ ನದ್ದೀತೆಯ 
ಮೂರುವಿಧದ ಅಂತಿಮಗತಿಗಳು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಪಗ ಏಕ 


ಯನ್ನು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದೆ. 
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ಲ್ಲ 
ವಾಕ್ಯತೆ 


ವಾಕ್‌. 
[೫ 


ಜೀವನು ಪುರುಷೋತ್ಯ್ಮಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿಗೆ ಬರುನನೆಂದೂ ಬ್ರಹ್ಮ 
ನನ್ನು ಸೇರುವನೆಂದೂ ಅಥವಾ ಳೂ ಮನ ಭಾವವನ್ನು ಸೇರುವ 
ನೆಂದೂ ಹೇಳಿದೆ. ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳ ಬೇನಯೂತರೆಲ್ಲರೂ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಸಮಾ 
ವಿಷ್ಟರಾಗಿರುವರು. ಬ ಬ್ರಹ್ಮನ ಯಜ್ಞ ಜ್ಲಭಾವವೇ ಎಲ್ಲ ಸ್‌ ನಿಯತ 


ವಾಗಿದೆ. ಬ್ರಹ್ಮನ ಯಜ್ಲಭಾವಕ್ಕೆ ಶಿ ಫೀಕೃಷ್ಣ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಹೇತು 


೧.೨ 
ww 
ಇ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪ ರಿಲೆ 


ವಾಗಿರುವನ. , ಅವನ ಆತ್ಯಂತಿಕ ಆನಂದವು ತಾನು ಕೈಕೊಂಡು ನೆರವೇರಿ 
ಸುವ ಯಜ್ಜಧರ್ಮದ ಪರಿಣಾಮವು, ಆದುಕಾರಣ ಯಾವನು ಭಕ್ತಿಭಾವ 
ದಿಂದ ಪ್ರರುಷೋತೃಮನಿಗೆ ಯಜ್ಞ್ಯಾರ್ಥವಾಗಿ ಸಂಗವನ್ನೂ ಫಲವನ್ನೂ 
ಬಿಡುವನೋ ಅವನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಭಾವವನ್ನು ನೇರುವನು. ಹಾಗೆಯೇ 
ತನ್ನ ಲೆ ಯಜ್ಞಭಾವವು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಪ್ರಚುರ 
ವಾದ ಯಜ್ಞ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಸಬಂಧಿಸಿರುವದು ಎಂಬುವದನ್ನು ತಿಳಿದು 
ತನ್ನ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಅವನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿದವನು ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಸೇಲರ್ರೂವನು: 
ಬ್ರಹ್ಮನ ಯಜ್ಞವಾಗಲಿ ಜೀವಭೂತನ ಯ.ಜ್ವವಾಗಲಿ ಇವೆರಡಕ್ಕೂ 
ಪುರುಷೋತ್ಯಮನಲ್ಲಿನ ಯೋಗಭಾವವೇ ಯಜ್ಞ ಸಮರ್ಪಣೆಯ ಕಾರ್ಯ 
ಪ್ರಸಕ್ತಿಗಿ೦ತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಹಾಗು ಶಾಶ್ವತ ಸತ್ಯವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದೇ 
ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನನ್ನು ಸೇರುವದೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 

ಆದುದರಿಂದ, ಈ ಮೂರು ವಿಧದ ಅಂತಿಮಗತಿಗಳೂ ಜೀವನಿಗೆ 
ಸಮನಾಗಿ ಉಪಯುಕ್ತವಾಗಿರುವವು. ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಭಾವವನ್ನು 
ಸೇರಿದವನು ಕೃತಕೃತ್ಯನಾಗುವನು. ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಸೇರಿದವನು ಪ್ರಜಾ 
ಧರ್ಮ ಪರಿಪೂರ್ಣನು. ಮತ್ತು ಪುರುಷೋತ್ತಮನನ್ನು ಸೇರಿದವನು 
ನಿನ್ಸೀಮವಾದಂಥ ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞನು. ಅವನು ಎಲ್ಲ ಯೋಗಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ 
ಶ್ರೇಷ್ಠನೆನಿಸುವ ಯೋಗಿಯು. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ಒಂದು ಗತಿಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದರೂ ಇಹಪರಗಳಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತಿಯು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಕೈಗೂಡುವದು. 


ಹದಿನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತನು. 


ಓಂ 
ಹದಿನೈದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


he NN 


ಅನತರಣಿಕೆ-.. 


ಏಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಆರಂಭವಾದ ಜ್ಞಾ ನನಿಚ್ಚ್ವಾ ನದ ನಿರೂ 
ಪಣೆಸು ಹದಿನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಳು: ಇನ್ನು ಈವರೆಗೆ 
ಹದಿನಾಲ್ಕು ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಬೋಧಿಸಿದ ಸತ್ಯವೆಂಬ 
ಗೂಢಜ್ಹಾನದ ಸಾರವನ್ನು — ಇದಕ್ಕೇ ಬುದ್ದಿಯೋಗವೆಂದು ಹೆಸ 
ಟೃದ್ದು- 'ಸಂತ್ಲೇಪವಾಗಿ ಈ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ ತ ಷ್ನನು RN 
ಆದುದರಿಂದ ಈ ಮೊದಲು ಹೇಳಿದ ಮುಖ್ಯ ಮುಖ್ಯ ತತ್ವಗಳ ಉಲ್ಲೇಖವು 
ಇದರಲ್ಲಿ ಬರುವದು. 

ಪುರುಷೋತ್ಯ್ಮಮನು ಉಂಟುಮಾಡಿದ ಸ ಪ್ಟಿಯು ಒಂದು ಅಶ್ವ ತ 
ವೃಕ್ಸದಂತಿದೆ ಅಶ್ವತ್ವ ವೃಕ್ಷ ದ ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷ 4 ಣವೇ ನೆಂದರೆ, ಅದಕ್ಕಿ ರುವ 
ನಿಜವಾದ ಮತ್ತು ಮ ಬೇರುಗಳು. ನಿಜವಾದ ಬೇರುಗಳಿಂದ "ಬೆಳೆದ 

ಆಶ್ತ ತ್ರ ವೃಕ್ಸದ ಹೊಂಚೆಗಳಿಂದಿಳಿದ ಬೀಳಿಲುಗಳು ನೆಲದ ಸಂಪರ್ಕವಾದೊಡ 
ನಿಸ ಪ್ರನಃ ವೃಕ್ಷ ರೂಪವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವವು. ಈ ಹೊಸ ಪ್ರಾದುರ್ಭಾ 
ವಕ್ಕೂ ಮೂಲ ಅಶ್ವತ್ನವೃಕ್ಸೆ ಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧವು ಉಳಿಯುವದಿ್ಲ. 

ಈ ಸಂಗತಿಗಳೆಲ್ಲ ಸೃಷ್ಟಿಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಹ ನಿಜವಾಗಿರುವದರಿಂದ 
ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿ ಅಶ್ವತ್ತವೃಕ್ಷದ ಉಪವೈೆಯು ಬಹಳ ಮಾರ್ಮಿಕವೂ 
ಯ.ಥಾರ್ಥವೂ ಆಗಿದೆ. 

ಮೂಲ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನೂ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಕರ್ಮವೂ 
ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಗುವವು. ಈ ಕರ್ಮತತ್ವದಿಂದಲೇ ಅಸತ್‌ ಎಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ 
ಸಂಬೋಧಿಸಿದ ಕರ್ಮರೂಪವಾದೆ ಬೀಳಿಲುಗಳು ಮನುಷ್ಯಲೋಕದಲ್ಲಿ 


ಆ ಧ್ಯಾಯ ೧೫ ೬೩೧೧೦ 
ಸಹಯಾನ ಳರನನವಡಾದದು 


ಜೀವಭೂತನೆಂಬ ಶಾಖೆಯಿಂದ ಹೊರಟು ಮುಂದಕ್ಕೆ ತಮ್ಮಂಥ ಅಸಂಖ್ಯ 
ಆವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣಮಾಡುವವು. ಈ ಅಸತ್‌ ಕರ್ಮಗಳ ಸಂಸಾ 
ರದ ಮತ್ತು ಸಂತತಿಯ ವೃದ್ದಿಯು ಪರಮಾತ್ಮನ ಸೃಷ್ಟಿಕಾರ್ಯದ ಹೇತು 
ವಿಗೆ ನಿಷ್ಠಾರಣವಾಗಿಯೂ ನಿರರ್ಥಕವಾಗಿಯೊ ಇರುವದರಿಂದ ಇವು 


ಆಗಂತುಕಗಳಾಗಿನೆ. ಹೀಗೆ ಅಶ್ತ ತ ವೃತ್ತ ಕ್ಕೂ ಸೃಷ್ಟಿಗೂ ಇರುವ 
ಸಾಮ್ಯವು ಚಿತ್ತಾ ಕರ್ಷಕವಾಗಿದೆ.” 


ತತ್ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿಯೇ ಅದು ಪವಿತ್ರವೆಂದು ಭಾವಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದುದು 
ಭಗವದ್ಗಿ ತೆಯಲ್ಲಿ ಅಶ್ವ ತೃವೃಕ್ಹದ ಉಲ್ಲೇಖವು ಬಂದಿಶುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ವಲ್ಲ. ಆದಕೆ ಆ ಉಲ್ಲೆ ಬವ ಘು ಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿರುವಂತೆ 
ಗ ತೋರುವದು. 
“್ರೋಭಗವಾನುವಾಚ-- 
ಊರ್ಧ್ವಮೂಲಮಧಃಶಾಖಮಕ್ಚತ್ಛಂ ಪ್ರಾಹುರನ್ಯಯಂ। 
ಛಂದಾಂಸಿ ಯೆಸ್ಯ ಪರ್ಣಾನಿ ಯೆಸ್ತಂ ನೇದ ಸನೇದನಿತ್‌ ॥ ೧ 
ಅಶ್ವ ತ್ಸವ ೈಕ್ಸುದ ಉಪಮೆಯು ಸ ಸೃಷ್ಟಿ ಗೆ ಹೇಗೆ ಅನುರೂಪವಾಗಿದೆ 
ಯೆಂಬುದನ್ನು ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿರುವೆವು. ಇ. ಸಾಮ್ಯವನ್ನು ಬೇರೆ ವಿಷ 
ಯದಲ್ಲಿಯೂ. ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟು ಈ ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗಿನ ನಿರೂಪಣೆಯು 
ಆರಂಭಿಸಲ್ಪ ಟ್ರ, ದೆ. 
ಅಶ್ತೆ ತ್ರ ವೈ ತ ತ ಬೇರುಗಳಿದ್ದ ಂತೆಸ ಸೃಷ್ಟಿಗಾದರೂ ೪ ಉಂಟೆ; ಅಶ್ವತ್ಥ ಸ್ಕೈ 
ಅನೇಕ 1... ಆದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಸ ಒಂದು. ಇದೂ ಆಲ್ಲದೆ ಅಶ್ವ 
ತ್ರ ಕ್ಕೆ ಬೇರುಗಳು ಕೆಳಗಿದ್ದು 1 ಬೊಡ್ಡಿ ಯು ಮೇಲೆ ಇರುವದು; ಆದರೆ 
ಸೃಷ್ಟಿಯೆಂಬ ವೃಕ್ಕ ಕ್ಸ್ಸಕ್ಕೆ ಬೇ ನ ಮೇಲೆ ಇದ್ದು ಆದರ ಬೊಡ್ಡಿಯು ಣ್ತಿಛಗೆ 
ಐ ದು. iE ಈ ಚೇರು ವುರುಷೋತ್ಸಮನಾದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ. 
ಅವನು ಎಲ್ಲದಕ್ಕಿ 2ತ ಶ್ರೇಷ್ಠನೆಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಇಲ್ಲ ಬೇರು 
ಮೇಲಿದೆಯೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಮೇಲೆ ಅಥವಾ ಕೆಳಗೆ ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳು ಇಲ್ಲಿ 
ದಿಗ್ರಾಚಕಗಳೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು, ಅವನಿಗೆ ಕೆಳಗಿರುವ ಬೊಡ್ಡಿಯೇ 
ಕೂಟಿಸ್ಪನಾದ ಬ್ರಹ್ಮನು, ಹೀಗೆ ಆಶ್ರ ತ್ರ ವನ್ನು ಹೋಲುವದಾದರೂ ಈ 
ಸೃಷ್ಠಿ ರೂಪವೃತ್ತವು ವ್ರ ಅವ್ಯಯವಾಗಿರುವದು. ಜಾತ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಕೊನೆಯ 


೧) 


೩೦೧ ಅಧ್ಯಾಯ ಇ೫ 


ಮೆಟ್ಟೆಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಲ ಟ್ಟೆ ರುವ ವೇದಗಳು ಈ ಸೃಷ್ಟಿವೃಕ್ಸದ ಸೆಂವಲ ಬಲೆ 
ಗಳಾಗಿವೆ ಎಲೆಗಳನ್ನು ತಿಳಿ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ವೃಕ್ಸುಸ್ತರೂಪದ ಕಲ್ಪನೆಯ» 
ಸಂಪೂರ್ಣಮಾಗಲಾರದು. ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ಸಂಸಾರವೃಕ್ಸುದ 
ಬೇರಿಗೂ ಅದಕ್ಕೆ ಬಹ 5 ಈಜೆಗಿರುವ ವೇದಗಳಿಗೂ ಇರುವ ನಿಜನಾದ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದವನೇ ಆತ್ಮ ೧೦ತಿಕ ಜ್ಹಾನಿಯೆಂದೂ 
ನಿಜವಣಗಿ ನೇದಗಳನ್ನು ತಿಳಿದವನೆಂದೂ ಹೇಳಬೇಕು. 


ಅಧಶ್ಟೋರ್ದ್ವ್ವಂ ಪ್ರಸೃತಾಸ್ತ್ರಸ್ಯ ಶಾಖಾ 
ಗುಣಪ್ರವೃದ್ಧಾ ನಿಷಯಪ್ರವನಾಲಾಃ॥ 
ಅಧಶ್ಚ ಮೂಲಾನ್ಯನುಸಂತತಾಸಿ 
ಕರ್ಮಾನುಬಂಧೀಸಿ ಮನುಷ್ಯ ಲೋಕೇ॥೨॥ 


ಈ ಬೊಡ್ಡಿ ಯ.೦ದ ಸೃಷ್ಟಿವೃಕ್ಕ ಸ್ಕೈ ಜೇವಾತ್ಮರೆಂಬ ಶಾಖೆಗಳು ಹೊರ 
ಡುವವು- ಈ ಕು ಕೆಲವ್ರು ಮೇಲೂ ಕೆಲವು ಕೆಳಗೂ ಹರಡಿಕೊಳ್ಳ. 
ವವು. ಪ್ರಕೃತಿಯ ಗುಣಗಳು ಮತ್ತು ವಿಷಯಗಳು ಇವುಗಳ ವೃದ್ಧಿಗೆ 
ಕಾರಣವಾಗಿರುವವು. ಈ ಕೊಂಬೆಗಳು ಗುಣವಿಷಯ.ಗಳಿಂದ ಪೋಷಿ ಸ 
ಲೃಟ್ಟು, ಬಲವಾಗಿ ಹಬ್ಬಿ ಕೊಳ್ಳುವವು. ಗುಣ ಮತ್ತು ವಿಷಯಗಳಿಂದ 
ಉಂಟಾದ ಈ ಶಾಖೆಗಳ ಕರ್ಮ್ಪುಪ್ರಪಂಚದೊಳಗಿನ ಗತಿಯು ಪರಸ್ಪರ 
ವಿರುದ್ಧವಾದ ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಗ.ವದುಂಟು. ನ ಬೆಳೆದ ಶಾಖೆಗಳಿಗೆ 
ಕರ್ಮಬಂಧನವು ಇಲ್ಲದಿರುವದರಿಂದ ಪುನರುತ್ಸತ್ತಿಯೆಂಬ ಬೀಳಿಲ.ಗಳು 
ಇವುಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ. ಊರ್ಧ್ವಗತಿಯನ್ನು ಅಸುಸರಿಸುವ ಸಾತ್ತ್ವಿಕ 
ರಗೆ ಇದೇ ಫಲವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಆದರೆ ಅಥೋಗತಿಯನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸುವ 
ಕೊಂಬೆಗಳು ತಮ್ಮ ಕರ್ಮಫಲಾಸಕ್ಕಿಯಿಂದ ಬಿಗಿಯಲ್ಪಟ್ಟು, ಈ ಅಶ್ವತ್ಥ 
ವೃಕ್ಸಕ್ಕೆ ವಿಕರ್ಮರೂಪವಾದ ಆಗಂತುಕ ಬೀಳಿಲುಗಳನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡು 
ವವು, ಮುಂದೆ ಈ ಬೀಳಿಲುಗಳಿಂದ ಕರ್ವ್ವಪ | ಸಂಚವು ಆಗಂತುಕ 
ವಾಗಿಯೇ ನಡೆಸು ಆವುರಲ್ಲಿ ? ಯಜ ಓವ ಟಾ ಸಲ ಡು. ಇವರ 
ಕರ್ಮಸಂಸಾರವು ಆಗಂತುಕಗಳಾದ ಆಶ್ತ ತ್ಲ ವೈಕ್ಸ ಗಳಂತೆ ಮನಷ್ಯ 


ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹಬ್ಬಿಕೊಳ ವದು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫ ೩೦೨ 
ಪಾಮಾನಣಸೆೊವಮರನಾಬಂಧಿನಯ 


ನ ರೂಪಮಸ್ಯೇಹ ತಥೋಪಲಭ್ಯತೇ 

ನಾಂತೋ ನ ಚಾದಿರ್ನ ಚ ಸಂಪ್ರತಿಷ್ಠಾ!! 

ಅಶ್ವತ್ಥ ನೇನಂ ಸುನಿರೂಢಮೂಲ 

ಮಸಂಗಶಸ್ರ್ರೇಣ ದೃಢೇನ ಛಿತ್ತ್ವಾ 1೩1 


ವಮುನುಷ್ಯಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅಸಂಖ್ಯವಾಗಿಯೂ ಬಿಡವಾಗಿಯೂ ಬೆಳೆ 
ಖವ ಈ ಆಗಂತುಕ ವೃ ಕ್ತ ಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಮೇಲೆ ಸ್ಮ ಡ್ಚಿಗೆ ಕಾರಣ 
೦ದೂ We ಹೇಳಿದ ಮೂಲದ ಭು ಇರು 
ದಿಲ್ಲ ಈ ಹುಸಿಯಾದ ವೃಕ ಗಳ ಕಾಡಿನಲ್ಲಿ ಆದಿಮೂಲನ ಆದಿಯೂ 
ಇರುವದಿಲ್ಲ, ಅಂತವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಅನಾಹೂತವಾದ 
ಬೇರುಗಳಿಂದ ಒಹು ಆಳವಾಗಿಯೂ ಬಲವಾಗಿಯೂ ಆಧೋಗತಿಯಿಂದಲೂ 
ಬೆಳೆದ ಆಗಂತುಕ ಕ ಅಶ್ವ ತ್ರ ವೃಕ್ಕ ಗಳ ಅಡಬಿಯನ್ನು ಆ ಆಜುರ ನನು ದೃಢನಿಶ್ಚಯ 
ದಿಂದ ಚು ಬ. ಟ್‌ ಕಡಿಯುವದನ್ಕೆ ಅಸಂಗವೆಂಬ ಶಸ್ತ್ರ 
ವನ್ನು ಅವನು ಉಪಯೋಗಿಸಬೇಕು. ಏಕೆಂದರೆ ಇತರ ಶಸ್ತ್ರಗಳು ಈ ವ್ರ 
ಸಕ್ಲೆ ನಿರುಪಯುಕ್ಕವಾದವು. 


ತ 


೭೬ ಟು 


ರ 
ತತಃ ಪದಂ ತತ್ಪರಿಮಾರ್ಗಿತವ್ಯಂ 

ಯಸ್ಮಿನ್ನ ತಾ ನ ನಿನರ್ತಂತಿ ಭೂಯಃ || 

ತಮೇವ ಚಾದ್ಯಂ ಪುರುಷಂ ಪ್ರಪದ್ಯೇ 

ಯತಃ ಪ್ರವೃತ್ತಿಃ ಪ್ರಸೃತಾ ಪುರಾಣೀ |೪| 


ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅಧಃಶಾಖೆಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಿಥ್ಯಾಕರ್ಮ 
ಪ್ರುನಂಚವನ್ನು ಕ-ರಿತು ಅವನ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತಿಳುಹು 
ವಾಗ ಅದಕ್ಕೆ ಅಡವಿಯ ರೂಪಕವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಊರ್ಧ್ವಶಾಖೆಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆಯಾದ್ದರಿಂದ ಈ ಉಪವೆ.ಯು ಇಲ್ಲಿ 
ಅನುರೂಪವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಊದ್ದ ೯ಶಾಖೆಯನ್ನು ಅವಲ೦ನಿಸಿದರೆ ಅರ್ಜುನ 
ನೊಬ್ಬ ಪ್ರವಾಸಿಯಾಗುವನೆಂದೂ ಈ ಇಟ! ಅವನು ನಡೆಯಬೇಕಾದ 
ಚ (ಜಗ ರೂಪಕವನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. 


೩೦೩ ಅಧ್ಯಾಯ ಗಿ೫ 


ಮಾರ್ಗವೆಂಬ ರೂಪಕವು ಇಲ್ಲಿ ಹೊಸದಾಗಿ ಒಂದಿಲ್ಲ. ಎಂಟನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಶುಕ್ಲಮಾರ್ಗವೆಂದೂ ಹದಿಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಊರ್ಧ್ವಮಾರ್ಗವೆಂದೂ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿರುವದು ಇದೇ ಮಾರ್ಗವನ್ನು 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ... ಈ ಮಾರ್ಗವು ಯಾವುದೆಂಬುದನ್ನು ಹದಿನಾರನೆಯ 
ಆಧ್ಯಾಯದೊಳಗೆ ಬಂದ ದೈವೀಸಂಪತ್ತಿನ ವರ್ಣನೆಯಿಂದ ಊಹಿಸ 
ಒಹುದು. ಆದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮಾರ್ಗವನ್ನು ದೂರಾನ್ವಯದಿಂದ 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದರೂ ಅದು ಯಾವುದೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಸಂಡೇಹವಿಲ್ಲೆಂದು ನಗ 
ತೋರುವದು. 


ಈ 


ಯಾವ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹಿಡಿದರೆ ತನ್ನ ಕರ್ಮಗಳ ಅನುಬಂಧದಿಂದ 
ಪುನರ್ಬನ್ಮಗಳು ತನಗೆ ಸಂಭವಿಸಲಾರವೋ ಆ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಅರರ್ಬುನನು 
ನಡೆಯಬೇಕು. 


ಈ ಮಾರ್ಗವನ್ಯ ನುಸರಿಸುವಾಗ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ಪರಮಪದವನ್ನು ಸಂಧಿಸುವ ಹವ್ಯಾಸವನ್ನೇ ಹಿಡಿದು ಯಾವ ಆದಿ 
ಮೂಲನೂ ಪುರಾಣಪುರುಷನೂ ಆದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಂದ ಈ ಸೃಷ್ಟಿ 
ರೂಪವಾದ ಪ್ರವೃತ್ತಿಧರ್ಮವು ಪ್ರಚುರವಾಯಿತೋ ಅವನಿಗೆ ನಾನು 
ಶರಣು ಹೊಗುವೆನು'' ಎಂದು. ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಥಿಸುತ್ತಿರಬೇಕು. 


ನಿರ್ಮೂನನೋಹಾ ಜಿತಸಂಗದೋಷಾ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮನಿತ್ಕಾ ವಿನಿವೃತ್ತಕಾಮಾಃ || 
ದ್ವಂದ್ಚೈರ್ನಿಮುಕ್ತಾ8 ಸುಖದುಃಖಸಂಜ್ಚ್ಲೈ- 
ರ್ಗಚ್ಛಂತಿ ಮೂಢಾಃ ಪದಮವ್ಯಯಂ ತತ್‌ | ೫ 
ಈ ಪರಮ ಪದವನ್ನೇ ಹದಿಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಜೀಯ 
ವೆಂದು ವರ್ಣಿಸಿದ್ದು. ಈ ಜ್ಞೇಯವನ್ನು ಪಡೆಯಲಿಕ್ಕೆ ಜ್ಞಾನವು ಮಾರ್ಗ 


ವಾಗಿದೆ. ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಅದೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿದೆ (೧೩-೭-೧೦). 
ಅದನ್ನೇ ಇಲ್ಲಿ ಪುನಃ ಸೂಚಿಸಿದೆ. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫ ೩೦೪ 


ಅರ್ಜುನನು ಈ ಊರ್ಧ್ವಮಾರ್ಗದಿಂದ ಹೋಗುವಾಗ ನಿರಭಿಮಾನ, 
ನಿರ್ಮೋಹ, ನಿಸ್ಸೃಂಗ, ತನ್ನ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಸ್ವಭಾವದ ನಿತ್ಯ ನಿರಂತರ ಧ್ಯಾನ, 
ಕಾಮದಿಂದ ನಿವೃತ್ತಿ, ಸುಖದು8ಖವೆಂಬ ದ್ವ ೦ದ್ರಗಳ ತ್ಯಾಗ ಇವೇ ಮೊದ 
ಲಾಡ ಹೂ ಆಶ್ರಯಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದರಿಂದ ಅವನ 
ಮೋಹವು ನಷ್ಟವಾಗಿ ಅವನು ಆ ಅವ್ಯಯವಾದ ಪದವನ್ನು ಸೇರುವ 


ನೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 


ನ ತದ್ಬಾ ಸಯತೇ ಸೂರ್ಯೋ ನ ಶಶಾಂಕೋ ನ ಪಾನಕೆಃ | 
ಯದ್ದತ್ವಾ ನ ನಿನರ್ತಂತೇ ತದ್ದಾಮ ಪರನುಂ ಮನು |೬| 


ತಮ್ಮ ಕರ್ಮಗಳ ಒಂಧನೆದಿಂದ ಮುಕ್ತಿ ಯನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿ ಈ 
ಪರಮಪದವನ ಪ್ಪ ಸೇರುವ ಪ್ರಯತ್ನ ವನ್ನು es ವಿವಿಧ ಭೂಮಿಕೆ 
ಗ ನ್ನ್ನ ಸಕ್ರಿ p ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹಲವು ಸಾರೆ ಹೇಳಿದೆ. ಕೆಲ 
ವರು ತಮ್ಮ ಆತ್ಮ ಸ್ಪಭಾವದ ಉತ್ಕೃರ್ಷೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವರು. ಹಲವರು 
ತಮ್ಮ ಬುದ್ದಿಯ. ವಿಕಾಸದಿಂದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ೫ ಪಡೆದು ವಿಮುಕ್ಮರಾಗು 
ವರು. ಇನ್ನೂ ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ ಮನಃಸ್ತಭಾ ೨ವವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸಿ ಅದರ 
ವಿಕಾರಗಳನ್ನು 0562 ಮತ್ತೂ ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ ಪ್ರಾಣಮಯ 
ಶರೀರದಿಂದ ಫಿ ರಶ್ಚರ್ಯವನ್ನಾ ಚರಿಸಿ ಕೊನೆಯ ಸಾಧ್ಯವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸು 
ಸಕು ಇವರೆಲ್ಲರೂ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಸೇರುವದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಅವರ ಪ ಯತ್ನ ಗಳು ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ ವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಪುರುನೋತ್ಯವ. ನಾದ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ದೃಷ್ಟಿ ಜದ ರ ಯೋಗ್ಯತೆಗಳು ಭಿನ್ನ ವಾಗುವವು. ಅಧ್ಯ್ಯಾ 
ತನಗೆ ಅಗ್ಠಿ ಯೆ೦ದೂ ಬ್‌ದ್ದಿಕನಿಗೆ 'ಜ್ಯೋತಿಯೆಂದೂ ವಾನ ಸಿಕಸಿಗೆ 
ಅಹ (ದಿವಸ) pM ಶಾರೀರಕನಿಗೆ ಶುಕ್ಲ ನೆಂದೂ ಉಪಮೆಗಳನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟಿದೆ (೮-೨೪). ಅದನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸಿ ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. 


ಮುಕ್ಕರಾದ ಜೀವರು ಪರಮ ಪದವನ್ನು ಸೇರುವಾಗ ಅವರ 


ಪ್ರಯತ್ನದೊಳಗಿನ ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಯನ್ನು ಅಲ್ಲಿ ಎಣಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಮುಕ್ತಿ 


೨೧೦೫ ಅಧ್ಯ ಯೆ ೧೫ 


ಯನ್ನು ತೊಡುವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಸವತಾನರೆಂದೇ ಎಂ ಸಲ್ಪಡು 
ವರು. ಆದರೂ ಜೀವಪುರುಷೋತ್ಸಮರ ಪರಸ್ಪರ ಪ್ರೇಮಭಾವದ 
ಉತ್ಕಟತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಬೇವರೆಲ್ಲ ಸರಿಸಮಾನವಾಗಿರುವರೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. 
ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅವರಲ್ಲಿರುವ ಭೇದವನ್ನು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರ 
ಆತ್ಮಸ್ಥಿತಿಯನ್ನುದ್ದೇ ಶಿಸಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದೆ. ಈ 
ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯ, ಶಶಾಂಕ ಮತ್ತು ಪಾಪಕನೆ೦ಒ ಪದಗಳು ಅಗ್ನಿ ; 
ಜ್ಯೋತಿ ಮತ್ತು ಶುಕ್ಲವೆಂಬ ಪದಗಳಿಗೆ ( ೮-೨೪ ) ಸಮಾನಾರ್ಥಕವಾಗಿ 
ವೆಯೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಪದವನ್ನು ಸೇರಿದರೆ ಜೀವ 
ರಗೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮವು ತಪ್ಪಿಹೋಗುವದೆಂದು ಒಡನೆಯೆ ಹೇಳಿದೆ, ಬಎ೦ಟಿನೆಯ 


ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಾ ದರೂ ಗ ಆರ್ಥವನ್ನು ಹೇಳಿದೆಯೆ.೦ಬದನ್ನು ಗಮನಿಸ 
(8) 
ಬೇಕು. 


ಮಮೈವಾಂಶೋ ಜೀನಲೋಕೇ ಜೀವಭೂತಃ ಸನಾತನಃ | 


ಮನಃ ಷಸ್ತಾನೀಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ಥಾನಿ ಘರ್ಷತಿ |೩| 


ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ ಅಗ್ರಿ ಎ೦ಬ ಅಪಸ್ಸೈೆಗಳಲ್ಲಿರುವ ಯಾವ ಜೀವರು: 
ಪುನರ್ಜನ್ಮವನ್ನು ತಬ್ಬುಸಿ ನೋತ್ಸವನ್ನು ದೊರಕಿಸುವರೆಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿ 
pond ಅವರ ಉತ್ಪ ತ್ನ ಸ್ಪಿತಿಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾರಂಭಿಸಿದೆ. 
ಈ ಜೀವಭೂತನ ಸ ಆದಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರರಷೋತ್ಕವುನ ಅಂಶನು. ಬಹ 


ಸು 
ನಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಅವನ ಉತ್ಪತ್ತಿಯಾಯಿತು. ಹೀಗೆ ಬ 
ನಾದ ಜೀವನು ಜೀವಲೋಕದಲ್ಲಿ ೭ es ಪ್ರ ವ ಬಾ 
ಜೀವಭೂತನಾಗಿರುವದೆಂದರೆ ಅವನ ಮೂಲ ಅಕ್ಬರಸ್ಪಭಾವವು ಬದಲಾಗಿ 


ಅವನಲ್ಲಿ ಕ್ಬರಸ್ತಭಾವವು ಬರುವದು. ಈ ನಲ್ಲಟಿವ್ರ ಗ ಯಾವ 
ಕುಂದಿನಿಂದಲೂ ಉಇಂಟಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅಡಕ್ಕೆ ಕೇವಲ ಈಶ್ತರೇಚ್ಛೆಯೇ 
ಕಾರಣವಾಗುವದು. ಆಕ್ಟುರ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ತ ನಿಯತ ( ಆಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಭಾವಕ್ಕೆ ಭಂಗವು ಹ ಕ್ಟರಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ನಿಯತ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಭಾವವನ್ನು ನೀಗಿಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕ್‌ ಹ ಟು. ಈ ವಿಷಯವೆ 
ವನ್ನೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಧಾರಾಳವಾಗಿ ವಿವೇಚಿಸಿದೆ. 


(e- 


38". 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫ ೩೦೬ 


ಒಂದುಬಾರಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಪ.ಕಟಿನಾದ ಜೀವಭೂತನು ಸನಾತನ 


೦) ೧೧ 
ನಾಗಿರುವನು. ಅವನ ಪುರುಷಸ್ತಭಾವವೂ ಸನಾತನವಾಗಿರುವದು; 
೩ 
ಆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಇರುವವರೆಗೆ ಬ್ರಹ್ಮ ಪುರು ಹೋತ್ಯಮರೆಂಬ ವ್ಹಕ್ತಿಗಳು 
ಸನಾತನವಾಗಿರುವಂತೆ ಚೀೇವಭೂಶನಾದರೂ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಆದಿಯಿಂದ 


3 
Wr 
ಆಂತ್ಲದ ವರೆಗೆ ಸ್ಪಿರವಾಗಿರುವನು. | 
ಹೀಗೆ ಪ್ರಕಟಿನಾದ ಜೀವಭೂತ ಪುರುಷನು ತನ್ನ ಪೃಕೃತಿ ಸ್ಪಭಾವ 
ದಿಂದ ಮನಸ್ಸು ಮೊದಲಾದ ಆರು ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡಿ 
ಕೊಳ್ಳುವನು. ಅದರಿಂದ ಇವನಿಗೆ ಮನಸ್ಸು ಶರೀರಗಳೆಂಬ ಅಧಿಸ್ರಾನೆ 
ಗಳು ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗುವವು- 
ಶರೀರಂ ಯದವಾಹ್ಲೋತಿ ಯಚ್ಚಾ ಸ್ರೃತ್ವ್ವಾಮತೀಶ್ವರಃ। 
ಗೃಹೀತ್ವೈ ತಾನಿ ಸಂಯಾತಿ ವಾಯುರ್ಗಂಧಾರನಿನಾಶಯಾತ್‌ ॥ ಲೆ ॥ 


ಈ ಜೀವಭೂತನು ಸೂ ೨ದೇಹದಡಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟುವಾಗಲೂ ಆ ದೇಹ 


ಟು 


ದಿಂದೆ ಆಗಲುವಾಗಲೂ ತನ್ನ ವ.ನಸ್ಸ್ಸ ಮುತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ತಾನೇ 


ಲಿ. 


ಆ 
ಸಂಗಡ ತೆಗೆದುಕೊ೦ಡು ಹೋಗ. ವನು. ವಾಯುವು ಗಂಧವನ್ನು ತನೊ 
ರ್ವ 


ಲ್ಲ 


ಈಶ್ವರನೆಂದರೆ ಒಡೆಯನಾದ: ದರಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು ಸಾರರೂಪವಾಗಿ ಶಸ್ತ್ರ 
ಗ) ಜಃ 


ಕನ ಸರ್ವತ್ರ ಒಯ್ನುವಂತೆ, ೫ ಬೆ 


po 
೦ 


ನ ವಭೂತನು ತನ್ಮ ಇಂದ್ರಿಯ ಸಭಾ 
ದ ಸಾರವನ್ನು ತನ್ನೊಡನೆ ಒಯ್ಯುವನು. 


ಶ್ರೋತ್ರಂ ಚಕ್ಷುಃ ಸ್ಪರ್ಶನಂ ಚ ರಸನಂ ಹ್ರಾಣನೇನ ಚ। 
ಫಯ ಮನಶ್ಚಾಯಂ ವಿಷಯಾನುಪಸೇನತೇ Il € Il 


೭ 


(£ 
ಏಂ 
4 


ಆದರೆ ದೆೇಪದನ್ಲಿರುವಾಗ ಅವನು ತನ ಮುನಸ್ತಭಾವದಲ್ಲಿದ್ದು 
ಕೇವಲ ಮನೋಮಯ.ವೃತ್ತಿಯಿ೦ಂದ ಸಬ್ಬ ಸ್ಪರ್ಶ ರೂಪ ರಸ ಗಂಧ ಇವೇ 
ಮೊದಲಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ಆಸ್ವಾದಿ 
ಸುವದರಕ್ತಿ ಮಗ್ನ ನಾಗು ವಸು, 
ಉತ್ಪಾಪ್ರಮೆಂತೆಂ ಸ್ಲಿತಂ ವಾಪಿ ಭುಂಜಾನಂ ನಾ ಗುಣಾನ್ವಿತಂ | 
ನಿಮೊಡಾ ನಾನುಸಶ್ಯಂತಿ ಪಶ್ಯಂತಿ ಜ್ಞಾ ನಚಕ್ಷುಷಃ ೧೦ 


೩೦೭ ಅಧಾಯ ೧೫ 


ಶರೀರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಶರೀರಕ್ಕೆ ಹೋಗುವದೂ ಒಂದೇ ಶರೀರದಲ್ಲಿರು 
ವದೂ ಈ ಟಂ ತನ್ನ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಗ.ಣಗಳೂಂದಿಗೆ ಉಂಟಾಗುವ ಸಹ 
ವಸವೂ ಅವುಗಳ ಮ ಪನಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸುವದು ಅಪರಿಹಾರ್ಯ 
ಗ ಎ ತತ್ತ ವನ್ನು ಗೀ 'ತೆಯು ಹೇಳುವದು. ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆ 
ಗುವ ಸಾಧನಗಳನ್ನೂ ಅಧಿಕಾರವನ್ನೂ ಪರಬೇಶ್ರರನು ಜೀವಭೂತನಿಗೇ 
ಕೊಟ್ಟಿರ. ವಸು. ಈ ವ್ಯನಹಾರಗಳೆಲ್ಲ ಅವನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಬೇವ 
ಭೂತನು ಅವುಗಳಿಗಾಗಿ ಹೊಣೆಗಾರನಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅಥವಾ ಅವುಗಳಿಂದೊದ 
ಗುವ ದೋಷಕ್ಕೂ ಪಾತ್ರನಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಗೀತೆಯ ತಕ್ತವೇನೆಂದರೆ, 
ಚೀವಭೂತನು ಈ ತನ್ಮ ಸಾಧನಗಳಂದಲೂ ಸಾಮರ್ಥ್ವದಿಂದಲೂ ಹುಟ್ಟಿ 


2% 


ಸುವ ಫಲಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ) ಅವನು ಬನಧ್ಯಸ್ಯ ನಲ್ಲ. ಅವುಗಳನ್ನು ಪ 

ಮತ್ತು ಉಪಭೊೂೊ ಗಸ.ವಸ ಮಿತ್ರವು ಅವನನ್ನು ಹುಬೆ ಸಿದ ಪುರುಷೋ 
ತ್ರಮನನ್ನು ಸೇರಿದೆ ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯ ಕರ್ಮಗಳ ಫಲವನ್ನು ಈ ಪುರು 
ಷೋತ್ತ ಮನಿಗೆ ಆಪೀಸುವವ ನನ್ನೂ ಮತ್ತು ಆದರಲ್ಲಿ ತಿಲಮಾತ್ರವೂ ಆಸಕ್ಕಿ 
ಯನ್ನು ಇಡದವನನ್ನೂ ವಿಷಯಗಳ ಜ್‌ 2 ಎಂದಿಗೂ ಬಾಧಿಸ.ವದಿಲ್ಲ; 
ಕಕ್ಕ ಸತ್ರ ಜ್ಜ ನೂ ಅಥರವ 1 ಆಗಿ ತನ್ನ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ತನ್ನೊ ಡನೆ 
ಅಸಾ ಜಟ: ಪುರುಷೋತ್ಕಮನೇ ನಿಜವಾದ ಭೋಕ್ತ ನು» ಕ್ಸೇತ್ರ 
ದೊಳಗಿರುವ ಪುರುಷನಲ್ಲ. ಈ ತತ್ವವನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಏಶದ 
ಮಾಡಿರುವದನ್ನು ಚ್ಹಾ ನಚತ್ಟು ವಿನಿಂದ ತಿಳಿಯುವವರಿಗೆ ತಾವು ಶರೀರದಿಂದ 
ಮಾಡುವ ಎಲ್ಲ ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ಗ 6 ಸಾಗರಿ ೫ ಗಾಗ ಗ, 
ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನೇ ಎಂಬ ಅರಿವು ಉಂಬಾಗುವದು; ಆದರೆ ವಿಷಯಾಂಧ 


ರಿಗೆ ಅದು ತಿಳಿಯಲಾರದು. 


ಯತಂತೋ ಯೋಗಿನಕ್ಷೈನಂ ಪಶ್ಯಂತ್ಯಾತ್ಮನ್ಯವಸ್ಥಿತಂ ॥ 
ಯೆತಂತೋ ಪ ಕೈ ತಾತ್ವಾ ನೋ ಸನಂ ಪಶ್ಯ ತ್ಯೆ ಚೀತಸ॥ | ೧೧॥ 


ಈ ತತ್ವಗಳನ್ನು ಚ್ಹ್ಯಾ ನಚಕ್ಸು ವಿನಿಂದ ತಿಳಿದರೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಆಚರಿ 
ಸುವದಕ್ಕೆ 'ಯೋಗಬುದ್ಧಿಯು 'ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಯೋಗವೆಂದರೆ ಪುರು 
ಹೋತ್ತವ-ನಲ್ಲಿಟ್ಟ ಆಸಕ್ತಿಯೇ (೭-೧) ಈ ಆಸಕ್ತಿಯು ಯಾರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟ್ಟು 


ಡಿ 


ತ ೫ ೩೦೮ 





ಮಟ್ಟಿಗೆ ಇರುವದೋ ಅವರಿಗೆ ಆಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿಗೆ ಜ್ಞಾನದ್ಯಷ್ಟಿಯೆ ಸಫಲ 
ವಾಗುವದು; ಹಾಗು ಸತ್ಯವು ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವದು. ಹೀಗೆ ಯೋಗ 
ಯುಕ್ತನಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವವನು ತನ್ನ ಶರೀರದಲ್ಲಿಯೇ ತನಗೆ ಸಹವಾಸಿ 
ಯಾಗಿರುವ ಪುರುಷೋತ್ತಮನನ್ನು ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಆರಿತಿರುವನು. ಜ್ಞಾನ 
ಚಕ್ಪುವಿನಿಂದ ಸತ್ಯಸಿದ್ದಾಂತಗಳನ್ನು ದೂರದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಕವಾ 
ಗಿದೆ; ಆದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯು ಯೋಗವು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಪ್ರಗತಿಯಾಗದು. ಏಕೆಂದರೆ, ಇಂಥ ಯೋಗದಿಂದ ಮನುಷ್ಯನ ವಿಷಯ 
ಮೂಲಕ ವ್ಯವಹಾರಗಳು ತಿಳಿಯಾಗಿ ಶುದ್ಧವಾಗ.ವವು. ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ 
ಉದ್ಭ ವಿಸಿದ ವಿಪರೀತ ಆಘಾತಗಳು ಒುದ್ರಿಯ ಮೇಲೆ ಬೀಳದಾಗುವವು. 
ಬುದ ಬು ಆತ್ಮಾಭಿಮುಖವಾಗ. ವದು. ಅಂದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಜೇತಸ್‌ 
ಸ್ವರೂಪವು ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವದು. ಆತ್ಮವ್ರಸ ಭಾವತಃ BERN ಮನ 
ಕಡೆಗೆ ಒಲೆಯುವದು. ಪುರುಷೋತ್ತ ವನೇ 'ಅಡಕ್ಕೈ ವಿಷಯವಾಗಿದ2 ನೆ, 
ಆದುದರಿಂದ ಯಾವನ ಬುದ್ದಿಯು ಆತ್ಮಾಭಿಮುಖವಾಗಿ ಎಕಾಗ್ರವೂಗು 
ವದೋ ಅವನಿಗೆ ಜ್ಲಾನಚಕ್ಟ್ಟುವೂ ಅದರ ಹಿಂದಿನಿಂದ ಯೋಗವೂ ನಿರಾ 
ತಂಕವಾಯೂ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೂ ಸಾಧಿಸುವವು. ಆದರೆ ಬುದ್ದಿಯ 
ಏಕಾಗ್ರವಾಗದಿದ್ದರೆ -ಜೇತಸ್‌ ಆಗದಿದ್ದ ರೆ- ಜ್ಞಾನಚಕ್ಸುವಿನ ದೃಶ್ಲವ್ರ 
ಕಾಣಿಸಿದರೂ ಆದು ಲಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಬರುವದಿಲ್ಲ; ಮತ್ತು ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯ 
ತ್ಸ ಗಳೆಲ್ಲವೂ ವಿಫಲವಾಗುವವು. 


ಯದಾದಿತ್ಯಗತಂ ತೇಜೋ ಜಗದ್ಬಾ ಸಯತೆಆಖಿಲಂ | 
ಯಚ್ಚಂದ್ರಮಸಿ ಯಚ್ಚಾಗ್ನಾ ತತ್ತೆ "ಚೂ ನಿದ್ಧಿ ಮಾನುಕಂ! ಎ೨ ॥ 


ಗೀತೆಯ ತತ್ತ್ರಚ ಜಾ ನದಲ್ಲಿ ಜೀವನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನನ್ನು ತಿಳಿ 
ವಿಷಯ ಯುವನ್ನೆ ೬೫. ೪೫0 ಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಜೀವನು ತನ ನ ನ್ನು ತಾನೇ 
ತಿಳಿಯುವ ವಿಷಯ 1 ಹೇಳಿರುವದಿಲ್ಲ. ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಎಲ್ಲ 
ಇವರ ಜಂಗಮ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿರುವನೆಂದು ಹೇಳಿದೆ ಮಾನವ ಶರೀರ 


ಲ್ಲಿಯೂ ತನ್ನ ಹೇತುಸಿದ್ದರ್ಥವಾಗಿ ಆತನು ಇರುವನು. ಇದೂ 
ಲ್ಲದೆ ಅಖಿಲ ಜಗತ್ತನ್ನು ಪುಕಾಶಿತವಾಗಿ ಮಾಡುವ ತೇಒವೂ ಇದ 


೩೦೯ ಆನ್ಯಾಯ ೧೫ 





ರಂತೆಯೇ ಚಂದ್ರನ ಮತ್ತು ಆಗ್ಲಿ ಯ ತೇಜವೂ ಅವನಿಂದಲೇ ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಗಿ 
ರುವವು. ಎಂದರೆ, ಇವುಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಆತನು ಇರುವದರಿಂದಲೇ ಅವುಗಳಿಗೆ 
ಪ್ರಕಾಶವನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವು ಬರುವನು. ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯಚಂದ್ರರನ್ನು ಕುರಿತು ಉತ್ಪ್ರೇಕ್ಸೆಯು ಇಲ್ಲವೆಂದು 
ಹೇಳುವದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ 

ಗಾಮಾನಿಶ್ಯ ಚ ಭೂತಾನಿ ಧಾರಯಾಮ್ಯಹಮೋಜಸಾ | 

ಪುಷ್ಣಾನಿ ಚೌಷಧೀಃ ಸರ್ವಾಃ ಸೋಮೋ ಭೂತ್ವಾ 

ರಸಾತ್ಮಕ8 ॥ ೧೩ 


ಪೃಥಿಯಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ತುಂಬಿಕೊಂಡಿದ್ದು ನನ್ನ ಜೇತನ(ಓಜ)ಶಕ್ತಿ 


ಹ 


ಯಿಂದ ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳನ್ನೂ ಧಾರಣ ಸಮಪ ಹವನ ಬಿಷಧಿಗಳನ್ನು 


ಕ 


ಅಂದರೆ ವನಸ್ಸ ತಿಗಳನ್ನು ಹ್‌ ಮ ಕಸೋಮನೆನಿಸಿ ಪೋಷಿ ಸುನೆನು. 


ಅಹಂ ವೈಶ್ವಾನರೋ ಭೂತ್ವಾ ಪ್ರಾಣಿನಾಂ ದೇಹವಾಶ್ರಿತಃ | 
ಪ್ರಾಣಾಸಾನಸಮಾಯುಕ್ತೆ 8 ಪಚಾಮ್ಯನ್ನಂ ಚತುರ್ವಿಧಂ |೧೪॥: 


ನಾನು ವೈಶ್ರಾನರನೆಂಬ ಅಗ್ನಿಯೆ:ನಿಸಿ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇರು 
ವೆನು; ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಿ ಚ್‌ ಣ ಮತ್ತು ಅಪಾನವಾಯುಗಳಿಂದ ಯುಕ್ಕನಾಗಿ 
ನಾಲ್ಕು ವಿಧದ ಅನ್ನ ವಸ್ಸು ಪಚನ ವಾಡುನೆನು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದ 
ರಂದ ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲಿರುವ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಫೋಷಣೆಯಾಗುವದು. 


ಸರ್ವಸ್ಯ ಚಾಹಂ ಹೃದಿ ಸನ್ನಿನಿಷ್ಟೋ 

ಮತ್ತಃ ಸ್ಮೃತಿಜ್ಞ್ಯಾನನಮಸಪೋಹನಂ ಚ! 

ನೇದೈಶ್ಚ ಸರ್ವೈರಹಮೇವ ನೇದ್ಯೋ 

ನೇದಾಂತಕೃದ್ವೇದನಿದೇನ ಚಾಹಂ | ೧೫ 


ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಪೋಷಿಸುವ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಷ್ಟೇ ಆಲ್ಲ, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಂಭವಿಸುವ ಎಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳಿಗೂ ನಾನೇ ಕಾರಣನಾಗಿರುವೆನು. ಎಲ್ಲರ 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ನಾನೇ ಅಧಿಷ್ಠಿತನಾಗಿದ್ದು ಅವರಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟೆವಾಗ;ವ ಜ್ಞಾನ 


ಅಧ್ಯ ಯ ೧೫ ೩೧೨ 


ಅಚ್ಚ್ವಾನಗಳಿಗೂ ಸ್ಮೃತಿ ವಿಸ್ಮೃತಿಗಳಿಗೂ ನಾನೇ ಕಾರಣನಇಗಿರ.ವೆನು, 
ಎಂದರೆ, ತನ್ನಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿರುವ ಐಶ್ವರ್ಯ ಮತ್ತು ಪ್ರಭಾವ ಇವುಗಳಿಗೂ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಕ್ಹುದ್ರತೆಗೂ ಅವ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಉಂಟ:ಗಿರುವ ವ್ಯಾಮೋಹ ಹಾಗು 
ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ವಿಸ್ಮೃತಿ ಇವುಗಳಿಗೂ ಅವನೇ ಕಾರಣ 
ನಾಗಿರುವನು. ಈ ಕುಂದ. ಗಳಿಗಾಗಿ ಜೀವನು ಹೊಣೆಗಾರನಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಹ ಈ ನಿಯತಸ್ಸಿ ತಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಇದ್ದುಕೊಂಡ ) ಪ್ರರುಷೋತ ತೃಮನು 

ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ನೆನಿನಿದ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಕ ತಾನು, ತನ್ನದು' 
Ku ಕಾಮವನ್ನು ಎಂದರೆ ಇಚ್ಛಾದ್ರೇಷಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ನಡೆದರೆ, ಬಲ್ಲ 
ಭಯಗಳಿಂದಲೂ ಅವನನು ಮುಕ್ಕ ಕಗ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಸಸ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 


ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಅಭಯವನ್ನು ಹೇಳಿರುವನು. 


ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನ ವಿಸ್ಮೃತಿಗಳನ್ನು ಟುಮಾಡಿರುವ ಮತ್ತೊಂದು 
ಪು ನೀಯವ್ರು ಯಾವುದೆಂದರೆ ವೇದಗಳಿಗೆಲ್ಲೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಷಯ 
ವಾಗಿದ್ದು ಅವುಗಳಿಂದ ತಿಳಿಯಬೇಕಾದ ತತ್ತವಾದರೂ ಪುರುಷೋಕ್ತ 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ. ಆದರೂ ವೇದಾಂತವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದವನೂ ಜೀವಸ್ತರೂಪ 
ನಾಗಿ ನೇದಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯಲು ಯತ್ನಿ ಸುವವನೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನೇ ಸರಿ. 

೨ ವ್‌ ಸೆ ದ್‌ 4 
ಸರ್ವಜ್ಞನಾದ ತನ್ನ ಲ್ಲಿಯೇ ತಾನು ಈ ಬಗೆಯ ಜ್ಞ್ಯಾನ ವಿಸ್ಟ್ರೃತಿಗಳನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಉಂಟುಮೂಾಡಿರುವನು. 


ದ್ವಾವಿಮೌ ಪುರುಷ್‌ ಲೋಕೇ ಕ್ಷರಶ್ಚಾಕ್ಷರ ಏನ ಚ | 
ಕ್ಸರಃ ಸರ್ವಾಣಿ ಭೂತಾನಿ ಕೂಟಸ್ಫೋಆಕ್ಸರ ಉಚ್ಯತೇ ॥೧೬॥ 
ತನ್ನ ಪ್ರಭಾವದ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯೆನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ತಾನು ಯಾವ 
ಧನ ನಾಧಿಸುವನೆಂಬದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಪರಮೇಶ್ವ 
ನು ಉಂಟುಮಾಡಿದ ಈ ಸ ಸೃ ಷ್ಟಿ ಯಲ್ಲಿ ಇಬ್ಬರು ಪುರುಷರು ಅಂತರ್ಭೂತ 
ರಾಗಿರುವರು. ಇವರಿಬ ರಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ಕಾರಣನಾಗುವ ಕೂಟಸ್ಮಬ್ರಹ್ಮನು ಮೊದಲನೆಯ ಪುರುಷನು, 


ಇವನ ಭಾವವು ಹಿಯತವಾಗಿದೆ. ಪುರುಷೋತ್ತ ಮನಿಗಾಗಿ ಯಜ್ಞ ಮಾಡು 


೩೧೧ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫ 


ವದು ಆತನ ನಿಯಶಭಾವವು. ಈ ತನ್ನ ನಿಯತಭಾವದಿಂದ ಅವನಿಗೆ 
ಚ್ಛುತಿಯು ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಉಂಟಾಗದು. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಅವನನ್ನು 
ಅಕ್ಷ ರನೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಇರುವವನೂ ಅವನ ಅಂಶ 
ಭೂತನೂ ಆದ ಜೀವನೇ ಎರಡನೆಯ ಪುರುಷನು. ಇವನ ಸೃಭಾವವಾ 
ದರೂ ಬ್ರಹ್ಮನ ಸ,ಭಾವದಂತೆಯೋ ನಿಯತವಾಗಿದೆ; ಎಂದರೆ, ಪರಮಾತ್ಮ 
ನಿಗಾಗಿ ಯಜ್ಞ್ಜಮಾಡುವದೇ ಆ ಭಾವವು. ಆದರೆ ತನ್ನ ನಿಯತಯಜ್ಞು 
ಭಾವವನ್ನು ಕಾದುಕೊಳ್ಳುವದು ಕಷ್ಟಸಾಧ್ಯವಾಗಿಯೂ ಅದನ್ನು ಕಳೆದು 
ಕೊಳ್ಳುವದು ಬಹಳೆ ಸುಕರವಾಗಿಯೂ ಇರುವಂತೆ ಇವನ ಪ್ರಕ ನಿತಿಸ್ತಭಾ 
ವವು ರಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ತನ್ನ ನಿಯತಭಾವವನ್ನು ಹ ರ ಬಹು 
ಸುಲಭವಾಗಿ ಮರೆಯುವನು. ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಬ್ರಹ್ಮಾ ಂತರ್ಗತನಾದರೂ 
ಇವನ ಪುರುಷ ಸ್ವಭಾವವು ಬ್ರ ಹ್ಮನ ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಪ ತ್ಕೇಕವಾಗಿದ್ದು 
ಇವನಿಗೆ ಕ ಕ್ಲ ರನೆಂದು ಹೆಸರು. | 


ಉತ್ತಮಃ ಪುರುಷಸ್ತೃ್ಯನ್ಯಃ ಪರಮಾತ್ಮೇತ್ಯುದಾಹೃತಃ | 
ಯೋ ಲೋಕತ್ರಯಮಾನಿಶ್ಯ ಬಿಭರ್ತ್ವೃವ್ಯ ಯ ಈಶ್ವರಃ ॥ ೧೭॥ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಇಬ್ಬರು ಪುರುಷರಲ್ಲದೆ. ಮತ್ತೊಬ್ಬ ಪುರುಷನಿರು 
ವನು. ಅವನನ್ನು ಉತ್ತಮ ಪುರುಷನೆಂದು ಹೇಳುವರು, ಮತ್ತು ಪರಮಾ 
ತ್ಮನೆಂದೂ ಹೇಳುವರು. ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಉತ್ಪನ್ನ ವಾದ ಸೃಷ್ಟಿಯೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಸಮಗ್ರವಾಗಿ ಇನನು ಸ ನಿಂತು ಆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ರಕ್ಸಣನನ್ನೂ 
ಇವನೇ ಮಾಡುವನು. ಈ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಈತನೇ ಒಡೆಯನು - ಕ್ವ ರನು- 
ಪ್ರಭುವು; ಮತ್ತು ಈ ಸೃ ಷ್ಟ್ರಿಯ ಸ ಅವನ ಅಧಿಕಾರವು ಅಪ್ರತಿಒಂಧ 
ವಾಗಿರುವದು. ತಟ ಸ್ಕ ಕ್ಕೆ ಯೆ ಒಳಗೂ ಹೊರಗೂ ಕೂಡಿಯೇ ಹೆಬ್ಬಿ 
ಇ ೊಂಡಿರುವನು. ಅವನ ಮೂಲವನ್ನೂ ಗಳಿ ವ್ಯಾಪ್ಟಿಯನ್ನಾಗಲಿ ಅರಿಶವನು 
ಮತ್ತಾವನೂ ಇಲ್ಲ. ಪರಮಾತ್ಮ ನೆಂದೂ ಕ ನೀತ್ರಜ್ಞ ನೆಂದೂ ಅವ್ಯಕ್ಕನೆಂದೂ 
ಯಾವನನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆಯೋ ಅನನೇ ಈ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನು. 


ಯಸ್ಮಾತ್‌ ಕ್ಲರಮುತೀತೋಹಮಕ್ಷರಾದಪಿ ಚೋತ್ತ ಮಃ | 
ಅತೋಇಸ್ಮಿ ಲೋಕೇ ನೇದೇ ಚ ಪ್ರಥಿತಃ ಪುರುಷೋತ್ತಮಃ! ೧೮! 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫ ೩೧೨ 

ಈತನು ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಕ್ಸರಪುರುಷನಿಗಿಂತಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠನು, 
ಅಲ್ಲದೆ ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗೆ ಕೂಟಸ್ಥನೆಂದೂ ಅಕ ಕ ರನೆಂದೂ ಹೇಳಲ್ಲಡುವ 
ಪುರುಷನಿಗಿಂಕಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಆಡ ಈತನು ಈ ಜಗತ್ತಿ 
ನಲ್ಲಿಯೂ ನೇದಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಪುರುಷೋತ್ರಮನೆಂದು ಅನ್ವರ್ಥಕನಾಗಿ 
ಕರೆಯಲ್ಪಡುವ. ಇವನು ಪುರುಷನಾದುದರಿಂದ ಸುಖಕ್ಕೂ ಭೋಕ ತ 
ತೃಳ್ಕ್ಯೂ ಹೇತುವಾಗಿದಾ ನೆ. ಸೃಷ್ಟಿ ಯಲ್ಲಿ ಅಖಿಲಬೇವರಂದಲೂ ಉತ್ಪನ ನ್ನ 
ವಾಗುವ ಮತ್ತು, ಬ್ರಹ್ಮನ ವಖಾಂತರವಾಗಿ ತನಗೆ ಸಲ್ಲುವ ಯಜ್ಞ 
ಹಾಗು ತಪೊಭಾವಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಉಪಭೋಗಿಸಿ ಸುಖಿಸುವವನು ಈತನೇ. 
ಈ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಮೊದಲು ಅವನು ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಸೃಜಿಸಿದನು, ಆದುದ 
ರಿಂದ ಅವನ ಇತರ ಯಾವ ಗುಣಧರ್ಮಕ್ಕಿಂತಲೂ ಅವನ ಪುರುಷಸ್ವ ಭಾ 
ವದ ಮಹತ ವು ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿದೆ. ಹೀಗಿರುವದರಿಂದಲೇ ಪುರುಷೋತ್ತಮನೆಂಬ 
ಅವನ ಹೆಸರು ಅವನಿಗೆ ಪ ುಯವಾಗಿದೆ. 


ಯೋ ಮಾಮೇವಮಸಂಮೂಢೋ ಜಾನಾತಿ ಪುರುಷೋತ್ತಮಂ। 
ಸ ಸರ್ವವಿದ್ಭ ಜತಿ ಮಾಂ ಸರ್ವಭಾವೇನ ಭಾರತ ೧೯॥ 


ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನೆಂಬ ಹೆಸರಿನ ಸಾರ್ಥಕತೆಯನ್ನು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ 
ಯಾವನು ತಿಳಿಯುವನೋ ಮತ್ತು ಆತನನ್ನು ಪುರುಷೋತ ಶ್ರಮ ನೆಂದು 
ಬಗೆಯುವನೋ ಅವನು ಆತನ ಸ್ವಭಾವವನ್ನೂ ಗುಣಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಿಳಿದಿರುವನೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಇಂಥವನು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕಾದುದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ತಿಳಿದವನೇ ಸರಿ; ಮತ್ತು ಹೀಗೆ ಆರಿತವನಾದುದ 
ರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವು ಗೊತ್ತಾ 
ಗಿರುವದು. ಆ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅವನು ತನ್ನ ಭಾವ 
ಸರ್ವಸ್ತದಿಂದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನನ್ನು ಭಜಿಸುವನು. 


ಇತಿ ಗುಹ್ಯ ತಮಂ ಶಾಸ್ತ್ರ ವಿದಮುಕ್ತಂ ಮಯಾನಥ | 
ಏತದ್ಳುದ್ಧ್ಯ್ಯಾ ಬುದ್ಧಿ ಮಾನ್‌ಸ್ಯಾತ್ಕ್ಯೃತಕೃತ್ಯಶ್ಚ ಭಾರತ ॥೨೦॥ 


೩೧೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫ 


ಈ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ನಿಷ್ಕರ್ಜ್ಷೆಯು ಕ್ಪುಲ್ಲಕವಾದುದಲ್ಲ. ಈ ವರಿಗೆ 
ಭಗವಂತನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇಳಿದ ತತ್ವ ಜ್ಞಾನವೂ ಅದರ ಈ ನಿರ್ಣಯವೂ 
ಆತ್ಯಂತ ಗುಹ್ಯವಾದ '"ಅಧ್ಯಾತ್ಮ'' ವೆಂಬ "ಶಾಸ್ತ''ದ ಸಾದ್ಯಂತ ವಿವರಣೆ 
ಯಾಗಿದೆ. ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಣ್ಯದಿಂದಲೇ ಭಗವಂತನು ಅದನ್ನು ಅವನಿಗೆ 
ವಿವರಿಸಿದನು. ಅದನ್ನು ಯಥಾಯೋಗ್ಯವಾಗಿ ಗಮನಿಸಿ ಅರ್ಜುನನು 
ಬುದ್ದಿವಂತನಾಗಬೇಕು; ಮತ್ತು ಅದನ್ನು ಆಚರಿಸಿ ಕೃತಕೃತ್ಯನಾಗಬೇಕು. 


ಹದಿನೈದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತವು. 


ಓಂ 
ಹದಿನಾರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


ma ಎಬ... ಯಾವ್‌ hs ಹೆ... ಪಣ್‌ ಅಷ 


ಅನತರಣಿಕೆ. 


ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಜೇವಲೋಕದಲ್ಲಿ ಬಂಧನಗಳು ಹೇಗೆ ಉಂಟಾಗುವ 
ವೆಂಬದನ್ನೂ ಅವುಗಳಿಂದ ಅವನು ಹೇಗೆ ಸರ್ವಥಾ ದು8ಖಪರವಶನಾಗುವ 
ನೆಂಬದನ್ನೂ ಈ ಬಂಧನಗಳಿಂದ ಅವನು ಮುಕ್ತನಾಗುವದಕ್ಕೆ ಅತ್ಯಂತ ಸುಲ 
ಭವಾದ ಮಾರ್ಗವು ಆವುನೆಂಬುದನ್ನೂ ಹೇಳುವಡೇ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ 
ಮುಖ್ಯ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ವಿಷಯಗಳ ನಿರೂಪಣವಾಗಲಿ 
ಸೃಷ್ಟೀಕರಣವಾಗಲಿ ಆದರಲ್ಲಿ ಆನುಷಂಗಿಕವಇಗಿ ಬಂದಿರುವವು. ¥ 

ಬಂಧನದ ಮೂಲವು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿರುವದಾದುದರಿಂದ ಕರ್ಮವನ್ನು 
ಕುರಿತು ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಆರಂಭದ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಬೇಕಾಯಿತು. 
ಅಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯ್ಯ್ಯ ಅಥವಾ ನಿಯತಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತಿಯೂ ಮತ್ತು, 
ವಿಕರ್ಮ ಅಥವಾ ಅಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಬಂಧನವೂ ಉಂಟಾಗುವವೆಂಬ ವ್ಯೃತ್ಸ 
ತಿಯನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ತಿಳುಹಿದನು.. ಇಂಥ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡು 
ತ್ತಲಿದ್ದರೆ, ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಅದರಿಂದ ವೃತ್ತಿಗಳು ನೆಲಸುವವು. ಈ ವೃತ್ತಿ 
ಗಳಿಗೇ ಶುಕ್ಲ ಅಥವಾ ಕೃಷ್ಣ ಮಾರ್ಗಗಳೆಂದೂ ಜ್ಞಾನ ಅಥವಾ ಅಜ್ಜನ 
ಗಳೆಂದೂ ಊರ್ಧ್ವ ಅಥವಾ ಅದಧೋಗತಿಗಳೆಂದೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಿಧವಾಗಿ 
ಹೆಸರಿಟ್ಟು ಹಲವು ಸಾರೆ ಆವುಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಬೋಧಿಸಿದೆ. ಆದರೆ 
ಇಂಥ ವೃತ್ತಿಗಳ ಉಗಮವು ಪ್ರಥಮತಃ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೂ ಮುಂದೆ 
ಅವುಗಳೇ ಸಂಸ್ಕಾರಗೆಳಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುವವು. ಈ ಸಂಸ್ಕಾರಗಳ ಭಾರ 
ವನ್ನು ಮನ. ಷ್ಯನು ಜನ್ಮತಳೆಯುವಾಗ ತನ್ನೊಡನೆ ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಬರು 


೩೧೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೬ 


ವನು. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕಾರಗಳು ಆ 
ಜನ್ಮದಿಂದಲೇ ದೃಢವಾಗಿ ಊರಿರುವವು. ಇದಕ್ಕೆ ಮನುಷ್ಯನ ಸತ್ವವೆಂದು 
ಹೆಸರು. 

ಹೀಗೆ ಮನುಷ್ಯರಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದ ಎರಡು ತರದ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೂ ಆ 
ಮುಕ್ತಿಗೆ ಹೇಗೆ ಸಾಧಕವಾಗಲಿ ಬಾಧಕವಾಗಲಿ ಆಗುವವೆಂಬದನ್ನೂ 
ತುರಿತು ಈ ಅಧ್ಯಾಯಲ್ಲ ವಿವರಿಸಿದೆ. 


ಶ್ರೀಭಗವಾನುವಾಚೆ-- 


ಅಭಯಂ ಸತ್ವ್ಯಸಂಶುದ್ಧಿ ಜ್ಹಾನಯೋಗವ್ಯವಸ್ಥಿ ತಿಃ | 
ದಾನಂ ದಮಶ್ಚ ಯಜ್ಞಶ್ಚ ಸ್ವಾಧ್ಯಾಯಸ್ತಪ ಆರ್ಜವಂ 1೧! 


ಅಹಿಂಸಾ ಸತ್ಯಮಕ್ರೋಧಸ್ತ್ವಾಗಃ ಶಾಂತಿರಪೈಶುನಂ | 
ದಯಾ ಭೂತೇಷ್ವಲೋಲುಪ್ತ್ವಂ ಮಾರ್ದನಂ 
ಹ್ರೀರಚಾಸಲಂ ॥ ೨॥ 


ತೇಜಃ ಕ್ಷಮಾ ಧೃತಿಃ ಶೌಚಮದ್ರೋಹೋ ನಾತಿಮಾನಿತಾ। _ 
ಭವಂತಿ ಸಂಪದಂ ದೈನೀಮಭಿಜಾತಸ್ಯ ಭಾರತ ೩! 
ಯೋಗಯುಕ್ತವಾದ ಬುದ್ದಿಯೂ ಇಂಥ ಬುದ್ದಿಯಿಂದುಂಟಾದ 
ಜ್ಞಾನವೂ ಇಂಥ ಜ್ಞಾನಾಗ್ಗಿಯಲ್ಲಿ ಪಾವಿತ್ರ್ಯವನ್ನು ಪಡೆದ ಸತ್ಯವೂ 
ಇಂಥ ಸತ್ಯದಲ್ಲಿ ನೆಲಸಿದ ನಿರ್ಭಯತೆಯೂ ಇವೇ ಮೊದಲಾದ ಗುಣಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಮಸೋದಾರ್ಡ್ಸ್ಯದೊಂದಿಗೆ ದಾನವೂ ದಮವೂ ಯೆಚ್ಲವೂ 
ಸ್ವಾಧ್ಯಯೆನವೂ ತಪವೂ ಸರಲತೆಯೂ ಅಹಿಂಸಿಯೂ ಸತ್ಯವೂ ಕ್ರೋಧ 
ವಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆಯೂ ತ್ಯಾಗಬುದ್ದಿಯೂ ಶಾಂತಿಯೂ ಕ್ಲುದ್ರದೃಸ್ಟಿಯಿಲ್ಲ 
ದಿರುವದೂ ಭೂತಗಳಲ್ಲಿ ದಯೆಯೂ ವಿಷಯಾಸಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದಿರ.ವಿಕೆಯೂ 
ಮೃದುಸ್ವಭಾವವೂ ಲಜ್ಜಿಯೂ ಚಂಜಲತೆಯಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆಯೂ ತೇಜವೂ 
ಕ್ಲಮೆಯೂ ದೃಢನಿಶ್ಚಯವೂ ಶುಚಿತ್ವವೂ ದೋೋಹವೆಣಿಸದಿರುವಿಕೆಯೂ 
ಅಭಿಮಾನವಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆಯೂ ಇವೇ ಮೊದಲಾದ ಗುಣಗಳು ಮನುಷ್ಯನಾಗಿ 
ಹುಟ್ಟಿದವನಲ್ಲಿ ದೈನೀ ಸಂಪತ್ತೆ ನಿಸುನನು. 


ಆಧ್ಯಾಯ ೧೬ ೧೬ 


ದಂಭೋ ದರ್ಸೋಇಭಿಮಾನಶ್ಚ ಕ್ರೋಧಃ ಪಾರುಸ್ಯ ಮೇವ ಚ। 
ಅಜ್ಞಾ ನಂ ಚಾಭಿಜಾತಸ್ಯ ಹ ಸಂಪೆಡಮಾಸುರೀಂ। ೪! 


ದಂಭ, ದರ್ಪ, ಅಭಿಮಾನ, ಕ್ರೋಧ, ನಿಷ್ಮುರತೆ, ಅಜ್ಞಾನ, ಇವೇ 
ಮೊದಲಾದ ಗುಣಗಳು ಮನುಷ್ಯರಲ್ಲಿ ಆಸುರ ಸಂಪಶ್ತೆ ನಿಸುವವು. 


ದೈನೀಸಂಪದ್ವಿ ನೋಕ್ಸಾಯ ನಿಬಂಧಾಯಾಸುರೀ ಮತಾ | 
ಮಾ ಶುಚಃ ಸಂಪದಂ ದೈನೀಮುಛಿಜಾತೋಸಿಸಾಂಡವನ ೫! 


ದೈವೀ ಸಂಪತ್ತು, ಮೋಕ್ಷಪ ಶ್ರ ದವಾಗಿರುವದೆಂದೂ ಆಸುರೀ ಸಂಪತಿ 
ನಂದ ಬಂಧನವುಂಟಾಗುವದೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಅರ್ಜುನನು ದೈವೀ 
ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಪಡೆದು ಹ.ಟ್ವಿದವ ನಾದುದರಿಂದ ಅವನು ವಿಷಾದ ಪಡ 
ಬಾರದು, 


ದೌ ಭೂತಸರ್ಗೌ ಲೋಕೇಜಸ್ಮಿನ್ಸೈ ನ ಆಸುರ ಏನ ಚ! 
ದೈವೋ ವಿಸ್ತರಶಃ ಪ್ರೋಕ್ತೆ ಆಸುರಂ ಸಾರ್ಥ ಮೇ ಶೃಣು ॥೬॥ 


ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಜಗತ್ತಿನೊಳಗಿನ ಸಮಸ್ತ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಎಂ 
ಆ ಮಾಡಬಹುದು. ಒಂದಕ್ಕೆ ದೈವೀ ಎಂದೂ ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕೆ 
ಆಸುರ ಎಂದೂ ಹೆಸರು. ಗೀತೆಯನ್ನು ಬೋಧಿಸಲಾರಂಭಿಸಿದ ಮೊದಲು 
ಇದುವರೆಗೆ ದೈವೀ ಚಕ ನ್ನ್ನ ಕುರಿತು. ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ವಿವರಿಸಿದೆ. ಇನ್ನು 
ಈಗ ಆಸುರೀ ಸಂಪತ್ತಿನ ಎಷು ರವಾಗಿ ಹೇಳುವದನ್ನು ಆರ್ಜುನನು ಕೇಳ 
ಬೇಕು. 


ಪ್ರವೃತ್ತಿಂ ಚ ನಿನೃತ್ತಿಂ ಚ ಜನಾ ನ ನಿದುರಾಸುರಾಃ | 
ನ ಶೌಚಂ ನಾಪಿ ಚಾಚಾರೋ ನ ಸತ್ಯಂ ತೇಷು ವಿದ್ಯತೇ | ೬॥ 


ಯಾವ ಕರ್ಮವು ಮಾಡಲು ಯೋಗ್ಯವು, ಯಾವುದು ವರ್ಜಿಸಲು 
ಯೋಗ್ಯವು ಎಂಬುದನ್ನೂ ಶುಚಿತ್ತ, ಆಚಾರ, ಸತ್ಯ ಇವುಗಳನ್ನೂ ಆಸುರೀ 
ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ದವರು ಅರಿಯರು. 


೩೧೭ ಅಧ್ಯಾ ಯ ೧೬ 


ಅಸತ್ಯಮಶಪ್ರತಿಷ್ಠಂ ತೇ ಜಗದಾಹುಕನೀಶ್ವರಂ | 
ಅಪರಸ್ಸರಸಂಭೂತಂ ಕಿಮನ್ಯತ್ವಾಮುಹೈತುಕೆಂ | ೮ || 


ಈ ಜಗತ್ತೇ ಅಸತ್ಯವು, ಇದಕ್ಕೆ ಆಧಾರವಿಲ್ಲ, ಆಳುವ ಈಶ್ವರನೂ 
ಇಲ್ಲ; ಪರಸ್ಪರ ಅನಸೇಕ್ಸಿತರಾದ ಮತ್ತು ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಗಳಿಂದುಂಟಾದ ಈ ಜಗತ್ತು ನಮ್ಮ ಕಾಮನೆಗಳನ್ನು ತೃಪ್ತಿಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ 
ಿಕ್ಕಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ಏಶಕ್ಕಿರಬಹುದು? ವಾದ ಈನಕು-ಮಾದಿಸೂನರು; 


ಏಶಾಂ ದೃಸ್ಟಿಮನಸ್ಟಭ್ಯ ನಷ್ಟಾತ್ಮಾನೊಲ್ಬಬುದ್ಧ ಯಃ | 
ಪ್ರಭವಂತ್ಯುಗ್ರಕರ್ಮಾಣಃ ಕ್ಲೆಯಾಯ ಜಗತೊಣಹಿತಾಃ! ೯ ॥1 
ಆತ್ಮಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಿಕೊಂಡು, ಅಲ್ಬಬುದ್ದಿಯನ್ನು 
ಹಿಡಿದು, ಇಂಥ ಕ್ಸುದ್ರದೃಷ್ಟಿಯನ್ನವಲಂಬಿಸಿದವರು ಈ ಜಗತ್ತಿನ ನಾಶ 
ಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಭಯಾನಕ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಲು ಹುಟ್ಟುವರು. 


ಕಾನುಮಾಶ್ರಿತ್ಯ ದುಷ್ಬೂರಂ ದಂಭಮಾನನುದಾಸ್ವಿ ತಾಃ | 
ನೋಹಾದ್ಗೃಹೀತ್ವಾ ಸದ್ದಾಪ್ರಿಹಾನ್ಸ ಅ್ರನರ್ತಂತೇ: 
ಶುಚಿವ್ರ ತಾಃ || ao ll 


ಎಂದಿಗೂ ತಣಿಯದ ಕಾವ.ದಿಂದ ಪೀಡಿತರಾಗಿ ದಂಭ ಮಾನ ಮದ 
ಗಳಿಗೆ ಇಂಬುಗೊಟ್ಟು ಮೋಹವನಶರಾದುದರಿಂದ ದುಷ್ಟಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು 
ಅವಚಿಕೊಂಡು ದುಷ್ಟಕರ್ಮಗಳನ್ನೇ ಮಾಡುವುದಕ್ಕೆ ವರು ಪ್ರವೃತ್ತ 
ರಾಗುವರು. 


ಚೆಂತಾಮುಪರಿನೇಯಾಂ ಚ ಪ್ರಲಯಾಂತಾಮುಶಾಶ್ರಿತಾಃ | 
ಕಾನೋಪಭೋಗಪರವಮಾ ಏತಾನದಿತಿ ನಿಶ್ಚಿತಾಃ || all 


ಆಶಾಸಾಶಶತೈರ್ಬದ್ಧಾಃ ಕಾಮುಕ್ರೋಧಪರಾಯಣಾಃ | 
ಈಹಂತೇ ಕಾನುಭೋಗಾರ್ಥಮನ್ಯಾ ಯೇನಾರ್ಥ- 
ಸಂಚಯಾನ್‌ 1೧೨ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೬ ೩೧೮ 


ಆಮರಣ ಅಪರಿಮಿತವಾದ ಚಿಂತೆಯಲ್ಲಿ ಮಗ್ನ ರಾಗಿ, ಕಾಮೋಪ 
ಭೋಗವೇ ಮನುಷ್ಯನ ಪರಮಸಾಧ್ಯನೆಂದು ನೆರೆನಂಬಿ ನಡೆಯುವ ಈ 
ಜನರು ನೂರಾರು ಆಶೆಗಳೆಂಬ ಪಾಶಗಳಿಂದ ಬದ್ದರಾಗಿ, ಕಾಮಕೋೋಧಾದಿ 
i ವಲಂಬಿಸಿ, ಕಾಯಭೋಗಕ್ಕೆಂದು ಅನ್ಯಾಯದಿಂದ ದ್ರವ್ಯ ಸಂಚಯ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವರು. 


ಇದಮದ್ಯ ಮಯಾ ಲಬ್ಧ ನಿಮಂ ಪ್ರಾಸ್ಸ್ಯೇ ಮನೋರಥಂ | 
ಇದಮಸ್ತೀದಮಫಿ ಮೇ ಭವಿಷ್ಯತಿ ಪುನರ್ಧನಂ || oa || 


ಅಸೌ ಮಯಾ ಹತಃ ಶತ್ರುರ್ಹನಿಷ್ಯೇ ಚಾಪರಾನಫಿ | 
ಈಶ್ವರೋನಂಹಮಹಂ ಭೋಗೀ ಸಿದ್ಧೊಆಹಂ ಬಲವಾನ್ಸು ಖೀ॥ ೧೪॥ 


ಆಢ್ಕೋ ಭಿಜನವಾನಸ್ಮಿ ಕೊಆನ್ಯೊಪಸ್ತಿ ಸದೃಶೋ ಮಯಾ, 
ಯಶ್ರ್ಯೇ ದಾಸ್ಯಾಮಿ ಮೋದಿಷ್ಯ ಇತ್ಯಜ್ಞಾ ನನಿಮೋಹಿತಾ$ । ೧೫; 


ಅವರ ಅಆಶೆಗಳಾವವು ಕಾಮಗಳೆಂಥವು ಎಂಬುದನ ಪಿ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. 
ಈ ದಿನ ನಾನು ಇದನ್ನು ಗಳಿಸಿದೆನು. ಇನ್ನು ಮೇಲೆ ನನ್ನ ps ಮನೋ 
ರಥಗಳನ್ನಾ ದರೂ ನಾನು ದೊರಕಿಸುವೆನು. ಈ ಧನವು ರ್ರ ಹೊತ್ತು ನನ್ನ 
ನನನ ಇದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾದ ಧನವು ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ನನ್ನ ದಾಗದಿರದು. 
ನ ನಾನು ನನ್ನ ಆ ಕತ್ತುವನ್ನು ಕೊಂಡನು, ಮತ್ತು ಳಿದ ಶತ್ರುಗಳ 
ನ್ನ್ನಾ ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಕೊಲ್ಲದೆ ಇರಲಾರೆನು. ನಾನು ಈಶ್ವರನಾಗಿ 
ದೇನ. ನಾನು ಭೋಗಿಸುವಂಥವನು, ನಾನು ಸಿದ್ದನ, ಬಲವಂತನು 
ಹಾಗು ಸುಖಿಯಾದವನು. ನಾನು ಧನಸಂಪಸ್ನನು, ಕುಲಸಂಪನ್ನನು, 
ನನ್ನಂತೆ ಇನ್ನಾರು ಇರುವರು ? ನಾನು ಯಜ್ಞವನ್ನು ಮಾಡುವೆನು, 
ದಾನಕೊಡುವೆನು; ನಾನು ಸುಖವನ್ನು ಪಡೆಯುವವನು ಎಂಬ ಅಜ್ಞಾನ 
ವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಮೋಹಿತರಾಗಿ, 


ಅನೇಕಚಿತ್ತನಿಭ್ರಾಂತಾ ನೋಹಜಾಲಸಮಾವೃತಾಃ | 
ಪ್ರಸಕ್ತಾಃ ಸಾಜ ಮೋಗುಣು ಪತಂತಿ ನರಕೇಂಶುಚೌ | ೧೬ | 


೩೧೯ ಅಜಯ ೧೬. 


ಅನೇಕ ಪ್ರಕಾರದ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಂದ ಭ್ರಮಿತರೂ ಮೋಹದ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಿಲುಕಿದವರೂ ವಿಷಯಾಸಕ್ಕರೂ ಆದ ಈ ಆಸುರೀಸ೦ಪತ್ತಿನ ಜನರು 
ಅಪವಿತ್ರ ನರಕಕೂಪದಲ್ಲಿ ಬೀಳುತ್ತಾರೆ 


ಆತ್ರ [ಸಂಭಾನಿತಾಃ ಸ್ತ ಬ್ಧಾ ನೈ ಆಳ ಹಳ 
ಯಜಂತೇ ನಾಮಯಜೆ ಸ್ತೇ ದಂಚೇನಾನಿಧಿಪೂರ್ವಕೆಂ ॥೧೭॥ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವರ್ಣನೆಯು ಧರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲದೆ ನಡೆಯುವ 

ಆಸುರ ವೃತ್ತಿಯವರದಾಯಿತು. ಆದರೆ ಅವರಂತೆಯೇ ಧರ್ಮದ ವೇಷ 

ನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಂಡು ಬದುಕುವ ಆಸುರವೃತ್ತಿ ಯವರೂ ಇರುವರು, 
ಅಂಥವರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಇನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. 


ಆತ್ಮ ಪೌಢಿಯಂದಲೂ ಅಹಂಕಾರದಿಂದಲೂ ನಡೆಯುವ, ಧನದ 
ಮತ್ತು ಅಭಿಮಾನದ ಮದದಿಂದ ತುಂಬಿದ ಈ ಜನರು ದಂಭಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಅವಿಧಿಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಅಂದರೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಯೋಗ್ಯವೆಂದು ಹೇಳಿದ ವಿಧಾನ 
ವನ್ನು ( ೧೬-೨೧-೨೪ ) ಬಿಟ್ಟಿ ಸ ಮ ಹೆಸರಿ? ಮಾತ್ರ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು 
ನ. 


ಅಹಂಕಾರಂ ಬಲಂ ದರ್ಹಂ ಕಾಮಂ ಕ್ರೋಧಂ ಚ ಸಂಶ್ರಿತಾಃ | 
ಮಾಮಾತ್ಮಪರದೇಹೇಷು ಪ್ರದ್ವಿಷಂತೋಂಭ್ಯಸೂಯಕಾಃ | ೧೮॥ 


ಅಹಂಕಾರ, ಬಲ, ದರ್ಪ, ಕಾಮ, ಕ್ರೋಧಾದಿಗಳಿಂದ ಗ್ರಸ್ತ 
ರಾದ ಇವರು ತಮ್ಮಲ್ಲಿಯೂ ಹಾಗೆಯೇ ಇತರರಲ್ಲಿಯೂ ವಾಸವಾಗಿರುವ 
ನನ್ನನ್ನು ( ಪರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು) ಮತ್ಸರದಿಂದ ದ್ವೇಷ 
ಮಾಡುವರು, 
ತಾನಹಂ ದ್ವಿಷತಃ ಕ್ರೊರಾನ್ಸಂಸಾರೇಷು ನರಾಧಮಾನ್‌ । 
5 ಸಾಮ್ಯ ಜಸ ಸ್ರಮಶುಭಾನಾಸುರೀಷ್ಟೇವ ಯೋನಿಷು 1೧೯॥ 
ಹೀಗೆ ದ್ರೇಷಿಸ ವವರೂ ಅಶುಭಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ಮಾಡುವವರೂ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೬ ೩.೨೦ 


ಆದ ಕ್ರೂರ ನರಾಧಮರನ್ನು ನಾನು ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಪಾಪ (ಆಸುರ) ಯೋನಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹಾಕುವೆನು, 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಆಸುರ (ಸಾಪ) ಯೋನಿ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ, ಜನ್ಮವೆತ್ತಿ 
ಜಗತ್ತಿನ ನಾಶಕ್ಕಾಗಿ ಕ್ರೂರಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಗಾಢ ತಾಮಸವೃತ್ತಿ 
ಯಿಂದ ಮಾಡಿ ಆಯುಷ್ಯದಲ್ಲೆಲ್ಲ ದುಃಖಭೋಗವನ್ನು ಹಠಾತ್ತಾಗಿ ಗಳಿಸು 
ವವರಿಗೆ ಅನುರೂಪವಾದ ಯೋನಿ ಎಂದು ಅರ್ಥ ಮಾಡಬೇಕು. ಪಶು 
ಪಕ್ಷಿಗಳ ಅಥವಾ ಜಾತಿವಿಶಿಷ್ಟ ಚಾಂಡಾಲನ ಅಥವಾ ಹಣ್ಣು ಜೀವನದ 
ಯೋನಿಯೆಂದಲ್ಲ (೯-೩೨) 
ಆಸುರೀಂ ಯೋನಿಮಾಪನ್ನಾ ಮೂಢಾ ಜನ್ಮನಿ ಜನ್ಮನಿ 
ಮಾಮಪ್ರಾಪ್ಕೈನ ಕೌಂತೇಯ ತತೋ ಯಾಂತ್ಯಧಮಾಂ 
ಗತಿಂ ೨೦ ; 


ಇಂಥ ಆಸುರ ಯೋನಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದರ ಹಿಂದೊಂದು ಜನ್ಮವೆತ್ತುವ 
ಈ ಮೂಢರಿಗೆ ಅವರು ತೋರುವ ಬಾಹ್ಯಾಡಂಬರದ ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ ನನ್ನ 
ಅಂದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಪ್ರಾಪ್ತಿಯು ಎಂದಿಗೂ ಆಗುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಇದಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ ಅವರು ಜನ್ಮಜನ್ಮಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಹೆಚ್ಚು ಅಥೋಗತಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವರು. 
ತ್ರಿವಿಧಂ ನರಕಸ್ಕೇದಂ ದ್ವಾರಂ ನಾಶನಮಾತ್ಮನಃ । 
ಕಾಮಃ ಕ್ರೋಧಸ್ತ ಥಾ ಲೋಭಸ್ತ ಸ್ಮಾದೇತತ್ತ್ರ್ರ ಯಂ ತ್ಯಜೇತ್‌! ೨೧॥ 


ಮೇಲೆ ವರ್ಣಿಸಿದ ಆಸುರ ಸಂಪತ್ತಿಗೆ ಮೂಲಕಾರಣವಾವುದೆಂಬ 
ದನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಇನ್ನು ವಿಶದಮಾಡುವನು. 
ಮನುಷ್ಯನ ಸರ್ವಸ್ವದ ನಾಶಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುವ ನರಕದ ಪ್ರವೇಶ 
ದ್ವಾರಗಳು ಕಾಮ ಕ್ರೋಧ ಲೋಭಗಳೆಂಬ ತ್ರಿವಿಧರೂಪನನ್ನು ಧರಿಸಿರು 
ವವು. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಮೂರು ದ್ವಾರಗಳನ್ನು ಬಿಟು ) ಬಿಡಬೇಕು. 
ಏತೈರ್ವಿಮುಕ್ತ 8 ಕೌಂತೇಯ ತನೋದ್ವಾಕ್ಕಿಸ್ತ್ರಿ ಭಿರ್ನರಃ | 
ಆಚರತ್ಯಾತ್ಮನಃ ಶ್ರೇಯಸ್ತತೋ ಯಾತಿ ಪರಾಂ ಗತಿಂ ೨೨1 


ನಿಗಿ ಆನ್ಯಾಯ ೧೬ 


ಈ ಮೂರು ವಿಧದ ತಮೋದ್ವಾರಗಳನ್ನು ವರ್ಜಿಸಿ ಯಾವನು ಆತ್ಮನ 
ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ಕೈಗೂಡಿಸುವ ದೈವೀ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿ ಆಚರಿಸು 
ವನೋ ಅವನು ಪರಮಗತಿಯನ್ನು ಸಷ ಯದನು, 


ಯಃ ಶಾಸ್ತ್ರವಿಧಿಮುತ್ಸೃಜ್ಯ ವರ್ತತೇ ಕಾನುಕಾರತಃ | 
ನಸ ಸಿದ್ಧಿ ಮವಾಹ್ನೋತಿ ನ ಸುಖಂನ ಪರಾಂಗೆತಿಂ || ೨೩ || 


ಕಾಮಕೋೋಧ ಲೋಭವೆಂಬ ಆಸುರ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡು 
ವದೂ ಈ ಅಧ್ಯಾಯದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿದ ದೈವೀ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಅವ 
ಲಂಬಿಸುವದೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೋಧಿಸಿದ ಬುದ್ದಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಕೊನೆಯ 
ಸಿದ್ದಾ೦ತಗಳಾಗಿವೆ. ಈ ಶಾಸ್ತ ನಿಷ್ಠರ್ಷೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿ ಯಾವನು 
ತನ್ನ ' ಕಾಮನೆಗಳನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸುವನೋ ಅವನಿಗೆ ಸಿದ್ಧಿಯು ಸಾಧಿ 
ಸದು, ಸುಖವು ದೊರೆಯದು ಅಥವಾ ಸರಮಗತಿಯೂ ಕ್ಸೆಗೂ 
ಡದು. 

ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಶಾಸ್ತ್ರನೆಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ರೂಢಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ವೆಂದೂ ಅಥವಾ ಶಾಸ್ತ್ಯವೆಂದು ಹೆಸರುವಾಸಿಯಾದುದೆಂದೂ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಮಾಡುವದುಂಟು. ಈ ಅರ್ಥವ್ರ ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲವೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುವದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಬೇರೆ ಯಾವ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಪರವಾಗಿಯೂ ಗೀತೆಯು ಹೊಣೆ 
ಯನ್ನು ವಹಿಸುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವದು. ಮೊದಲಿನ ಹದಿನೈದು 
ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ಗೀತಾವಿಷ್ಟವಾದ ಬುದ್ಧಿಯೋಗವನ್ನು ಚ್ಹಾ 
ವಿಜ್ಞ್ಯಾನ ಸಹಿತವಾಗಿ ನಿರೂಪಿಸಿ ಹದಿನೈದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಅಂತ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಅದಕ್ಕೆ “ ಗುಹ್ಯತಮ ಶಾಸ್ತ್ರ” ನೆಂದು ನಾಮಕರಣವನ್ನು ಮಾಡಿ 
ದೆಯೋ ಆ ಶಾಸ್ತ್ರವೇ ಇಲ್ಲಿ ಅಭಿಪ್ರೇತನಾಗಿದೆ. ಈ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ 
ಬುದ್ಧಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರದ ನಿಷ್ಠರ್ಷೆಯನ್ನು ಯಾರು ಅನುಸರಿಸುವದಿಲ್ಲವೋ 
ಅವರು ಕಾಮಾಚರಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ ಅಪರಾಧಕ್ಕೆ ಒಳಪಡುವರೆಂದು 
ಗೀತೆಯು ಇಲ್ಲಿ ಸಾರಿ ಹೇಳುತ್ತಲಿರುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ವೆಂದರೆ ಪರಿಪೂರ್ಣವೂ ನಿರಪೇಕ್ಸವೂ ಆದ ಗೀತಾಶಾಸ್ತ್ರವೆಂದೇ ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕೆಂಬುದು ನಿಸ್ಸಂದೇಹವಾಗಿದೆ. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೬ ಪ೨ಿ೨ 


ತಸ್ಮಾಚ್ಛಾಸ್ತ್ರಂ ಪ್ರಮಾಣಂ ತೇ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯವ್ಯವಸ್ಥಿತೌ | 
ಜ್ಞಾ ತ್ಟಾಶಾಸ್ತ್ರನಿಧಾನೋಕ್ತೆಂ ಕರ್ಮ ಕರ್ತುಮಿಹಾರ್ಹಸಿ || ೨೪ || 


ಆದುದರಿಂದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಬ.ದ್ದಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನೂ ಆ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ಮೇಲ್ಭಾಣಿಸಿದ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನೂ ಅಂತಿಮವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ, 
ಯಾವ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು, ಯಾವುದನ್ನು ಬಿಡಬೇಕು ಎಂಬ 
ದನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕು. ಈ ಪ್ರಕಾರವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಅರ್ಜುನನು ಕರ್ಮವನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವದೆ € ಯುಕ್ತವು. ಯುದ್ಧಮಾಡುವ 
ದನ್ನು ಅವನು ನಿರಾಕರಿಸಿದ್ದು ಅಯೋಗ್ಯವು, 


ಹದಿನಾರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಸ್ತನು 


ಹಂ 


ಹದಿನೇಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


— IE: 
ಅನತರಣಿಕೆ-- 


ಕಾಮವಶನಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನು ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಕೂಡದು. 
ಅರ್ಜುನನ ಸಾತ್ತಿಕ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಇದು ಯಾವಾಗಲೂ ಸಮ್ಮುತವು. 
ಆದರೆ ಈ ಸಾಧಾರಣವಾದ ಸೂತ್ರವೇ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಭಗವಂತನ ಉದಾ 
ತೃವೂ ಉತ್ಮಮೋತ್ಮಮವೂ ಆದ ಭುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಅಡಿಗಲ್ಲಾಗಿರುವ 
ದೆಂಬದು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಈಗ ತಿಳಿಯಿತು. ಈ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಕಾಮವೆಂಬ 
ಶಬ್ದವು ಅಹಂಕಾಂಕ್ಕೆ ಸಮಾನಾರ್ಥಕವಾಗಿರುವದು. ತಾತ್ವಿಕರೀತಿಯಾಗಿ 
ಕಾಮವನ್ನು ಬಿಡುವದೆಂದರೆ ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ಬಿಡುವದೆಂದರ್ಥ; ಮತ್ತು 
ಹೀಗೆ ಬಿಡುವದು ಕೂಡ ಪರಮಾವಧಿಯ ಉತ್ಕಟಿತೆಯಿಂದ ಬಿಡಬೇಕು. 
ಆರ್ಚುನನ ಆಗಿನ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಬಿಡುವದು ಅವನಿಗೆ ಬಹುಶಃ ಅಶಕ 
ವಾಗಿ ತೋರುವದು ಆಶ್ಚರ್ಯವಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಬುದ್ದಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ಯ್ರದ 
ತತ್ವಗಳು ಅವನ ಬುದ್ದಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗಿದ್ದರೂ ಅವು ಅವನ ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ 


೧ 


ಅವತರಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಇನ್ನೂ ಅವಕಾಶವಿತ್ತು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ಅವನ ಮನಸ್ಸು 


ಇನ್ನೂ ಶಂಕೆಗೊಳಗಾಗಿ ಸುಆಭವಾದ ಹಾದಿಯನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತಿತ್ತು. 


ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ೦ತಲೂ ಬುದ್ದಿಯೇ ಶ್ರೀಷ್ಠವೆಂದು ಹಿಂದೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಹೇಳಿದುದನ್ನು ಅವನು ಮರೆತಿರಲಿಲ್ಲ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಅವನಿಗೆ ತೋರಿ 
ದ್ಹೇನೆಂದರೆ ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ನಿರ್ಮೂಲವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟ ), ಕರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿ 
ಸುವದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬುದ್ದಿಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ಭಗವಂತನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ ಪರಾಕಾ 
ಷೈಯ ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ ನಡೆದರೆ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಕೃಪೆಯು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭ ೪.5೪ 


ಏಳೆ ಕೈಗೂಡಬಾರದು? ಹೀಗಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಾದ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ಈ 
ಮಾರ್ಗವೇ ಸುಲಭವೆಂದೂ ಆಲ್ಬಶ್ರಮದ್ದೆಂದೂ ಆವನಿಗೆ ತೋರಿತು. ಈ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಅವನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾಡಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಯ 
ಮರ್ಮ ವು ಇದೇ. 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ 


ಯೇ ಶಾಸ್ತ್ರನಿಧಿನುತ್ಸ್ಛ ಜ್ಯ ಯಜಂತೇ ಶ್ರದ್ಧಯಾನ್ಚಿತಾಃ। 
ತೇಷಾಂ ನಿಸ್ತಾ ತು ಕಾ ಕೃಷ್ಣ ಸತ್ವಮಾಹೋ ರಜಸ್ತಮಃ ॥೧॥ 


ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಬಾರದೆಂಬ ಮಾತು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಾ 
ಯಿತು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ, ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಭಗವಂತನ ವಿಷ 
ಯದ ಪರಮಾವಧಿಯ ಭಕ್ತಿಯೂ ಸೇರಿದರೆ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರ ದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ ಕರ್ಮಯೋಗವು ಸಾಧಿಸುವದೆಂಒದೂ ಅವನಿಗೆ ತಿಳಿಯಿತು. ಇದ 
ರಲ್ಲಿ ಭಗವಂತನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯೇ ಮುಖ್ಯವಾದುದರಿಂದ ಆ ಭಕ್ತಿಯನ್ನೇ 


8 ಎ0 
ಅಖಂಡವಾಗಿ ಸಾಧಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡಿ ತಾನು ಏಕೆ ಕೃತಕೃತ್ಯ 


ನಾಗಬಾರದು? ಇದು ಶಕ್ಕವಾದ ಪಸ್ನಕ್ಕ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಬಹಳ ಸುಲಭ 
ವಾಗುವದು. ಅರ್ಜುನನು ಅನನ್ನುಭಾವದಿಂದ ತನಗಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಭಕ್ತಿ 
ಯಜ್ಞವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಭಗವಂತನ. ಸ್ತೀಕರಿಸಿ ಈಗಾಗಲೇ ಹೇಳಿದ ಕಠಿಣ 
ವಾದ ಮತ್ತು ಶ್ರಮಸಾಧ್ಯವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರನಿರ್ಜಂಧದಿಂದ ಅವನನ್ನು ಏತಕ್ಕೆ 
ಬಿಡಿಸಬಾರದು ? ಹೀಗೆ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವವನ ನಿಷ್ಠೆಯು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ಭಗವಂತನಿಗೆ ಯಾವ ಗ.ಣವುಳ್ಳದೆ ೦ದು ತೊರುವದು? ಇದು ಸಾತ್ತಿಕವೆಂದು 
ಅವನು ಒಪ್ಪಿದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಧರ್ಮಸಂಕಟವೇ ಹರಿದು ಹೋಗುವದು. 
ಮತ್ತು ಅನನು ಕರ್ಮಮಾಡಲ ಮಾಡದಿರಲಿ ಅದರ ಭಾರವು ಅವನ ಮೇಲೆ 
ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. 


ಈ ಶೋಕದಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ಥವಿಧಿಯೆಂದರೆ ಹದಿನಾರನೆ ಯರು ಅಧ್ಯಾಯದ 
ಗ್ರ ೧ ಲೆ ty 
೨೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದುದೆಂಬದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. 


೩.೨೫ ಅಧ್ಯಾಯ: ೧೭ 


RN ಸ3ಕವನ್ನು 
ಛೀಭಗವಾನುವಾಚ 
ತ್ರಿನಿಧಾ ಭವತಿ ಶ್ರ ದ್ಧಾ ದೇಹಿನಾಂ ಸಾ ಸ್ವಭಾವಜಾ | 
ಸಾತ್ಮಿಕೀ ಚ್ಛೆ "ವ ತಾಮಸೀ ಚ ತಾಂ ಶೃಣು | ೨ 


ಶ್ರದ್ದೆಯೆಂಬದು ಒಂದು ಸದ್ದುಣವೇ, ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ; ಮತ್ತು ತಾತ್ವಿ 
ಕವಾಗಿ ಶ್ರದ್ದೆ ಯಲ್ಲಿ ಅವಗುಣಗಳಿರಬಾರದೆಂಬುದೂ ಸ್ವಾ ಭಾನಿಕವು. 
0/08. ಸ ಹೇಳಿದ ಬುದಿ ಯೋಗವನ್ನು ಟ್ರ ಮಟ್ಟಿ ಗೆ ಆಚರಿ 
ಸಿದರೂ ಆದು ಮಹಂಭಯದಿಂದ ರಳ್ಸಿ ೫ ವು ಭಗವಂತನ ಹೇಳಿರು 
ವನು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ವಿಶ್ವಾ ಸವಿಟ್ಟು ಪ್ರಯತ್ನ ವನ್ನಾ ರಂಭಿಸಿದರೆ ಕೊನೆಯ 
ಮೋಕ್ಸುದವರೆಗೆ ಮ ಸುಷ್ಕಸು ಹೆಜ್ಜೆ ಹೆಜಿ ಯಾಗಿ ಫಗ ಸರನಾಗುವನೆಂದೂ 
ಪ್ರಯತ್ನವು ಎಷ್ಟೇ ಆಲ್ಬ ವಾದರೂ ಅದು ನಿಷ್ಟಲವಾಗದೆ ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿ 
ಫಲವು ee ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಈ pe ಹೇಳಿದೆ. ಆದರೆ 
ಈ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಸಾಧಾರಣ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲ ಶುದ್ಧಸ್ತರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಅದು ಅವನ ಸೃಭಾವದ ಹಾಗು ವೃತ್ತಿ ಗ ee ಹುದುಗಿ 
ಕೊಂಡಿರುವದರಿಂದ ಆದರ ಸ್ವಾಭಾವಿಕ ಪವಿತ್ರತೆಯು ಅವನಲ್ಲಿ ಅಖಂಡ 
ವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ವಿಚಾರಮಾಡುವಾಗ 
ಆದು ಮೂರರೊಳಗೆ ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಗುಣದ ಹೊದಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವದೆಂಒದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. 
ಸತ್ವಾನುರೂಪಾ ಸರ್ವಸ್ಯ ಶ್ರದ್ಧಾ ಭನತಿ ಭಾರತ | 
ಶ್ರದ್ಧಾಮಯೊಆಯಂ ಪು ಪುರುಷೋ ಯೋ ಯಚ್ಛೆ ಎದ್ದ ಃ 
ಸ ದಿನ ಸ1೩॥ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಶ್ರದ್ದೆಯು ಅವನವನ ಸತ್ತ್ವವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿರು 
ವದು. ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಮೂರು ಗುಣಗಳ ವ್ಯಾಪಾರಗಳು ಹೇಗೆ ನಡೆಯು 
ನೆಂಬದನ್ನು ೧೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ (0೪-೧೦). ಈ ಮೂರು 
ಗುಣಗಳ ಉತ್ಕರ್ಷಾಪಕರ್ಷಗಳು ಪರಿವರ್ತನೆಯಿಂದ ನಡೆಯುವವು. ಮತ್ತು 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಉಚ್ಚವಾದಾಗ ಉಳಿದ ಎರಡು ಗುಣಗಳು ಬಲಹೀನ 
ವಾಗಿರುವವು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭ ೩೮೬ 


ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಗ್ರಹಿಸಬೇಕಾದ ಮತ್ತೊಂದು ಸಂಗತಿಯೇನೆಂದರೆ, 
ಒಂದೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲೂ ಈ ಮೂರರೊಳಗೆ ಯಾವದಾದರೊಂದು 
ಗುಣದ ವರ್ಚಸ್ಸು ಈ ಮೊದಲೇ ಬೆಳೆದು ಬೇರೂರಿರುವದು. ಪ್ರಸಂಗ 
ವಿಶೇಷದಲ್ಲಿ ನಡೆದಿರುವ ಈ ಮೂರು ಗುಣಗಳ ಹೋರಾಟವು, ಈ ಮೊದಲೇ 
ಆ ಕ್ಸೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಬೇರೂರಿದ ಆಯಾ ಗುಣದ ವರ್ಜಸಿ ಗೆ ಅಧೀನವಾಗಿಯೇ 
ನಡೆಯುವದು. ಈ ವ್ರರ್ಚಸ್ಸಿಗೇ ಮನುಷ್ಯನ ಸತ್ವವೆಂದು ಹೆಸರು. ನಾನಾ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಗುಣದ ಪ್ರಾಬಲ್ಯವು ಬೆಳೆದಾಗ ಅದರ ಪರಿಣಾಮವು 
ಒಂದೇ ರೀತಿಯಾಗಿರದೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಿಧವಾಗಿ ಪ್ರಕಟಿವಾಗುವದಕ್ಕಾದರೂ 
ಇದೇ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಒಂದೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲಿರುವ ಶ್ರ ದೆ ಯ ಗುಣಾವ 
ಗುಣಗಳು ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸತ್ವ ವನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿರುವವು. ಮನುಷ್ಯನ ನೈಸ 
ರ್ಗಿಕ ಪ್ರವೈ ಡ್‌ ಪಾ ಮುಖ್ಯ ವಾಗಿ ಅವನಲ್ಲಿ ನೆಲಸಿದ ಸತ್ವದಿಂದ ನಿರ್ಣೀ 
ತವಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಅವನ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಅಥವಾ ಭಾವನೆಗಳೆಲ್ಲವೂ 
ಅವನ ಸತ್ವವನ್ನ ನುಸರಿಯೇ ಉಂಟಾಗುವವು, ಮನುಷ್ಯನೆಂದರೆ ಇಂಥ 
ಸತ್ವದ್ದ ಅಭವ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯ ಆಕಾರಗೊಂಡ ಮೂರ್ತಿಯೆಂದೇ ಹೇಳಬಹುದು, 
ವ. ಸುಷ್ಮನ ಲ್ಲಿ ಒಂದಿಲ್ಲೊ ೦ದು ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಇದ್ದೇ ಇರುವದು. ಯಾವನ 
ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಹೇಗೆ ಇರುವದೋ ಅದರಂತೆಯೇ ಅವನು ಇರುವನು. 


ಯೆಜಂತೇ ಸಾತ್ಮಿಕಾ ದೇವಾನ್ಯಕ್ಷರಕ್ಸ್ವಾಂಸಿ ರಾಜಸಾಃ | 
ಪ್ರೇತಾನ್ಫೂ ತಗಣಾಂಶ್ಟಾನ್ಯೇ ಯಜಂತೇ ತಾಮಸಾ ಜನಾಃ 1೪1 


ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿರುವ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಅವನಿಗಾಗಬೇಕಾದ ಮಹತ್ತಮ 
ಉಪಯೋಗವೇನೆಂದರೆ ಅದರಿಂದ ಅವನ ವೃತ್ತಿಗಳು ಪರಮಾತ್ಮನ ಕಡೆಗೆ 
FSR ಡಬೇಕು. ವೃತ್ತಿಗಳು ಹೀಗೆ ಪರಮೇಶ್ವರಾಭಿಮುಖವಾಗಿರುವ 
ದಕ್ಕೆ ಅವನ ವಿಷಯದ ಪೂಜ್ಯಬುದ್ಧಿ ಯೂ ಮ ಮಾಡಿದ ಯಜ್ಞ 
ಕರ್ಮಗಳೂ ಸಾಕ್ಸಿಯಾಗುವವು. ಆದುದರಿಂದ ಸಾತ್ತಿಕವೃತ್ತಿಯುಳ್ಳ 
ವರು ದೇವತೆಗಳನ್ನು ``ಜಿಸ ುವರು. ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹಿಂದೆ ಸತ ೨) 
ವಿವರಿಸಿದೆ. ರಾಜಸ ಸಶ್ರದ್ಧೆ ಯುಳ್ಳವರು ಯಕ್ಷರಾಕ್ಷಸರನ್ನು ಭಜಿಸುವರು; 
ಮತ್ತು ತಾಮಸಶ್ರದ್ಧೆ ಯುಳ್ಳವರು ಭೂತಪೆ ತಾದಿಗಳನ್ನು. ಭಜಿಸುವರು. 


೩೨೭ ಆಧ್ಯ ಯ ೧೭ 


ಅಶಾಸ್ತ್ರ ನಿಹಿತಂ ಘೋರಂ ತಪ್ಯಂತೇಯೇ ತಸೋಜನಾಃ! 
ದಂಭಾಹಂಕಾರಸಂಯುಕ್ತಾ 8 ಕಾಮರಾಗಬಲಾನ್ವಿ ತಾಃ 1೫1 


ಕರ್ಸಯೆಂತಃ ಶರೀರಸ್ಥಂ ಭೂತೆಗ್ರಾಮುನುಚೇತಸಃ! 
ಮಾಂ ಚೈ ವಾಂತಃಶರೀರಸ್ಥ ೦ ತಾನ್ವಿದ್ದಾ ಸುರನಿಶ್ಚಯಾನ್‌ Wal 


ಯಾವ ದೈವತದ ಆರಾಧನೆಯನ್ನಾದರೂ ತಪಃಶಕ್ತಿಯಿಂದಲೇ 
ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗುವದು. ತಪಃಶಕ್ಕಿಯು ಶ್ರದ್ಧೆಗೆನ ಗುಣವಾಗಿ ಸತ್ತ 
ರಜಸ್ಮಮೋಗುಣಗಳೊಳಗೆ ಒಂದಾಗಿ ಪ್ರಕಟಿವಾಗುವದು. ದಂಭಾ 
ಹಂಕಾರಗಳಿಂದಲೂ ಕಾಮ ಮತ್ತು ಆಸಕ್ತಿಗಳ ಆವೇಗದಿ೦ದಲೂ ಕೂಡಿ 
ದವರು ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ವಿಹಿತವಲ್ಲದ ಘೋರ ತಪಸ್ಸನ್ನು ಆಚರಿಸುವರು. ಅವರು 
ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸದೆ ಅಜೀತಸರಾಗಿರುವರು, ಆಂದರೆ 
ಬುದ್ದಿಯ ಏಕಾಗ್ರ ಕಿಯಿಲ್ಲದೆ ಇರುವರು. ತಮ್ಮ ಶರೀರಮಾತ್ರಕ್ಕೆ 
ಈಶ್ವರರೂ ಅಧಿಕಾರಿಗಳೂ ಆದುದರಿಂದ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ತಮಗಧೀನವಾದ 
ಭೂತಮಾತ್ರಗಳನ್ನೇ ಅಲ್ಲದೆ ತಮಗೆ ಸಹವಾಸಿಯಾಗಿರುವ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮನನ್ನೂ ಇವರು ಕಷ್ಟಪಡಿಸುವರು. ಶ್ರದ್ಧಾಪೂರ್ವಕ 
ನಾಗಿ ಇಂಥವರು ಮಾಡುವ ತವೋನಿಶ್ವಯಗಳೆಲ್ಲವೂ ಆಸುರವೆಂದು 
ಅರ್ಜುನನು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಆಹಾರಸ್ತ್ಯೃನಿ ಸರ್ವಸ್ಯ ತ್ರಿನಿಧೋ ಭನತಿ ಪ್ರಿಯಃ । 
ಯಜ್ಞಸ್ತಪಸ್ತಥಾ ದಾಸ ತೇಷಾಂ ಭೇದಮಿಮಂ ಶೃಣು ॥೭॥ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಮನುಷ್ಯನ ಸತ್ತವೇ ತ್ರಿಗುಣಗಳ ಆಧೀನದಲ್ಲಿ 
ಸಿಲುಕಿರುವದು. ಅಂದಮೇಲೆ ಅವನ ಸತ್ತದಿಂದಲೇ ಸಂಭವಿಸುವ ಇತರ 
ವ್ಯವಹಾರಗಳೆಲ್ಲ ಈ ತ್ರಿಗುಣಗಳಿಂದ ಯುಕ್ತವಾಗಿರುವದು ಸಹಜವಾಗಿದೆ. 
ಅವನ ಆಹಾರ, ಯಜ್ಞ, ತಪ, ದಾನ ಇವೆಲ್ಲ ಶ್ರದ್ದೆಯನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಮೂರು 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವು. ಆಹಾರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿನ 
ಮನುಷ್ಯನ ಪ್ರೀತಿಯು ಮೂರು ತರದ್ದಾಗಿದೆ. ಆದರ ಪ್ರಕಾರಗಳನ್ನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 


ಆಧ್ಯಾಯ ೧೭ ೩೨೮ 


ಆಯುಃಸತ್ವ ಬಲಾರೋಗ್ಯಸುಖಪ್ರೀತಿವಿವರ್ಧನಾಃ | 
ರೆಸ್ಕಾಃ ಸ್ನಿಗ್ದಾ$ ಸ್ಥಿರಾ ಹೃದ್ಯಾ ಆಹಾರಾ॥ಃ ಸಾತ್ವಿ ಕಪ್ರಿಯಾಃ || ೮ || 


ಆಯುಷ್ಯ, ಸತ್ವಗುಣ, ಬಲ, ಆರೋಗ್ಯ, ಸುಖ, ಪ್ರೀತಿ, ಇವು 
ಯಾವ ಆಹಾರದಿಂದ ಬೆಳೆಯುವವೋ, ಯಾವದು ರಸಬರಿತವೂ ಸ್ನಿಗ್ನವೂ 
ಕಸುವುಳ್ಳದ್ದೂ ಮನೋಹರವೂ ಆಗಿದೆಯೋ ಆಂಥ ಆಹಾರವು ಸಾತ್ತಿಕರಿಗೆ 
ಖ್ರಯವಾಗುವದು. 
ಖಾದ್ಯಪದಾರ್ಥಗಳ ಗುಣಧರ್ಮಗಳನ್ನು ತ್ರಿಗುಣಗಳ ಅನುರೋಧ 
ದಿಂದ ವರ್ಗೀಕರಿಸುವ ಉದ್ದೇಶವು ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ಸಾತ್ತಿಕನ 
ಆಹಾರದಲ್ಲಿಯ ಪ್ರೀತಿಯು ಸಾತ್ತಿಕವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಅವನು ಸಹಜ 
ವಾಗಿಯೇ ಒಳ್ಳೆಯ ಪೋಷಕವೂ ಹಿತಕರವೂ ಆದ ಆಹಾರವನ್ನು ಬಯಸು 
ನು. ಅವನ ಸತ್ವಗುಣವು ಅವನ ಆಹಾರ ವಿಷಯದ ಪ್ರೀತಿಯಲ್ಲಿರು 
ವದು. ಪದಾರ್ಥಗಳು ಸಾತ್ವಿಕವಾದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅವನ್ನು ಗ್ರಹಣಮಾಡು 
ವವನು ಸತ್ತ್ರಗುಣಿಯಾಗುವನೆಂದು ಊಹಿಸಕೂಡದು. ಏಕೆಂದರೆ 
ರಾಜಸ ತಾಮಸರಿಗೆ ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ಅನ್ನವು ನಿಸಿದ್ದವಲ್ಲ; ಮತ್ತು ಅದು ಅವರಿಗೆ 
ರುಚಿಸುವದಿಲ್ಲವೆಂಬಂತೆಯೂ ಇಲ್ಲ. 


ಕಟ್ಟಿನ ಲವಣಾತ್ಯುಷ್ಠ ತೀಕ್ಷ್ಣ ರೂಕ್ಷನಿದಾಹಿನ॥ | 
ಆಹಾರಾ ರಾಜಸಸ್ಯೇಷ್ಟಾ ದುಃಖಶೋಕಾಮಯಪ್ರದಾ8 1೯ ॥ 
ತೀಳ್ಸ್ಸವೂ ಹುಳಿಯೂ ಕಾರವೂ ಉಪ್ಪೂ ಬಲುಬಿಸಿಯೂ ರುಕ್ಸವೂ 
ದಾಹಕವೂ ಮತ್ತು ಯಾವುದನ್ನು ಸೇವಿಸುವದರಿಂದ ದುಃಖ ರೋಗಾದಿ 
ಗಳು. ಸಂಭವಿಸುವವೋ ಅಂಥ ಆಹಾರವು ರಾಜಸ ಸ್ವಭಾವದವರಿಗೆ 
ಪ್ರಿಯವು. 
ಯಾತಯಾಮಂ ಗತರಸಂ ಪೂತಿ ಪೆರ್ಯುಸಷಿತಂ ಚ ಯತ್‌ | 
ಉಚ್ಛಿಷ್ಟಮಪಿ ಚಾಮೇದ್ಯಂ ಭೋಜನಂ ತಾನುಸಪ್ರಿಯಂ ೦ 
ತಂಗಳೂ ರಸಹೀನವೂ ಕೆಟ್ಟ ವಾಸನೆಯುಳ್ಳದ್ದೂ ರಾತ್ರಿಕಳೆದು 


೩೨೯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭ 


ಸ್ಟ ಉಚ್ಛಿ ಸ್ಟೃವೂ ಅಪವಿತ್ರವೂ ಆದ ಆಹಾರವೇ ತಾಮಸರಿಗೆ 
ಪ್ರಿಯವಾಗುವದು. 


ಅಫಲಾಕಾಂಕ್ಷಿಭಿರ್ಯಜ್ಞೋ ವಿಧಿದೃಷ್ಟೋ ಯ ಇಜ್ಯತೇ | 
ಯಸ್ಸೃನ್ಯಮೇನೇತಿ ನುನಃ ಸಮಾಧಾಯ ಸ ಸಾತ್ವಿಕಃ ಗಂಗ 


ಫಲಾಕಾಂಕ್ಸೆಯನ್ನು ತಳೆಯದೆ, ಯಜಿಸುವದು ಕರ್ತವ್ನವೆಂದು 
ಬಗೆದು ವಿಧಿಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಪೂರ್ಣಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ಮಾಡಿದ ಯಜ್ಞವು 
ಸಾತ್ತಿಕವೆನಿಸುವದು. 


ಅಭಿಸಂಧಾಯ ತು ಫಲಂ ದಂಭಾರ್ಥಮಪಿ ಚೈವ ಯೆತ್‌ | 
ಇಜ್ಯತೇ ಭರತಶ್ರೇಷ್ಠ ತಂ ಯಜ್ಞಂ ನಿದ್ದಿ ರಾಜಸಂ | a೨ || 


ಫಲಾಕಾಂಕ್ಸೆಯನ್ನು ತಳೆದು ಇಲ್ಲವೆ ಕೇವಲ ದಂಭಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡಿದ 
ಯಬ ವು ರಾಜಸವು. 


ನಿಧಿಹೀನಮಸೃಷ್ಟಾನ್ಸಂ ಮಂತ್ರಹೀನಮದಕ್ಷಿಣಂ | 
ಶ್ರದ್ದಾನಿರಹಿತಂ ಯಜ್ಞಂ ತಾಮಸಂ ಹರಿಚಕ್ಷತೇ | ೧೩1 
ಇ ಗಿ 


ಶಾಸ್ತ್ರವಿಧಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು (೧೬-೪೨), ಅನ್ನದಾನಮಾಡದೆ ಮಂತ್ರ 
ವಿಹೀನವಾಗಿಯೂ ದಕ್ಷಿಣೆಯನ್ನು ಜ್‌ ಮಾಡಿದ ಯಜ್ಞವನ್ನು 
ಅಂದರೆ ಯಾವ ಯಜ್ಞದಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ದಾತ್ಯಾಗಗಳು ಎಳ್ಜಷ್ಟಾ ದರೂ ಸ 
ದಿಲ್ಲವೋ ಅಂಥ ಯಜ್ಞನನ್ನು ತಾಮಸವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕು. 

ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಅರ್ಥಮಾಡುವಾಗ ಕರ್ತೃವಿನ wR ಕಂಡು 
ಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅವನು ಮಾಡುವ ಫಸ ಪವನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸ 
ಕೂಡದು; ಆದರೆ ಅವನ ಬುದ್ದಿಯನ್ನೇ ಅನ.ಲಕ್ಕಿ ಹಳ ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞ ವೆಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಲೌಕಿಕ ಅರ್ಥವೇ ಉದ್ದಿ ಷ್ಟ ವಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ಇಷ್ಟದೇವತೆಗಾಗಿ ಭಕ್ತನ ಸ ಮಾಡಿದ ಯಾವದೇ ನದು gE ನ್ನುದ್ದೇ 
ಶಿಸಿ ಯಜ್ಞವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭ ೩೩೦ 


ದೇವದ್ವಿ ಜಗುರುಸ್ರಾ ಜ್ಞ ಪೂಜನಂ ಶೌಚಮಾರ್ಜನಂ। 
ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯಮುಶಿಂಸಾ ಚ ಶಾರೀರಂ ತಸ ಉಚ್ಯತೇ | ೧೪॥ 


ದೇವ, ದಿ ಸಜ, ಗುರು ವಿದ್ವಾಂಸರನ್ನು ಪೂಜೆನುವದು, ಶುಚಿಭೂ 
ತತೆ, ಸರಲತೆ, ಬ್ರಹ್ಮ ಚರ್ಯೆ, ಅಹಿಂಸೆ ಇವೇ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ ನಿ ಆಚರ 
ಸುವದು ಶಾರೀರಿಕ ತಪವೆನಿಸುವದು. 


Wl ll ವಾಕ್ಯಂ ಸತ್ಯಂ ಪ್ರಿಯಹಿತಂ ಚ ಯತ್‌ | 
ಸ್ವಾಧ್ಯಾಯಾಭ್ಯಸನಂ ಚೈವ ನಾಜ್ಯಯಂ ತಪ ಉಚ್ಕತೇ || ೧೫॥ 


ಉದ್ವೇಗವನ್ನು ೦ಟಿ ಮಾಡದ, ಸತ್ಯವೂ ಹಿತಕರವೂ ಪ್ರಿಯವೂ ಆದ 
ನುಡಿ, ಸ್ನಾಧ್ಯ್ಯಯನ ಅಭ್ಯಾಸಗಳಿಗಾಗಿ ಓದುವಿಕೆ. ಇವುಗಳಿಗೆ ವಾಜ್ಮಯ 
ತಪವೆಂದು ಹೆಸರು. 


ಮನಃಪ್ರಸಾದಃ ಸೌನ್ಯುತ್ವಂ ಮೌನಮಾತ್ಮನಿನಿಗ್ರ ಹಃ | 
ಭಾವಸಂಶುದ್ಧಿ ರಿತ್ಯೇತತ್ತಪೋ ಮಾನಸಮುಚ್ಛ ತೇ || ೧೬ 1 
ಮನಸ್ಸಿನ ಪ್ರಸನ್ನತೆ, ಸ ನಮ್ಯತೆ, ಮೌನ, ಆತ್ಮಸಂಯಮನ, ಶುದ್ಧ 
ಭಾವನೆ ಇವು ಮಾನಸಿಕ ತಪ ವೆನಿಸುವವು. 
ಶ್ರದ್ಧಯಾ ಪರಯಾ ತಪ್ತಂ ತಪಸ್ತ ತ್ರ್ರಿನಿಧಂ ನರೈಃ 
ಅಫರಾಕಾಂಕ್ಷಿಭಿರ್ಯಕ್ತೆ 33 ಸಾಕ್ವಿಕಂ ಪರಿಚಕ್ಷತೇ ॥ ೧೭ 


ಫಲಾಕಾಂಕ್ಸೆಯನ್ನು ಹಿಡಿಯದೆ ಬುದ್ದಿಯೋಗ ಯುಕ್ತನಾಗಿ ಪುರು 
ಹೋತ್ತಮನಲ್ಲಿಟ್ಟ ಸಿ “ಶ್ರದ್ದೆ ಯಿಂದ ಆಚಂಸುವ ಈ ತ್ರಿವಿಧತನ ಗಳು 
ಸಾತ್ವಿಕವೆನಿಸುವವು. 


ಸತ್ಕ್ಯಾರಮಾನಪೂಜಾರ್ಥಂ ತಪೋ ದಂಭೇನ ಚೈನ ಯತ್‌ | 
ಕ್ರಿಯತೇ ತದಿಹ ಪ್ರೋಕ್ತೆಂ ರಾಜಸಂ ಚಲನುದ್ರುನಂ ॥೧೮॥ 


ಸತ್ಕಾರವನ್ನೂ ಮಾನವನ್ನೂ ಪೂಜಿಯನ್ನೂ ಬಯಸಿ ದಾಂಭಿಕತನ 


ದಿಂದ ಆಚರಿಸಿದ ಈ ಮೂರು ಜ್‌ ತಪಸ್ಸು ರಾಜಸವೆನಿಸುವದು. ಆದು 


ಚಂಚಲವೂ ಅಲ್ಪಕಾಲ ನಿಲ್ಲುವದೂ ಆಗಿದೆ. 


೩೩೧ ಆಧ್ಯಾಯ ೧೭ 


ಮೂಢಗ್ರಾ ಹೇಣಾತ್ಮನೋ ಯತಶ್ಚೀಡಯಾ ಕ್ರಿಯತೇ ತಪಃ | 
ಹರಸೊ ೀತ್ಸಾದನಾರ್ಥಂ ವಾ ತತ್ತಾ ಮಸಮುದಾಹೃತಂ: | ೧೯॥ 


ಮೂಡಢಭಾನವದಿಂದ, ತನ ನ್ನು ತಾನೇ ಪೀಡಿಸಿಕೊಂಡು ಪರರಿಗೆ 
ಹಾನಿಯನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವದಕ್ಕಾ ಗಿ ಆಚರಿಸುವ ತಪಸ ನ್ನು ತಾಮಸ 
ವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 

ದಾತನ್ಯಮಿತಿ ಯದ್ದಾನಂ ದೀಯಶೇಇನುಪಕಾರಿಣೇ | 


ದೇಶೇ ಕಾಲೇ ಚ ಸಾತ್ರೇ ಚ ತದ್ದಾನಂ ಸಾತ್ವಿಕಂಸ್ಕ ತೆಂ ॥ ೨೦ || 


ದೇಶ ಕಾಲ ಪಾತ್ರ ಇವು ಗಳನ್ನು ತಿಳಿದು... ದಾನಮಾಡುವದು 
ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ತನಗೆ ಉಪಕಾರ ಮಾಡಿರದಂಥವನಿಗೆ ಕೊಡುವ 
ದಾನವು ಸಾತ್ತಿಕವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕ.. 


ಯತ್ತು ಪ್ರತ್ಕುಪಕಾರಾರ್ಥಂ ಫಲಮುದ್ದಿಶ್ಶ ವಾ ಪುನಃ! 
ದೀಯತೇ ಚ ಪರಿಕ್ಲಿಷ್ಟಂ ತದ್ದಾನಂ ರಾಜಸಂ ಸ್ಮೃತಂ ॥೨೧॥ 


ಪ್ರತ್ಯುಪಕಾರ ಬುದ್ದಿಯಿ೦ಂದಾಗಳಿ ಫ ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆ ಯಿಂದಾಗಲಿ ಸಮಾ 
ಧಾನವಿಲ್ಲದ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದಾಗಲಿ ಕೊಡುವ ದಾನವು ಪಟಲ 


ಅದೇಶಕಾಲೇ ಯದ್ದಾ ನಮಪಾತ್ರೇಭ್ಯಶ್ಚ ದೀಯತೇ | 
ಅಸತ್‌ಕೃತನುನಜ್ಹ್ಯಾತಂ ತತ್ತಾಮಸಮುದಾಹೃತಂ | ೨೨ ॥ 
ದೇಶವನ್ನಾಗಲಿ ಕಾಲವನ್ನಾಗಲಿ ಅರಿಯದೆ ಅಪಾತ್ರನಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ 
ದಾನವೂ ಸದ್ದಾವವಿಲ್ಲದೆ ಅವಹೇಲನಕ್ಕಾಗಿ ಕೊಟ್ಟ ದಾನವೂ ತಾಮಸ 
ವೆನಿಸುವವು. | 
ಓಂ ತತ್ಸದಿತಿ ನಿರ್ದೇಶೋ ಬ್ರಹ್ಮಣಸ್ತಿನಿಧಃ ಸ್ಮೃತಃ | 
ಬ್ರಾ ಹ್ಮಣಾಸ್ತೆ ನ ವೇದಾಶ್ಚ ಯಜ್ಚಾಶ್ಚ ನಿಹಿತಾಃ ಪುರಾ ॥೨೩॥ 
ಓಂ ತತ್ಸತ್‌ ಎಂಬ ತ್ರಿವಿಧ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನು ನಿರ್ದೇಶಿಸಲ್ಲ 
ಡುವನ್ನು ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಈ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನೂ ವೇದಗಳನ್ನೂ 
ಯಜ್ಞ (ತತ್ವ) ವನ್ನೂ (೩-೧೦ ) ಉಂಟು ಮಾಡಿದನು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭ ಠ%9 





ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ ಜೇವಮಾನದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಕ್ಕೂ 
ಅವನ ಸತ್ವವೇ ಉಗಮಸ್ಕಾನವಾಗಿದೆ. ತನ್ನ ಶರೀರರಕ್ಸಣಕ್ಕೂ ಪೋಷ 
ಣಕ್ಟೂ ಬೇಕಾಗುವ ಅಹಾರವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕೆ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮ 
ಗಳನ್ನ ಬಿಟ್ಟರೆ ಅವನು ತನ್ನ ಜೀವಿತದಲ್ಲಿ ವಾಡುವ ಇನ್ನುಳಿದ ಸತ್ಯ್ಯರ್ಮ 
ಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞ ತಪ ಮತ್ತು ದಾನ ಎಂದು 
ಮೂರು ಪರಿಯಾಗಿ ನಿಭಾಗಿನಿರುವರು. ಅದುದರಿಂದ ಆಹಾರ ಯಜ್ಞ ತಪ 
ದಾನ ಎ೦ಬವುಗಳನ್ನು ಕೆ.ರಿತು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಗುಣಗಳ ಸಂಬಂಧದಿಂದ 
ಒಂದೆೊಂದರಲ್ಲುಂಬಾಗುವ ಪ್ರಕಾರಗಳನ್ನು ಇದುವರೆಗೆ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ 
ವರ್ಣಿಸಿದೆ. 


ಸುಸಂಗತವಾಗಿ ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದ ವಿಷಯವು ನಡೆದಾಗ ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಒಂದ ಬ)ಹ್ಮವಿಷಯಕ ಉಲ್ಲೇಖವು ಸುಸಂಬದ್ಧ 
ವಾಗಿ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಅದು ಏಕೆ ಬಂತೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಇದ್ದಕ್ಕಿದ್ದಂತೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನು ನೆನಪಿಗೆ ಬಂದದ್ದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ವೆಂಬುದು ಸಯುಕ್ತಿಕವಲ್ಲ. 


ಬ್ರಹ್ಮನ ಸ್ವಭಾವವು ಅಚಿಂತ್ಯವೆಂದೂ ಅವ್ಯಕ್ಕವೆಂದೂ ಅವಿಕಾರ್ಯ 
ವೆಂದೂ ನಿರ್ಗುಣವೆಂದೂ ನಿರಾಕಾರನೆಂದೂ ತಿಳಿಯುವದುಂಟು. ಇದು 


ಓ 


ಸರಿಯಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ವಿಶೇಷಣಗಳೆಲ್ಲ ಮೂಲ ಆತ್ಮ ತತ್ವಕ್ಕೆ ಹೇಳಿವೆ; 
ಬ್ರಹ್ಮನಿಗಲ್ಲ. (ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನ ಕೆರ್ಮಸ್ವಭಾವನೇ 
ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. ಈ ಮತವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಸರ್ವತ್ರವೂ ಹೇಳ 
ಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಗೀತೆಯ ಉದ್ದೇಶವೇ ನೆದ೦ರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯೆಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ 
ನ್ಯಾಯವಾಗಲಿ ತದ್ದಿನರೀತಮಾಗಲಿ, ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಪ್ರವಿಷ್ಟವಾಗಿರುವವು; 
ಅಥವಾ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಸಕಲ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಉಗಮಸ್ಥಾಾನವೆಂದೂ ನಿಧಿಯೆಂದೂ 
ಹೇಳಬಹುದು. ಅನನ ಈ ಸ್ವಭಾವವೇ ಬುದ್ಧಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು 
ಮಹತ್ತಡ್ನೆಂದು ಎಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಭಗವಂತನು ಇಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ 
ರೂಢವಾಗಿ ಬದ್ದ ಹೆಸರಿನ ಸರ್ವಸಾಧಾರಣ ಅರ್ಥವನ್ನು ಬುದ್ದಿ ಪುರಃಸ್ಟರ 
ವಾಗಿ ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಆ ಅವನ ಹೆಸರಿಗೆ ಕರ್ಮತತ್ತಪ್ರಶಸ್ತವಾದ ಅರ್ಥವೇ 


೪೦೩ ಅಜ್ಯಾಯ ೧೭ 


ಸರಿಯೆಂದೂ ಸಮ್ಮತವೆಂದೂ ತೋರಿಸಿಕೊಡುನನು. ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ 
ಇತಿಕರ್ತವ್ಯವಾದ ನಿಯತ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಉದಾಹರಿಸಿ ಆ ವಿವಿಧ ಕರ್ಮ 
ಗಳ ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿಸಿಹೇಳುವಾಗ ಈ ಸಂದರ್ಭವು ಒಂದಿರುವದು 
ಉಚಿತವಾಗಿದೆ. ಈ ಕರ್ಮಗಳ ತಾರತಮ್ಯಗಳನ್ನು ಅವ್ರಗಳಿಗೆ ಸಮಷ್ಟಿ 
ರೂಪನಾದ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ತಿಳಿಯುವದೇ ಉತ್ತಮವಾದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ 
ಬ್ರಹ್ಮನ ವಿಷಯಕವಾದ ಉಲ್ಲೇಖವು ಸಹೇಶುಕವಾಗಿ ಬಂದಿರುವದು. 


ಬ್ರಹ್ಮನಿಗಿರುವ "ಓಂ ತತ್‌ಸತ್‌ ಎಂಬ ಹೆಸರು ಅವನಲ್ಲಿ ನಡೆ 
ಯುವ «ಸತ್‌ ಕರ್ಮದರ್ಶಕವಾಗಿದೆ. ಸತ್‌ ಕರ್ಮವೆಂದರೇ ಯಜ್ಞ 
ದಾನ ತಪಾದಿಗಳೆಂದರ್ಥ. ಹೀಗೆ ಗ್ರಹಿಸಿದರೆ ಇಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಲ್ಲಡುತ್ತಿರುವ 
ವಿಷಯದ ಸಂಬಂಧವು ಸಮಾಧಾನವಾಗುವಂತೆ ತಿಳಿಯುವದು; ಮತ್ತು 
ಮುಂದೆ ಬರುವ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಅರ್ಥವೂ ಚೆನ್ನಾಗಿ ವಿಶದವಾಗುವದು. 


ತಸ್ಮಾದೋಮಿತ್ಯುದಾಹೃತ್ಯ ಯಜ್ಞ ದಾನತಪಃಕ್ರಿಯಾ॥। 
ಪ್ರವರ್ತಂತೇ ನಿಧಾನೋಕ್ತಾಃ ಸತತಂ ಬ್ರಹ್ಮನಾದಿನಾಂ | ೨೪ 


ಬ್ರಹ್ಮನಾದಿಗಳೆಂದರ್ಕೆ ಬ್ರಹ್ಮನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವಿವರಿ 
ಸಿದ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಅವನ ಸ್ವಭಾವವು ಬೇರೆ ವಿಧವಾದದ್ದೆಂದು 
ಬಗೆದು, ಓಂ ತತ್‌ಸತ್‌ ಎಂಬ ಅವನ ಹೆಸರಿಗೆ ತಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯಾನು 
ಸಾರವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹೇಳುವವರು ಎಂದರ್ಥ. ಇವರು ಬ್ರಹ್ಮ ನನ್ನೇ 
ಪರಮೇಶ್ವರನೆಂದೂ ಅವನಾಜೆಗೆ ಏನೂ ಇಲ್ಲನೆಂದೂ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನೆ ಏಕ 
ಮೇವಾದ್ವಿತೀಯನಾದ ಪರಮಾತ್ಮ ಸ್ವಭಾವವುಳ್ಳವನೆಂದು ತಿಳಿವ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಗೂಢವೆಲ್ಲ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವದೆಂದೂ ಅತ್ಕಾಗ್ರಹಬಂದ ಸಾರುವರು. 
ಇವರನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮವಾದಿಗಳೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುನದರಲ್ಲಿ ಗೀತೆಯು ತನ್ನನ್ನು 
ಈ ಬ್ರಹ್ಮನಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳುನದಿಲ್ಲನೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕು. 
ಏಕೆಂದರೆ ಗೀತೆಯ ತತ್ವಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನು ಆತ್ಯಂತಿಕ. ಪರಮವಾದ 
ವಸ್ತುವಲ್ಲ. ಅವನನ್ನು ಮೀರಿದ ಹಾಗು ಪಡೆದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿರು 


ವನು, ಈ ಪ್ರರುಷೋ ತ್ರಮನು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ಬ್ರಹ್ಮನ 


ಕ 


ಅಧ್ಯಯ ೧೭ ೪೪೩೪ 


ಮೇಲೆ ಸಹಿತ ಅಧಿಕಾರ ನಡೆಸುವನು, ಇನ್ನೂ ಗಮನಿಸತಕ್ಕುದೇನೆಂದರೆ 
ಈ ಪ್ರಣವ ಸೂತ್ರವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೆಲ್ಲಿಯೂ ಬಂದಿರುವ 
ದಿಲ್ಲ; ಮತ್ತು ಇಲ್ಲಾದರೂ ಬ್ರಹ್ಮವಾದಿಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿ ಬುದ್ದಿ 
ಯೋಗ ಪರವಾದ ತನ್ನ ಅರ್ಥವನ್ನೇ ಸಿದ್ದ ಮಾಡಿ ತೋರಿಸುವದಕ್ಕ್ಯಾ ಗ 
ಅದನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಉಲ್ಲೆ ಸೇಖಿಸಿರುವನು. 


ಇಂಥ ಬ್ರಹ್ಮವಾದಿಗಳು ತಮಗೆ ವಿಧಾನೋಕ್ತವಾದ ಯಜ್ಬ ದಾನ 
ತಪ ಮೊದಲಾದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಲನುವಾದಾಗ ಓಂಕಾರವನ್ನು ಚ್ಚ 
ರಿಸಿ ಆರಂಭಿಸುವರು (ಲೆ-೧೩). ಇಂಥವರ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ವಿಚಾರವು ಬ್ರಹ್ಮ 
ನ್ನು ಮೀರಿ ಆತನಾಜೆಗಿರುವ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಸಂಧಿ 
ದ್ರ ರೆ ಆದು ಗೀತೆಗೆ ಪೂರ್ಣ ಸಮ್ಮತವಾಗಿದೆ. ಹೀಗಲ್ಲದೆ ಬ್ರಹ್ಮನೇ 
ಕೊಡೆಯ ದೈವತವೆಂದು ಕಲ್ಪಿ ಸಿದರೆ ಅವರು ಬ್ರ ಒನನ್ನೇ ಸೇರುವರಲ್ಲದೆ 
ಪರೋ, ಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನನ್ನು ಸೇರಲಾರರೆಂದು ಹಿಂದೆ ನಿಷ್ಠರ್ಷೆಯಾಗಿ 
ಹೇಳಿದೆ (೪-೧೬). 'ಭೆಗೆನದಿ. (ತೆಯಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ದೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಸೇರಿಸಿದೆ. ಪುರುಷೋತ್ತಮ 'ಶೀಕೃಷ್ಣನು ಬ್ರಹ್ಮ ಸಹಿತವಾಗಿ ಎಲ್ಲ 
ದೇನತೆಗಳಿಗೂ ನೂಲನಾಗಿದ್ದಾನೆ (೧೦-೨). 


2೬ 


ಫ್ರಿ 


ತದಿತ್ಯ ನಭಿಸಂಧಾಯೆ ಫಲಂ ಯಜ್ಞ ತಪಃಕ್ರಿಯಾಃ | 
ದಾನಕಿ ಯಾಶ್ಚ ವಿವಿಧಾಃ ಕ್ರಿ ಯೆಂತೇ ಹೋತಾ || ೨೫ || 


" ಓಂ ತತ್ಸತ್‌ ' ಎಂಬ ಮಾಹಾಮಂತ್ರವು ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಸೇರುವ 
ದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುವವರಿಗೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ಮುಕ್ತಿಗಾಗಿ ಪುರುಷೋ 
ತ್ರಮನನ್ನು ಸೇರಲು ಯತ್ನಿ ಸುವವರಿಗಾದರೂ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಉಪಯುಕ್ತ 
ವಾಗಿರುವದು. ಆದರೆ ಈ ಮೋಕ್ಷ ಕಾಂಕ್ಲಿ ಗಜ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು ಫಲವನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಚರಣಕ್ಕರ್ಪಿಸಿ ತಾವು ಮಾಡುವ 
ವಿವಿಧ ಯಜ್ಞ ದಾನ ತಪಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸುವರು. ಹೀಗೆ ತಾವು ಪುರು 
ಸೋತ್ತಮನಿಗಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೇ « ತತ" ಎಂಬ ಪದದಿಂದ 
ಅನರು ನಿರ್ದೇಶಿಸುನರು. 


೩೩೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭ 


ಸದ್ಭಾನೇ ಸಾಧುಭಾನೇ ಚ ಸದಿತ್ಯೇತತ್ಪ್ರ ಯುಜ್ಯತೇ | 
ಪ್ರಶಸ್ತೇ ಕೆರ್ಮಣಿ ತಥಾ ಸಚ್ಛಬ್ದ್ಬಃ ಸಾರ್ಥ ಯುಜ್ಯತೇ ೨೬1 


ಈ ಮೋಕ್ಸಕಾಂಕ್ಲಿಗಳಿಗೆ "ಸತ್‌' ಎಂಬ ಪದದಿಂದ ಸತ್‌ಭಾವ 
ನಾಗಲಿ ಸಾಧುಭಾನವಾಗಲಿ ಬೋದಧವಾಗುವದು; ಮತ್ತಾವ ಕರ್ಮ 
ವಾಗಲಿ ಪ್ರಶಸ್ಮವೂ ನ್ಯಾಯವೂ ಆದ ಪಕ್ಸಕ್ಕೆ ಆದನ್ನು ಕೂಡ ಸತ್‌' 
ಎ೦ಂಬುದಾಗಿಯೇ ಅವರು ಹೇಳುವರು. 


ಸದ್ಭಾವದಲ್ಲಿ ಸಾಧುಭಾವವೂ ಇರುವದಲ್ಲದೆ ಶ್ರದ್ಧಾಭಕ್ತಿಗಳು 
ಕೂಡ ಆದರಲ್ಲಿ ಮಿಶ್ರಿತವಾಗಿರುವವು. ಸಾಧುಭಾವದಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೆಯತನವು 
ಮಾತ್ರವಿರುವದು; ಶ್ರದ್ಧಾಭಕ್ಕಿಗಳು ಆದರಲ್ಲಿರುವದಿಲ್ಲ. ಶ್ರದ್ಧಾಭಕ್ತಿಗಳು 
ಪೂರ್ಣಯೋಗಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬಹಳ ಕನಿಷ್ಠ ತರಗತಿಯವಾದುದರಿಂದ "ತತ್‌" 
ಎ೦ಬ ಪದದಲ್ಲಿ ಆವುಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸಲಲ್ಲವೆಂಬುದು ಸರಲವಾಗಿದೆ. 
ಯಜ್ಞೇ ತಪಸಿ ದಾನೇ ಚ ಸ್ಥಿತಿಃ ಸದಿತಿ ಚೋಚ್ಯತೇ। 
ಕರ್ಮ ಚೈನ ತದರ್ಥೀಯಂ ಸದಿತ್ಯೇನಾಭಿಧೀಯತೇ | ೨1! 
ಯಜ್ಞ ದಾನ ತಪಗಳು ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ತೀವ್ರ 
ಯೋಗಭಾವದಿಂದ ಉದ್ಭವಿಸಿದರೆ ಅವುಗಳಿಗೆ ತತ್‌ ಎಂಬ ಹೆಸರು. ಅವು 
ಗಳನ್ನೇ . ಸತ್‌ ' ಭಾವದಿಂದ ಎಂದರೆ ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ 
ಆಸ್ತಿಕಭಾವವನ್ನಿಟ್ಟು ಆದರೆ ತೀವ್ರಯೋಗಭಾವವಿಲ್ಲದೆ ಮಾಡಿದರೆ ಅವು 
ಗಳಿಗೆ "ನತ್‌' ಎಂಬ ಸಂಜ್ಞೈೆಯುಂಟು. ಈ ಎರಡು ಸ್ಥಿತಿಗಳು ತಿಲಪ್ರಮಾಣ 
ದಲ್ಲಿಯೂ ಸಾಧಿಸದಿದ್ದು ಕೇವಲ ಸಾಧುಭಾವದಿಂದ ಎಂದರೆ ದಾನ ತಪ 
ಗಳಿಗಾಗಿ (ಅವುಗಳ ಗೀತಾಶಾಸ್ತ್ರದ ವ್ಯುತ್ಪತ್ತಿಯನ್ನ ರಿಯದೆ) ಅಂತಃಕರಣ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡಬಹುದು. ಈ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು ಅವಿಧಿ 
ಪೂರ್ವಕವೂ ಅಜ್ಜಾನಮೂಲಕವೂ ಆಗುವವು. ಆದರೂ ಭಾವಶುದ್ಧತೆ 
ಗಣಗಿ ಅವುಗಳಿಗೆ "ಸತ್‌' ಎಂಬ ಹೆಸರು ಅಸುರೂಪವು. ಹೀಗೆ ಸದ್ಗಾವ 
ದಿಂದ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮವು ಸಾಧಿಸಲಿ ಸಾಧಿಸದಿರಲಿ ಪ್ರಯತ್ನಪಟ್ಟವನು 
ಅದನ್ನು ಮಾಡಿದನೆಂಬ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಆದನ್ನು "ಸತ್‌' ಎಂದು ಹೇಳ 
ಬೇಕು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭ ೩೩೬ 


ಒಟ್ಟಿಗೆ " ಸತ್‌ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದ ಕರ್ಮಗಳ ಮುಖ್ಯ 
ಲಕ್ಷಣನೇನೆಂದರೆ ಕರ್ತೃವಿನಲ್ಲಿದ್ದ ಶುದ್ಧವೂ ಪವಿತ್ರವೂ ಆದ 
ಹೇತುವು. ೧೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗಿನ ಭಕ್ತಿಯೋಗದಲ್ಲ" ಆನೆಯ 
ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಪೂರ್ಣ ಆಚರಣೆಯು ಇಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದಂತೆ, * ತತ್‌ ' 
ಎ೦ಬ ಶಬ್ದದಿಂದ ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾಗುವದು; ಮತ್ತು ೯ರಂದ ೧೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ 
ವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ ಆಚರಣೆಯು « ಸತ್‌ ' ಎಂಬ ಪದದಲ್ಲಿ ಸಮಾವೇಶವಾಗುವ 
ದೆಂದು ಸ್ಕೂಲವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. 


ಅಶ್ರ ದ್ಧಯಾ ಹುತಂ ದತ್ತಂ ತಪಸ್ಮ್ತಸ್ತಂ ಕೃತಂ ಚಯತ್‌ | 
ಅಸದಿತ್ಯು ಚ್ಕ ತೇ ಪಾರ್ಥ ನಚ ತತ್ರ (ತ್ಯ ನೋ ಇಹ ॥ ೨೮ ॥ 


ಸದ್‌ಹೇತುವಿನಿಂದ ಮಾಡಿದ ಅತ್ಯಲ್ಪಕರ್ಮವೂ ಬುದ್ದಿ ಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರ 
ದಂತೆ ವ್ಯರ್ಥವಾಗ. ವದಿಲ್ಲ. ಅದು ಕತೃ ನಿಗೆ ಅನುರೂಪ” ನ 
ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ಕೈಗೂಡಿಸುವದೆಂದು ಈ ಜ್‌ ಅನೇಕ ಸಾರೆ ಹೇಳಿದೆ. 
ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೇ ಅಲ್ಪ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು ಸಹಿತ ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕದೊಳಗೆ 
. ಸತ್‌ ' ಎಂಬ ಪದದಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ್ಟ ವಾಗಿವೆ. ಇನ್ನು ಕೇವಲ ಭಳ 
ತನದಿಂದ, ಸದ್‌ ಹೇತುವಿನ ಅಭಾವವಿದ್ದ ರೂ ಯಜ್ಞ ದಾನ ತಪಗಳನ್ನು 
ಕೀರ್ತಿಗಾಗಿ ಮಾಡುವದುಂಟು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆ ಎಂದರೆ ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ ಸತ್‌ ಹೇತುವಿನ ಲವಲೇಶವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಲೌಕಿಕದಲ್ಲಿ ಘನ 
ವಾದ ಹೆಸರನ್ನು ಪಡೆದಿರುವವೆಂದು ಇಂಥ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಆಡಂಬರದಿಂದ 
ಆಚರಿಸಿದರೂ ಅವುಗಳನ್ನು " ಅಸತ್‌ ' ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕು. ಈ ರೀತಿಯ 
ಅಸತ್‌ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸಿದವರಿಗೆ ಇಹಲೋಕವೂ ಇಲ್ಲ ಪರ 
ಲೋಕವೂ ಇಲ್ಲ. 


ಹದಿನೇಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸನಾಪ್ತವು. 


ಓಂ 
ಹದಿನೆಂಟನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು 


ee “TR 





ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ- 


ಸನ್ಯಾಸಸ್ಕ ಮಹಾಜಾಹೋ ತತ್ತ್ವಮಿಚ್ಛಾಮಿ ನೇದಿತುಂ | 
ತ್ಯಾಗಸ್ಯ ಚ ಹೃಷೀಕೇಶ ಪೃಥಕ್ಕೇಶಿ ನಿಷೂದನ | oll 


ಸನ್ಯಾಸವೆಂದರೆ ಕರ್ಮವನ ಕ ಬಿಟಿ ) ಬಿಡುವದಲ್ಲ. ಆದರೂ ಸನ್ಯಾಸ 
ದಲ್ಲಿ ಬಿಟ್ಟುಬಡಬೇಕಾದ ಆಂಶವು NE ನಿಜ. ಸನ್ಯಾಸಿಯು 
ಹೀಗೆ ಬಿಡಬೇಕಾದುದೇನು ಎಂಬ ವಿಷಯವಾಗಿ ಈವರೆಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಹೇಳಿರುವದೆಲ್ಲವೂ ಅರ್ಚುನನಿಗೆ ಮನವರಿಕೆಯಾಗಿದೆ. ಅವನು ಸನ್ಯಾಸ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಬಿಡಬೇಕಾಗುವದು; ತನ್ನ ಕರ್ಮದ ಫಲವನ್ನಾ ದರೂ 
ಬಿಡಬೇ ಕಾಗುವದು; ಈ ಆಂಶಗಳೆಲ್ಲ ಅವನಿಗೆ ಚೆನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿದಿರುವವು. ಈ 
ಶ್ಲೋಕದೊಳಗಿನ ಪ್ರಶ್ನವು ಈ ವಿಷಯದ್ದಾಗಿಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನನು ಮಾಡ 
ಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿದ ಸನ್ಯಾಸದಲ್ಲಿ ವರ್ಜಿಸಬೇಕಾದ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಸನ್ಯಾಸ 
ವೆಂದೂ ತ್ಯಾಗವೆಂದೂ ಹಿಂದಿನ ಆಧ್ಯಾಯಗಳೊಳಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿರು 
ವನು. ಈ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಭೇದವಿಲ್ಲದೆ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಪ್ರಯೋಗಿಸಿದ್ದರೂ ಅವುಗಳ 
ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಏನಾದರೂ ತಾತ್ವಿಕ ಭೇದವು ಗರ್ಭಿತವಾಗಿರುವದೆಂದು 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತೋರದೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ವಿವರಿಸಬೇಕಾಗಿದ್ದ ವಿಷಯವೆಲ್ಪ ಸಮಾಪ್ತ 
ವಾಗುತ್ತ ಬಂದುದರಿಂದ ತನಗೆ ತೋರಿದ ಈ ಒಂದು ಶಂಕೆಯನ್ನು ಸಮಾ 
ಧಾನಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು ಸನ್ಯಾಸ ಮತ್ತು ತ್ಯಾಗವೆಂಬ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥ 
ದಲ್ಲಿ ತಾತ್ತಿ ಘೆ ಕ ಸಾರರೂ ಇದ್ದ ರೆ ಹೇಳೆಂದು ಅ೭ ತ ಶಿ ್ರೀಕ್ಕೃ ಷ್ಠ 
ನನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಕೇಳುವನು. 


ಆ ಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೩೮೮ 





ಛೀಭಗನಾನುವಾಚ 


ಕಾಮ್ಯಾನಾಂ ಕರ್ಮಣಾಂ ನ್ಯಾಸಂ ಸನ್ಯಾಸಂ ಕವಯೋ ನಿದುಃ | 
ಸರ್ವಕರ್ಮಸಲತ್ಯಾಗಂ ಸ್ರಾಹುಸ್ತ್ಯಾಗಂ ವಿಚಕ್ಷಣಾ Il ೨ Il 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿ ಉತ್ತರದಿಂದ ಮೊದಲು 
ತೆಂಡುಬರುವಡೇನೆಂದರೆ ಸನ್ಯಾಸ ಮತ್ತ ತ್ಯಾಗ ಈ ಶಬ್ರಗಳ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ 
ತಾತ್ವಿಕ ಭೇದವು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು. ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಬಿಡುವದನ್ನು ಸನ್ಯಾಸವೆಂದು ತಿಳಿದವರು ಹೇಳುವರು; ತ್ಥಾಗವೆಂದು 
ಹೇಳರು; ಮತ್ತು ಸಕಲ ಕರ್ಮಗಳ ಫಲವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವದನ್ನು ಅವರು 
ತ್ಯಾಗವೆಂದು ಹೇಳುವರು; ಸನ್ಕಾಸನೆಂದು ಹೇಳರು. 


ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳೆಂದರೇನೆಂಬುದು ಈ ವರೆಗೆ ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ; 
ಕೆಲವರು ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಅರ್ಥದ ಕಾಮ್ಭಕರ್ಮಗಳೆಂದೇ ತಿಳಿಯುವರು. 
ಇನ್ನು ಕೆಲವರು ಮೀಮಾಂಸಕರು ಏರ್ಪಡಿಸಿದ ಸಿತ್ಯನೈವಿುತ್ತಿಕ ಕಾಮ್ಯ 
ಮತ್ತು ನಿಪಿದ್ದವೆಂಬವುಗಳಲ್ಲಿನ ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳೇ ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಿವೆ 
ಎನ್ನುವರು. 


ಗೀತಾರಹಸ್ಯಕಾರರು ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಚರ್ಜಿಸಿರುವರು. ಅವರು 
ಹೇಳುವಂತೆ ಸರ್ವಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಕಾಮ್ಯ ಮತ್ತು ನಿಷ್ಠ್ರಾಮವೆಂದು ವಿಂಗ 
ಡಿಸಿದರೂ ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥವು ವಿಶದವಾಗುವದಿಲ್ಲವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾ 
ಗುವದು. ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮದೊಳಗಿನ ಫಲಾಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿಬಳಿಕ ಮರಳಿ 
ಲೆ ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮವನ್ನುು ಬಿಡುವದರಲ್ಲಿ ವಿಕೀಷವೇನು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು 
ಹೇಳಿರುವದಿಲ್ಲ ಅವರು ಕೊಟ್ಟ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡುವ. ಕಾಮೋ 
ಪ್ಟಿಯೆಂಬ ಕಾಮ್ಯ ಕರ್ಮವನ್ನು ನಿಷ್ಕಾಮಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಮಾಡಿದ್ದಾದರೆ 
ಅದು ನಿಷ್ಕಾಮ ಕರ್ಮವೆನಿಸುವದು. ಹೀಗೆ ನಿಷ್ಪಾವುಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಫಲಾಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಡುವದರಲ್ಲಿಯೂ ಇಷಪ್ಟಿರೂನವಾನ ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮ 
ವನ್ನು ಅಮೂಲಾಗ್ರವೇ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುವುದರಲ್ಲಿಯೂ ಇರ.ವ ತಾತ್ವಿಕ 
ಭೇದವು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯಲಿಲ್ಲ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಈ ಶ್ಲೋಕ 
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ದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಅರ್ಥವು ಇಷ್ಟು ಸಂದಿಗ್ಧ ವಿದ್ದ ತೆ ನಮಗೆ ತೋರುವದಿ್ಲ, 
ಮತ್ತು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ps ಸ ಒಪ್ಪಿ ಕೊಂಡಕೆ ರಹಸ್ಯಕಾರರ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ತ್ಯಾಗವು ಸನ್ಯಾಸಕ್ಕ್ರಿಂತಲೂ. ಶೆ ಷ್ಟ ಚಿಸಿದ ಶಕರು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ತ್ಯಾಗಕ್ಕಿ೦ತಲೂ ಸನ್ಯಾಸವೇ ಗ ಆಗ್ರಹವು ಕಂಡು 
ಬರುವದು. 

ಕಾಮವೆಂಬದು ಮನುಷ್ಯನ Ke ಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ಮನ 
ಸ್ಪಿನ ಮೂಲಕ ಅವನ ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿವಾಗುವದು. ಈ ಕಾಮ್ಯ 
ಬುದಿಗೆ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ಪ ಭಾವದಲ್ಲಿ ಸಹೆಯುವ ವ್ಯವಹಾರಗಳು ಹೊಣೆಯಾ 
ಗುವದಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಆ ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ಎ ಸ ಮನುಷ್ಯನ ಅಹಂಕಾರ 
ವೃತ್ತಿಯ ಇದರ ಹೊಣೆಯನ್ನು ಹೊಂಬೇಕೆಂದೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿ 
ಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವಡು. ಕರ್ಮ ಮಾಡುವವನ ಅಹಂಕಾರ ವೃತ್ತಿಯ ಯಥಾ 
ಯೋಗ್ಯ ವಾದ ಸಂಸxಾರವು- ಅದಕ್ಕೆ ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗನೆಂದು ಹ — 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಉಪಡೇಶಿಸಲ್ಪ ಟ್ಫದೆ. ತತ್ಸ್ಯವಸಲ್ಲಿರುವ ಅಹಂಕಾರ ವೃತ್ತಿ 
ಪ್ರಮಾಣವನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸುವ ಪ್ರಸಂಗಗಳು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಎರಡು 
ಯಾಗಿ ಹೇಳಿನೆ. ಒಂದು, ಅವನು ಯಾವ್ರದಾದರೊಂದು ಕಾರ್ಯವತಾ 
ಡುವದನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸುವಾಗ--ಇದಕ್ಕೆ ಸಂಕಲ್ಪವೆಂದು ಹೆಸರು. 
ಇನ್ನೊ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿ 108 ಬಳಿಕ ಸಿದ್ದ ವಾದ ಫಲವನ್ನು 
ವಿನಿಯೋಗಿಸುವಾಗ--ಇದಕ್ಕೆ ಫಲ ಅಥವಾ ಫಲಾಸಕ್ತಿ ಕು ಹೆಸರು. 
ಗೀತಾಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟ ಅಹಂಕಾರದ ಪ್ರಮತಾದರಹಿತ ಪರಾಕಾಷ್ಠೆ 
ಯೆಂದರೆ, ತಾನು ಜಟ 2% ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿ ಅದರ ಲ 
ಸಂಘಟಿಸುವನಕವೇ. ಇದಕ್ಕೆ | ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ 
ಸಿರುವದು ಕರ್ಮಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿ. ಕರ್ಮಮಾಡುವ ಜತ ಖಿ ಅಧ 
ಕಾರವೂ ಅವನಿಗೆ ಸ ೈಭಾವತಃ ಕೊಡಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಈ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ವಿನಿ 
ಭರತ. ಟಿ A ಜರ ಆದುದರಿಂದ ಅಹಂ 
ಕಾರವನು ವಿಕಾರ ಕ್ಸೇತ್ರರಚನೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಪ್ರಧಾನ ತತ್ತವಾಗಿ 
ಇಟ್ಟು FR ( ೧೩-೫ 11 ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೂ ಮುಂದೆ ಹೋಗಿ ಅಹಂ 


ಕಾರ ವ ನ್ನು ತನ್ನ ಸ್ವಂತ ಲಾಭಕ್ಕಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನು ವಿನಿಯೋಗಿಸಿದರೆ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ 
ಧ್ಯಾಯ ೧ ೩೪೦ 


ಇದೇ ಅಹಂಕಾರವು ದೋಷಯುಕ್ತವಾಗುವದು. ಕರ್ಮದಿಂದ ಫಲಸ್ರಾ 
ವಿಯಾದ ಮೇಲೆ ಆ ಫಲವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುವದು ಅಥವಾ ಸಂನ್ಯಾಸ 
ಮಾಡುವದು ಅಹಂಕಾರ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ನಿಯೆತ- ಉಚಿತ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 
ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದರೆ, ಕರ್ತೃವು ಆ೦ಹಕಾರದೋಷದಿಂದ ಮುಕ್ಕನಾಗುವನು. 
ಫಲವನ್ನು ಬಿಡುವದೆಂದರೆ, ಆ ಫಲದ ಮೇಲೆ ತನಗಿದ್ದ ಅಧಿಕಾರ 
ವನ್ನು ಬಿಡುವದೆಂದೇ ಆರ್ಥ; ಮತ್ತು ಫಲವನ್ನು ಸಂನ್ಯಾಸಮಾಡುವ 
ದೆಂದರೆ, ತನ್ನ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಬಿಡುವದೇ ಅಲ್ಲದೆ ಬುದ್ಧಿ ಪುರಸ್ಸರವಾಗಿ 
ಅದನ್ನು ಪರಮೇಶ್ವರನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುವದೆಂದರ್ಥ. ತ್ಯಾಗ ಮತು, ಸನ್ಕಾಸ 
ಇವುಗಳೊಳಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಭೇದವು ಹಲವೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬಂದರೂ 
ಆದು ಗೌಣವಾಗಿರುವದು. ಆ ಭೇದವು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಉದ್ದಿಷ್ಟವಾಗಿಲ್ಲ. 
ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದಲೇ ಆಗಲಿ ಹೀಗೆ ಕರ್ವದಿಂದ ಪರಿಣಮಿಸಿದ ಫೆಲ 
ವನ್ನು ಬಿಡುವದಕ್ಕೆ ಶ್ಯಾಗನೆಂಬ ನಿಶಿಷ್ಟಸಂಜ್ಞೆಯು, ಆದಕ್ಕೂ ಸಂನ್ಯಾ 
ಸಕ್ಕೂ ಇರುವ ತಾತ್ರಿಕ ಭೇದವನ್ನು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ, 

ಇಂಥ ತ್ಯಾಗಿಯು ಫಲದ ತ್ಯಾಗ ಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಸಂಕಲ್ಪದಿಂದ 
ಫಲಪ್ರಾಪ್ಲಿಯೆ ವರೆಗೂ ತನ್ನ ಅಹಂಕಾರ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ನ್ಕಾಯೆ 
ವಾಗಿಯೂ ಯೋ ಗ್ಯವಾಗಿಸುೂ ಉಪಯೋಗಿಸಿರುವನೆಂಬದನ್ನು ಗಮನಿಸ 
ಬೇಕು. ಆದರೆ ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಇಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ತನ್ನ ಅಹಂಕಾರ ಸ ಸ್ವಭಾವ 
ವನ್ನು ಜಾಗ್ರತೆಯಿಂದ ಬಳಿಸುವದು ಅವಶ್ಯವಿಲ್ಲ. er ತನ್ನ ಅಹಂಕಾರ 
ವಸ್ಸು ಸಂಕಲ್ಪದಲ್ಲಿಯೇ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಬಿಡುವುದೇ ಕರ್ಮ 
ಸಂಗವನ್ನು ಬಡುನದೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಇಂಥ ಮನುಷ್ಯನು 
ತಾನು ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರೂ "ನಾನು ಯಾವುದನ್ನೂ ಮಾಡವ 
ದಿಲ್ಲೆ'' ಎಂದು ಭಾನಿಸುವನು (೫-೮). ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ಪುರು 
ನೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದ ಪೂರ್ಣಜಾಗ್ರತಿ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಈ ಉಚ್ಚತಮವೂ 
ಉತ್ಕೃಷ್ಟ ವೂ ಆದ ಸ್ಥಿತಿಯು ಸಂಭವಿಸುವದಿಲ್ಲ, ಈ ಸ್ಟಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅವನು 
ಫಲವಿಷಯಕವನ್ನೆ € ಅಲ್ಪದೆ ಕರ್ಮ ಕತ್ಯ ತ್ವ ಎಸಕ ಅಹಂಕಾರ 
ವನ್ನು ಕೂಡ ಆಮೂಲಾಗ್ರವಾಗಿ ಬಟ್ಟೆ ರುವಡರಿಂದ ಅವನಲ್ಲಿ ಕಾಮವು 


ಓಳ ಅಧ್ಯ ಯೆ ೧೮ 


ಕೇವಲ ನಿರ್ಮೂಲವಾಗಿರುವದೆಂದು ಗೀತೆಯು ತತ್ತ್ವತಃ ತಿಳಿಯುವದು 

(೧೮-೨೪). ಹೀಗೆ ಕಾಮುನನ್ನೂ ಅಹಂಕಾರನನ್ನೂ ನಿಶೇಷವಾಗಿ 

ಬಿಡುವದಕ್ಕೆ ಸನ್ಯಾಸನೆಂಬ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಂಜ್ಞೆಯು ಇರುವದು. ಕಾಮ್ಗ್ಸ 

ಬ 

ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ಮನುಷ್ಯನು ಕೂಡ ಸನ್ಯಾಸವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕೆ 
ಕರ್ಮದಿಂದ ಪರಾವೃತ್ತನಾಗುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 
ತ್ಯಾಜ್ಯಂ ದೋಷನದಿತ್ಕೇಕೇ ಕರ್ಮ ಪ್ರಾಹುರ್ನುನೀಷಿಣಃ | 

ಯಜ್ಞ ದಾನತಪಃಕರ್ಮ ನ ತ್ಯಾಜ್ಯಮಿತಿ ಚಾಪರೇ la ll 


ವಿದಾಂಸರು ಕೆಲವರು ಕರ್ಮಮಾಡುವದು ಸೃಭಾವತಃ ದೋಷ 
ಯುಕ್ತವೆಂದು ಬಗೆದು ಅದು ತ್ಯಾಜ್ಯವೆಂದು ಹೇಳುವರು. ಇನ್ನು ಕೆಲ 
ವರು ಯಚ್ಚ, ದಾನ, ತಪ, ಕರ್ಮ ಇವುಗಳನ್ನು ಬಿಡಕೂಡದೆಂದು ಹೇಳು 
ವರು. 


ನಿಶ್ಚಯಂ ಶೃಣು ಮೇ ತತ್ರ ತ್ಯಾಗೇ ಭರತಸತ್ತಮ! 


ತ್ಯಾಗೋ ಹಿ ಪುರುಷವ್ಯಾಘ್ರ ತ್ರಿವಿಧಃ ಸಂಪ್ರಕೀರ್ತಿತಃ ॥೪॥ 


ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಕೇಳ 
ಬೇಕು. ಮನುಷ್ಯನ ವ್ಯವಹಾರಗಳೆಲ್ಲ ಅವನ ಸತ್ರಾನುರೂಪವಾಗಿರು 
ವವು (೧೭-೨-೩). ಈ ಸತ್ವದ ಗುಣದೋಷಗಳು ಅವನ ಪ್ರಕೃತಿಯ 
ಗುಣಗಳನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವವು. ಆದುದರಿಂದ ತ್ಯಾಗವು ತ್ರಿವಿಧವಾಗಿರು 
ವದು. 


ಯಜ್ಞ ದಾನತಪಃಕರ್ಮ ನ ತ್ಯಾಜ್ಯಂ ಕಾರ್ಯಮೇನ ತತ್‌ | 
ಯಜ್ಞೋ ದಾನಂ ತಪಶ್ಪೈೈವ ಸಾವನಾನಿ ಮನೀಹಿಣಾಮ್‌ ॥೫॥ 


ಯಜ್ಲ ದಾನ ತಪಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಸ್ಪತಂತ್ರವಾಗಿ ವಿಚಾರ ಮಾಡು 
ವದಾದರೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಬಡಬಾರದು; ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಮಾಡಲೇಬೇಕೆಂಬದು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ನಿಶ್ಚಿತವಾದ ಮತವು. ಇದಕ್ಕೆ ಮಹತ್ವದ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ 
ಅವು ಬುದ್ದಿವಂತಸನ್ನು ನಿರ್ದೋಷನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವವು (೫-೧೧). ಅವು 
ಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಅವನು ಪತಿತನಾಗುವನು. 


ಆಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೩೪೨ 


ಏತಾನ್ಯಪಿ ತು ಕರ್ಮಾಣಿ ಸಂಗಂ ತ್ಯಕ್ತ್ವಾ ಫಲಾನಿ ಚ | 
ಕರ್ತನ್ಯಾನೀತಿ ಮೇ ಪಾರ್ಥ ನಿಶ್ಚಿತಂ ಮತಮುತ್ತ ಮಮ್‌ 1೬! 


ಈ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವಾಗಲೂ ಕರ್ತೃತ್ವದ ಅಭಿಮಾನವನ್ನು 
ಎಂದರೆ ಸಂಗ ಮತ್ತು ಫಲ ಇವೆರಡನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು ಕೇವಲ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು 
ಮಾಡಬೇಕು. ಇದೇ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ನಿಶ್ಚಿತವೂ ಉತ್ತಮವೂ 
ಆದ ಮತ, ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದರಿಂದ ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ ಆತ್ಯಂತಿಕ ಶ್ರೇಯ 
ವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವನು. ಸಂಗವನ್ನೂ ಫಶಾಕಾಂಕ್ಸೆಯನ್ನೂ ಬಿಡದೆ ಈ 
ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವದು ಶಕ್ಕವಾಗಿದೆ. ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದರೂ ಆ ಕರ್ಮ 
ಗಳು ಕನಿಷ್ಠವೇ ಹೊರತು ತ್ವಾಜ್ಜವಲ್ಲ. ಅಂಥ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಕೆಲವು 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಚಿತ್ತಶುದ್ದಿಯಾಗುವೆದು ನಿಜ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಫಲಾಪೇಕ್ಸೆಯಿಂದ 
ಯಜ್ಞವನ್ನು ಮಾಡುವದೂ ಆದರಿಂದ ಐಹಿಕ ಇಚ್ಛೆಗಳನ್ನು ಸಫಲ ಮಾಡಿ 
ಕೊಳ್ಳುವದೂ ಬ್ರಹ್ಮನು ಪ್ರಬೆಗಳೂಂದಿಗೆ ಉಂಟುಮಾಡಿದ ಕನಿಷ್ಠ ತರ 
ಗತಿಯ ಯಜ್ಞತತ್ವವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವವು (೩-೧೦-೧೩). ಯಜ್ಞ 
ನಿಷಯಕೆವಾದ ಗೀತೆಯ ಈ ತತ್ವಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಮರೆಯಬಾರದು. 

ನಿಯತಸ್ಯ ತು ಸನ್ಯಾಸಃ ಕರ್ಮಣೋ ನೋಪಸಪದ್ಯತೇ | 
ಮೋಹಾತ್ತಸ್ಯ ಪರಿತ್ಯಾಗಸ್ತಾ ಮಸಃ ಪರಿಕೀರ್ತಿತಃ lal! 


ಯಜ್ಞ ದಾನ ತಪಗಳನ್ನು ಉತ್ತಮವಾಗಿ ಹೇಗೆ ಆಚರಿಸಬೇಕೆ೦ಬದು 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ. ಮತ್ತು ಅವುಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸದೆ ಬಿಡುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ 
ವೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು. ಯಜ್ಞ ದಾನ 
ತಪಗಳು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಇಹಲೋಕದಲ್ಲಿ ನಿಯತ ಕರ್ಮ ್ಮಗಳಾಗಿವೆ. 
ನಿಯತವೆಂದರೆ ಪರಮೇಶ್ವರನು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ನೇಮಿಸಿಕೊಟ್ಟುದೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದುದೆಂದು 
ಇದಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿಗೆಲ್ಲ ನಿಯಾಮಕನಾದ 
ಪರಮೇಶ್ವರನಿಂದ ಮನುಷ್ಯನಿಗಾಗಿ ಏರ್ಪಟ್ಟಿ ಎಂಬುದೇ ನಿಯತ ಶಬ್ಧಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಥ. ಶಾಸ್ತ್ರನಿಯತವೆಂದೇ ಅರ್ಥ ಮಾಡುವದಾದರೆ ಕೇವಲ ಗೀತಾಶಾಸ್ತ್ರ 
ನಿಯತವೆಂದೇ ತಿಳಿಯಲಿಕ್ಕೆ ಅಡ್ಡಿ ಇಲ್ಲ. 


೩೪೩ ಮ 


ಯಜ್ಲದಾನ ತಪವೆಂಬ ಕರ್ಮಗಳು ಯಾವ ಸಂದರ್ಭದಿಂದ ನಿಯತ 
ಕರ್ಮಗಳಾಗುವವೆಂಬ ವಿಚಾರವಾದರೂ ಬೋಧಪರವಾಗುವದೆಂದು 
ತೋರುವದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥಗಳು ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿಯೂ ಬೀಜ 
ಭೂತವಾಗಿಯೂ ಇರುವವು. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದ ಒಂದೊಂದು (ಸಂ) 
ಭೂತವ್ಯಕ್ತಿಗೂ ಅದರ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಮೂರು ವಿಧದ ವಿಶಿಷ್ಟ 
ಸಂಬಂಧಗಳು ಸಂಭವಿಸುವವು. ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಗೂ ಪರಮೇಶ್ವರನಿಗೂ ಇರುತ 
ಸಂಬಂಧವೇ ಮೊದಲನೆಯದು. ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಗೂ ತನ್ನಂತೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲುಂಟಾದ 
ಉಳಿದ ಭೂತವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೂ ಇರುವ ಸಂಬಂಧವು ಎರಡನೆಯದು. ೮ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ 
ತನ್ನ ಕ್ಲಿರುವ ನೆ ಮೂರನೆಯದು. ಈ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನ ನುಲಕ್ಷಿ ಸಿ 
ಆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಯಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸುವ ಮೂರು ಬಗೆಯ ಉತ್ತಮವೂ ತಾತಿ ಿಕವೂ 
ಆದ ಕರ್ತವ್ಯಗಳಿಗೆ ಯಜ್ಞದಾನ ತಪ ಗಳೆಂಬ ಹೆಸರುಗಳು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ "ಅರ್ಥ 
ಗರ್ಭಿತವಾಗಿಯೂ ಸಹೇತುಕವಾಗಿಯೂ ಕೊಟ್ಟಿವೆ. 


ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಪರಮೇಶ್ವರನಿಗಾಗಿ ಮಾಡತಕ್ಕ ಕರ್ತವ್ಯಕ್ಕೆ ಯಜ್ಞ 
ವೆಂಬ ಹೆಸರು. ಈ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕರ್ಮದ ಸ್ವರೂ 
ಪನನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕರ್ಮ ಮಾಡುವವನ ಭಾವವನ್ನು 
BEN ಕರ್ಮವು ಯಾವುದೇ ಇರಲಿ, ಅದನ್ನು ಪುರುಷೋ 
ತ ಮನಿಗಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದೆ 6 ಆದರೆ ಅದು ಯಜ್ಞ ಜಿನಿಸುಷಡಸ; ಕರ್ತೃವಿನಲ್ಲಿ 
ಕತೃ ೯ತ್ವದ ಅಭಿಮಾನವಿಲ್ಲದಿರುವದು ಆಥವಾ ಕರ್ಮದ ಫಲವನ್ನು ಬುದ್ದಿ 
ಮ ಪ್ರರುಷೋತ್ತ ಮನಿಗೆ ಏಕಭಾವದಿಂದ ಅರ್ಪಿಸುವದು ಇವೇ 
ಇಂಥ ಯಜ್ಞದ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳಾಗಿವೆ. ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಇಂಥ ಎಕಭಾವವಿಲದಾಗ ಬೇರೊಂದು ಒಳ್ಳೆಯ ಭಾವದಿಂದ ಮಾಡಿದ 
ಯಚ್ಚನೇ ದಾನವೆನಿಸುವದು. ಯಾವದೊಂದು ಕರ್ಮವನ್ನು ಕರ್ತೃತ್ವ 
ಭಾವದಿಂದ ಅಂದರೆ ಸಂಗಸಹಿತವಾ।ಯೂ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ ಸಕಲ ಭೂತ 
ಗಳ ಹಿತವನ್ನು ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿಯೂ ಧಲಾನೇಕ್ಸೆ ಯದ ಮಾಡುವ-ಕ್ಕೆ 
ದಾನವೆಂದು ಹೆಸರು, ಪರಮೇಶ್ವ ರನಲ್ಲಾಗಲಿ ಸರ್ವಭೂತಹಿತದಲ್ಲಾಗಲಿ 
ಇವವ ವನ್ಸಿಟ್ಟು ನಡೆಯುವದು ತನ್ನೆ ಶಕ್ತಿಃ ಬಾಹ್ಯ ವೆಂದು ತೋರಿದರೆ ತನ್ನ 


ಸ್ಯ 


ಅಧಾ ಯ ೧೮ ೩೪೪ 


ಲ್ಲಿಯೇ ಲಕ್ಸವಿಟ್ಟು ಸದ್ಭಾವದಿಂದ ಸತ್ಯರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ 
ಆಸ್ಪದವಿರುವದು, ಭಾವವು ಹೀಗೆ ಸ್ರಾರ್ಥಪರವಾದರೂ ಅದು ತಾಗ 
ಯುಕ್ತವಾಗಿರಬೇಕು. ಹೀಗಿದ್ದರೆೈ,ಕರ್ತೃವಿಗೆ ಹಿತವಾಗದೆ ಇರದು. ಇಂಥ 
ಅವನ ಅಚಂಣೆಗೆ ತಪವೆಂದು ಹೆಸರು. 


ಮನುಷ್ಯನು ಮಾಡುವ ಯಜ್ಞ ದಾನ ತಪವೆಂಬ ತ್ರಿವಿಧ ಕರ್ತವ್ಯ 
ಗಳಿಗೂ ತಪವೇ ತಳಹದಿಯಾಗಿದೆ. ಕೇವಲ ತಪದ ಆಚರಣೆಯು ಕನಿಷ್ಠ 
ವೆಂಬುದು ನಿಜ. ಆದರೂ ಇದನ್ನು ಮೀರಿದ ಯಜ್ಞ ದಾನಗಳು ವನು 
ಷ್ಯನ ತಪಕಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವವು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ 
ತಪ$ಶಕ್ತಿಯು ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಹೋದಂತೆ ಅವನಿಗೆ ದಾನ ಮತ್ತು ಯಜ್ಞ 
ವಿಷಯಕ ಕರ್ತವ್ಯಗಳು ಸ್ಪಷ್ಠ ವಾಗಿ ಕಾಣಲಾರಂಭಿಸುವವು. ಆದುದರಿಂದ 
ತಪವೇ ಎಲ್ಲ ಸದಾಚರಣೆಗೆ ಮೂಲವಾಗಿರುವದು. ಉದಾತ್ಮ ವಿಚಾರ 
ಗಳನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ತಮ್ಮ ಆಚರಣೆಯನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುವವರು ಆಧುನಿಕ 
ರಾಗಲಿ ಪುರಾತನರಾಗಲಿ ಈ ತಪೋಬಲದಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ತ್ಯಾಗ 
ಬುದ್ದಿಯ.ಸ್ಪು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳಬದ್ದರೆ ತಮ್ಮ ಆಚರಣೆಗೆ ಮೂಲಭೂತವಾದ 
ತತ್ವವನ್ನು ಅವರು ಗ್ರಹಿಸಲಿಲ್ಲವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕು. ಮನುಷ್ಯರ ಅಂತಃ 
ಕರಣದೊಳಗಿನ ತಪೋಬುದ್ಧಿ ಯು ಒತ್ತಿ ಹೋದರೆ ಆಧಿಭೌತಿಕ ಸುಖವೇ 
ಆತ್ಯಂತಿಕ ಸತ್ಯವೆಂಬ ನಂಬುಗೆಯು ಅವರಲ್ಲಿ ತಲೆದೋರುವದು. ಚಾರ್ವಾಕ 
ಪಂಥದ ಸ್ವಾರ್ಥಪರತೆಯೇ ಇದಕ್ಕೆ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದೆ. ತಪವೂ 
ತ್ಯಾಗವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಸುಖವನ್ನು ಬಯಸುವದೆಂದರೆ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಔತಣ 
ಕೊಟ್ಟಂತೆಯೇ ಸರಿ. ಇದರಿಂದ ಕೊನೆಗೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯು ಉಂಟಾಗಿ 
ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ತ್ಯಾಗ ತನಗಳು ಪುನಃ ಅ೦ಕುರಿಸುವವು, ಆಗ 
ಸ್ವಾರ್ಥಪರತೆಯು ಶಿಥಿಲವಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನು ದೂರದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಪರೋಪ 
ಕಾರವನ್ನು ನೆನೆಯಲಾರಂಭಿಸುವನು, ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನ ಸ್ವಭಾವೋ 
ನ್ಹತಿಗಾದರೂ ತಪ ತ್ಯಾಗ ಇವೇ ಆರಂಭದ ಉಪಾಯಗಳೆಂಬದನ್ನು 
ನಿಶದ ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ ಈ ನಿಚಾರಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುನೆವು. 
ನಿಯತ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುವದು ಂದಿಗೂ ಉಚಿತವಾಗದು. 


೩೪೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ 


ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಅವುಗಳನ್ನು ತ್ವಜಿಸುವದು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಅಪಾಯಕರವು. 
ಮೋಹಕ್ಕೊಳಗಾಗಿ ಯಾರಾದರೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಅಂಥ ತ್ಯಾಗವು 
ತಾಮಸವೆನಿಸುವದು. 


ದುಃಖನಿತ್ಯೇವ ಯತ್ವರ್ನು ಕಾಯಕ್ಷೇಶಭಯಾತ್ರ್ಯ್ಯಜೇತ್‌ | 
ಸ ಕೃತ್ವಾ ರಾಜಸಂ ತ್ಯಾಗಂ ನೈನ ತ್ಯಾಗಫಲಂ ಲಭೇತ್‌ ಗ! 


ಯಾವುದೊಂದು ಕರ್ಮವು ಕರ್ತವ್ಯವೋ ಇಲ್ಲವೆ ಅಕರ್ತವ್ಯವೋ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸುಮಾಗ ಆ ಕರ್ಮದಿಂದ ಶರೀರಕ್ಕಾಗುವ ಕ್ಲೇಶ 
ವನ್ನು ಗಮನಿಸಬಾರದು. ಹಾಗೆ ಗಮನಿಸಿ ಕಾಯಕ್ಲೇಶಭಯದಿಂದ ಕರ್ಮ 
ವನ್ನು ಮಾಡದೆ ಬಟ್ಟಿರೆ ಆ ತ್ಯಾಗವು ರಾಜಸವು. ಇಂಥ ತ್ಳಾಗಳ್ಕೆ ಫಲವು 
ದೊರೆಯದು. 


ಕಾರ್ಯಮಿತ್ವೇನ ಯತ್ವರ್ನು ನಿಯತಂ ಕ್ರಿಯತೇಇರ್ಜುನ | 
ಸಂಗಂ ತ್ಯಕ್ತ್ಯಾ ಫಲಂ ಚೈವ ಸ ತ್ಯಾಗಃ i ಮತಃ Hel 


ತ್ಯಾಗದ ತಾಮಸ ಮತ್ತು ರಾಜಸ ಪೈ ಜು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿ 
ದುದಾಯಿತು. ಇನ್ನು ಆದರ ಸಾತ್ವಿ ಈ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. IES ಅಂದರೆ ಯಜ್ಞ ದಾನ ತಪಗಳನ್ನು 
ಕೇವಲ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು ಸಂಗವನ್ನೂ ಫಲವನ ಘೂ ಬಿಟ್ಟು ಆಗ 
ಸಾತ್ವಿಕ ತ್ಯಾಗವು. 


ನ ದ್ವೇಷ್ಟ್ಯಕುಶಲಂ ಕರ್ಮ ಕುಶಲೇ ನಾನುಷಜ್ವ್ಯತೇ 
ತ್ಯಾಗೀ ಸತ್ವಸಮಾನಿಷ್ಟೋ ಮೇಧಾನೀ ಛಿನ್ನಸಂಶಯೆಃ ॥೧೦॥ 


ಸಾತ್ತಿಕಕರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿಸುವವನು ಅಪ್ರಿಯವಾದುದನ್ನು ದ್ವೇಷಿ 
ಸನು, ಅಥವಾ ಬಹ ಬಾಡುರಕ ಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ಕನಾಗನು. ಇಂಥ ತ್ಯಾಗಿಯು 
ಸತ್ರ ಸಂಪ ಪನ್ನ ನೂ ಸ್ಥಿರಬುದಿ ಯುಳ್ಳವನೂ ಸಂಶಯರಹಿತನೂ ಆಗಿರುವನು. 
ಹಂಪಿ (೫-೨೨) ಹೇಳಿದ ಬ್ರಾಹ್ಮಿ ಸ್ಕಿ ತನು ಇವನೇ. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೪೬ 


ನ ಹಿ ದೇಹಭೃತಾ ಶಕ್ಕಂ ತ್ಯಕ್ತುಂ ಕರ್ಮಾಣ್ಯಶೇಷತಃ | 
ಯಸ್ತು ಕರ್ಮಫಲತ್ಕ್ಯಾಗೀ ಸ ತ್ಯಾಗೀತ್ಯಭಿಧೀಯತೇ Wee 


ತನ್ಯಗವೆಂದರೆ ಕರ್ಮ ಮಾಡುವದನ್ನು ಸ್ವರೂಪತಃ ಬಿಡುವದೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಏಕೆಂದರೆ, ಮನುಷ್ಯನು pe ್ಲಿ ತಾಳಿರುವದರಿಂದ 
ಹೀಗೆ ನಿಶ್ಶೇಷವಾಗಿ ಕರ್ಮತ್ಯಾಗ ಮಾಡುವದು ಹ ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ಕರ್ಮ 
ಫಲ ತ್ಯಾಗ ಮಾಡಿದವನನ್ನೇ ತ್ಯಾಗಿಯೆಂದು ಎಣಿಸಬೇಕು. 


ಅನಿಸ್ಟಮಿಷ್ಟಂ ನಿಶ್ರಂ ಚ ತ್ರಿನಿಧಂ ಕರ್ಮಣಃ ಫಲಂ | 
ಭವತ್ಯತ್ಕಾಗಿನಾಂ ಪ್ರೇತ್ಯ ನ ತು ಸನ್ಯಾಸಿನಾಂ ಕ್ಸ್‌ ಶ್ಲಚ್ಛಿತ್‌ ೨! 


ಅತ್ಯಾಗಿಗಳಿಗೆ ಅಂದರೆ ತ್ಥಾಗಬುದ್ದಿಯನ್ನಾ ಶ್ರಯಿಸದೆ ಕರ್ಮ 
ಗಳನ್ನು ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಮರಣಾನಂತರದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟ, ಅನಿಷ್ಟ ಮತ್ತು ಮಿಶ್ರ 
ವೆಂಬ ಮೂರುವಿದವಾದ ಸಲಗಳು ದೊರೆಯುವವು. ಸಕಾಮ ಕರ್ಮ 
ಗಳಿಂದುಭಾಗುನ ಬಂಧನದ ಸ್ವರೂಪವು ಕೊನೆಗೆ ಇದೇ ಆಗಿದೆ. ಆದರೆ 
ತ್ಯಾಗ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಸಂನ್ಯಾಸ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಆಂದರೆ 
ಸಂಗವನ್ನು ಅಥವಾ ಫಲಾಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ 
ವರಿಗೆ ಮರಣಾನಂತರದಲ್ಲಿ ಈ ಫಖಗಳು ಉಂಬಾಗವು, ಭು ಕರ್ವ 
ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ಕರಾಗ.ವರೆಂದು ಹೇಳುವದು ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ. 

ಅರ್ಜುನನು ಈ ಅಧ್ಯಾಯದ ಮೊದಲನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೇಳಿದ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಇದು ವರೆಗೆ ಪೂರ್ಣಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೇಳಿದುದಾಯಿತು. 
ಅದರ ನಿಷ್ಕರ್ಷೆ ಏನೆಂದರೆ, ಸಂನ್ಯಾಸಕ್ಕೂ ತ್ಯಾಗಕ್ಕೂ ತಾತ್ತಿಕ ವ್ಯತ್ಯಾ 
ಸವು ಇರುವದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಕರ್ಮಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ಕನಾಗಬೇಕೆಂದು 
ಮನುಷ್ಯನು ಮಾಡುವ ಪ್ರಯತ್ನವು ಎರಡರಿಂದಲೂ ಸಮಾನವಾಗಿ ನೆರ 
ವೇರುವದು. 


ಪಂಚೈತಾನಿ ಮಹಾಬಾಹೋ ಕಾರಣಾನಿ ನಿಬೋಧ ಮೇ | 
ಸಾಂಖ್ಯೇ ಕೃತಾಂತೇ ಪ್ರೋಕ್ತಾನಿ ಸಿದ್ಧಯೇ 
ಸರ್ವಕರ್ಮಣಾನು್‌ ॥೧೩॥ 


೩೪೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ 





ಹದಿನೇಳನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಆದಿಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಶ್ರದ್ಧೆಯ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಕೇಳಿದ ಪ್ರಶ್ತಿ ಯಿಂದ ತನ್ನ ನಿರೂಪಣೆಯು ಸಮರ್ಪಕವಾಗ 
ಲಿಲ್ಲವೆಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಲಕ್ಷ್ಯಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು. ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಗುಣ 
ಗಳು ಎಲ್ಲ ಕಾರ್ಯಗಳಿಗೂ ಕರ್ತೃತ್ವಕ್ಕೂ ಕಾರಣವಾಗಿರುವವೆಂದು 
ಹಲವು ಸಾರೆ ಆಗ್ರಹದಿಂದ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದರೂ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಆವ್ರಗಳ 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ಕಾರ್ಯಕಾರಣ ಸಂಬಂಧವು ತಿಳಿಯದೆ ಹೋಯಿತು. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಗುಣಗಳ ಸಹವಾಸದಿಂದ ಸಂಸ್ಥಾರವು, ಸಂಸ್ಕಾರದಿಂದ ಸತ್ವವು 
ಮತ್ತು ಸತ್ವದಿಂದ ಗುಣ ಪ್ರಭಾನನಾದ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಬರುವವೆಂದು 


ಖ 
ತಾತ್ಮಿಕ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ ಈ ಸತ್ತಶ್ರದ್ಧೆಗಳು ಮನುಷ್ಯನ 
ಒಂದೊಂದು ಲಾೌಕಿಕವೇ ಅಲ್ಲದೆ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿಯೂ 
ಹೇಗೆ ಹುದುಗಿಕೊಂಡಿರುವವೆಂಬದನ್ನು ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣನು 


ಆ ಭು 
ಹೇಳಲಾರಂಭಿಸಿದನು. 


ಆಹಾರ ಯಚ್ಚ ದಾನ ತಪ ಇವುಗಳ ಈ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಮುಗಿಸಿ 
ವಿಷಯದ ನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು ಮುಂದೆ ಸಾಗಿಸುವಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಸಂನ್ಯಾಸ 
ಮತ್ತು ತ್ಯಾಗ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇನೆಂದು ತನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿದ್ದ 
ಸಂಶಯವನ್ನು ಅರ್ಜುನನು ಕೇಳಿದನು. ಅವನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು 
ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿ ನಡುವೆ ನಿಂತಿದ್ದ ತನ್ನ ವಿಷಯದ ಮುಂದಿನ ಭಾಗವನ್ನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ವಿಸ್ಮರಿಸುವನು. 


ತಾನು ಚರ್ಚಿಸುತ್ತಲಿರುವ ವಿಷಯದ ಮೂಲಭೂತ ತತ್ತಗಳನ್ನು 
ಮೊದಲು ತೋರಿಸಿ ಆಮೇಲೆ ಅದರ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಮತ್ತು ತಾತ್ವಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಪೃಥಕ್ಕರಿಸಿ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸಿ 
ಹೇಳ್ನವ ಪದ್ದತಿಯು ಸೂಕ್ಷ್ಮ ವಿಚಾರಶೀಲರಾದ ವಾಚಕರಿಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಕಂಡು ಬರುವದು. ಅದನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ಸಾಂಖ್ಯಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ 
ಹೇಳಿದ ಮತ್ತು ತನಗೆ ಸಮ್ಮತವಾಗಿದ್ದ ಕರ್ಮದ ವೃ್ಯತ್ಪತ್ತಿ ತತ್ವಗಳನ್ನು 
ಇಲ್ಲಿ ಉದಾಹರಿಸಿ ತ್ರಿಗುಣ ವಿಷಯಕೆ ನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಮುಂದುವರಿಸುವನು. ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳ ಸಂಪೂರ್ತಿಗೆ ಐದು ಕಾರಣಗಳು 


ಅ ಧ್ಯ ಯೆ ೧೪ ೩೪೮ 


ಅಗತ್ಯವಾಗಿರುವವು ಸಾಂಖ್ಯಶಾಸ್ತ್ರದ ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಅರ್ಜುನನು 
ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಂದ-ಅದು ಬು ದ್ವಿಯೋಗಶಾಸ್ತ್ರ್ಯಕ್ಕ್ಯಾದರೂ ಅನುಗುಣವಾಗಿರು 
ವದರಿಂದ- ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. 


ಅಧಿಷ್ಠಾನಂ ತಥಾ ಕರ್ತಾ ಕರಣಂ ಚ ಪೃಥಿಗ್ಹಿ ಧನ್‌ | 
ವಿನಿಧಾಶ್ಚ ಪೃಥಕ್ಟೇಷ್ಟಾ ದೈವಂ ಚೈವಾತ್ರ ಪಂಚಮಮ್‌ ॥೧೪॥ 


ಅಧಿಷ್ಠಾನ (ಆಧಾರ), ಹಾಗೆಯೇ ಕರ್ತೃವು, ನಾನಾ ವಿಧದ ಸಾಧನ 
ಗಳು, ಕರ್ತೃವು ಮಾಡುವ ನಾನಾವಿಧದ ಚಲನವಲನಗಳು, ಇವ್ರು ನಾಲ 
ದೈವವೆಂಬದು ಐದನೆಯದು. 
ಶರೀರನಾಜ್ಮನೋಭಿರ್ಯತ್ವರ್ಮ ಪ್ರಾರಭತೇ ನರಃ | 
ನ್ಯಾಯ್ಯಂ ವಾ ನಿಪರೀತಂ ವಾ ಪಂಚೈತೇ ತಸ್ಯ ಹೇತನಃ ಎ೫ 
ಮನುಷ್ಯನು ಆರಂಭಿಸುವ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳಿಗೂ ಅವು ನಾಯ 
ವಾಗಲಿ, ವಿಪರೀತವಾಗಲಿ, ಕಾಯಿಕವಾಗಲಿ, ವಾಚಿಕವಾಗಲಿ ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ ಐದು ಕಾರಣಗಳೂ ಹೇತುವಾಗಿರುವವು. 


ಯಾವ ಕರ್ಮದಿಂದ ಕರ್ತೃವಿನ ಮತ್ತು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಶ್ರೇಯಸ್ಸು 
ಸಾಧಿಸುವದು ಆ ಕರ್ಮವನ್ನು ನ್ಯಾಯ್ಕಕರ್ಮನೆಂದೂ ಆದಕ್ಕೆ ಬಾಧ 


ಖ್‌ 


3 
ಕವಾದ ಕರ್ಮವನ್ನು ವಿಪರೀತಕರ್ನುನೆಂದೂ ಇಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಶಾಸ್ತ್ರ ನಿಹಿತವಾದ ಅಥವಾ ಶಾಸ್ತ್ರವಿರುದ್ಧ ನಾದ ಕರ್ಮನೆಂದಲ್ಲ. 


ತತ್ರೈ ನಂ ಸತಿ ಕರ್ತಾರಮಾತ್ಮಾನಂ ಕೇನಲಂ ತು ಯಃ | 
ಪಶ್ಶತ್ಯಕೃತಬುದ್ಧಿಶ್ಚಾನ್ನ ಸ ಪಶ್ಯತಿ ದುರ್ಮತಿಃ ! ೧೬ / 


ಮನುಷ್ಯನ ಸಾಧಾರಣ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯು ಏನೆಂದರೆ, ಈ ಐದು ಕಾರಣ 
ಗಳೊಳಗೆ ಮೊದನಿನ ನಾಲ್ಕು ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ನಕ್ಸವೆಂದೂ ನಿಜವೆಂದೂ 
ಭಾವಿಸಿ, ಕೊನೆಯದೂ ಐದನೆಯದೂ ಆದ ದೈವವೆಂಬ ಕಾರಣವನ್ನು ಲೆಕ್ಕಿ 
ನದಿರುವದು ಅಥವಾ ಅದಕ್ಕೆ ಕೇವಲ ಔಪಚಾರಿಕವಾದ ಆದರವನ್ನು 
ತೋರಿಸುವದು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವೌಗ ಅವನು ತಾನೇ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಕರ್ತೃ 
ವೆಂಬ ಅಭಿಮಾನವನ್ನು ತಾಳುವನು. ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯ ಒಲವು 


೩ರ್ಳ ಅಧ್ಯಾ ಯ ೧೮ 


ವಿಪರೀತವೂ ಇಂದ್ರಿಯಾಭಿಮುಖವೂ ಆಗಿರುವದರಿಂದ , ದೈವವೆಂಬ 
ಕಾರಣವು ಅವನಿಗೆ ಕಾಣಿಸುವದೂ ಇಲ್ಲ; ಅವನು ಅದನ್ನು ಭಾವಿಸು 
ವದೂ ಇಲ್ಲ. 


ಯಸ್ಯ ನಾಹಂಕೃತೋ ಭಾವೋ ಬುದ್ಧಿರ್ಯಸ್ಯ ನ ಲಿಪ್ಯತೇ | 
ಹತ್ಕಾತಪಿ ಸ ಇಮಾಲ್ಲೋಕಾನ್ನ ಹೆಂತಿ ನ ನಿಬಧ್ಯತೇ ' ೧೭ ॥ 


ಐದನೆಯದಾದ ದೈವವೆಂಬ ಕಾರಣವು ಕರ್ಮಗಳ ಫಲಾಫಲಗ 
ಳನ್ನು ಒದಗಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಹತಬಲವೂ ನಿರ್ವೀರ್ಯವೂ ಆಗಿ 
ರುವದಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಒಂದೊಂದು ಕರ್ಮಕ್ಕೂ ಸಂಭವಿಸುವ ಫಲವು 
ಕೇವಲ ಲೆ ದೈವದ ಇಚ್ಛೆಯಿಂದಲೇ ಸಂಭವಿಸುವದೆಂದು ಗೀತೆಯು ಸಾರಿ 
ಹೇಳುವದು. ಕರ್ತೃತ್ವದ ಭಾರವು ಆಥವಾ ಫಲವನ್ನು ಕೊಡುವ ಭಾರವು 
ಕತೃವಿನ ಮೇಲೆ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ಅದು ದೈವವೆಂಬ ಈ ಕಾರಣದ ಮೇಲೆಯೇ 
ಇರುವದೆಂದೂ ಗೀತೆಯು ಆಭಿಪ್ರಾಯ ಪಡುವದು. ಕರ್ತೃವಿಗೆ ಗೀತೆಯು 
ಮಾಡುವ ಉಪದೇಶವೇನಂದರೆ ತಾನು ಮಾಡುವನೆಂಬ ಅಹಂಕಾರ ಭಾವ 
ವನ್ನು ಕರ್ತೃವು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಬಿಡಬೇಕು. ಕರ್ತೃತ್ವದ ಸಂಗವು ಅಥಪಾ 
ಫಲದ ಆಸಕ್ತಿಯು ಬುದ್ಧಿಗೆ ಸೋಂಕದಂತೆ ಅವನು ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಅಧ್ಯಾ 
ತ್ಮವೃತ್ತಿಯಿ೦ದ ಏಕಾಗ್ರವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಮಾಡಿ, ಅರ್ಜು 
ನನು ಅಲ್ಲಿ ನೆರೆದ ಸೈನಿಕರನ್ನು ಕೊಂದರೂ ಅವನು ಕೊಂದಂತೆ ಆಗುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು, ಆ ಕರ್ಮದಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಬಂಧನವು ಸಂಭವಿಸುವದಿಲ್ಲ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಆ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ನಿಮಿತ್ತಮಾತ್ರನು ( ೧೧-೩೩ ). 
ಆ ಸಂಹಾರದ ಹೊಣೆಯೆಲ್ಲ ಈ ದೈವವನ್ನೇ ಸೇರುವದು. 


ಜ್ಞಾನಂ ಜ್ಞೇಯಂ ಪರಿಜ್ಞಾತಾ ತ್ರಿನಿಧಾ ಕರ್ಮಚೋದನಾ | 
ಕರಣಂ ಕರ್ಮ ಕರ್ತೇತಿ ತ್ರಿನಿಧಃ ಕರ್ಮಸಂಗ್ರಹಃ 1 ೧೮ ॥ 
ಕರ್ಮವು ಸಂಭನಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಬೇಕಾಗುವ ಕಾರಣ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು 


ತಾತ್ವಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಪೃಥಕ್ಕರಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ ಆ ಕಾರಣಗಳು ಎರಡು 
ವಿಭಾಗವಾಗಿ ಕಾಣಿಸುವವು. ಒಂದು ವಿಭಾಗವು ಭಾವಮೂಲಕವಾಗಿದ್ದು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೩೫೦ 


ಇದಕ್ಕೆ ಕರ್ಮ ಚೋದಣೆ (Motive Cause) ಯೆಂಬ ಹೆಸರು. ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ವಿಭಾಗವು ಪ್ರಕೃತಿ ಮೂಲಕವಾಗಿದ್ದು (Material Cause) ಅದಕ್ಕೆ ಕರ್ವ 
ಸಂಗ್ರಹವೆಂದು ಹೆಸರು. ಈ ಒಂದೊಂದು ವಿಭಾಗದಲ್ಲಿಯೂ ಇನ್ನು 
ಮೂರು ಮೂರು ಅಂತರ್ವಿಭಾಗಗಳು ಕಂಡ. ಬರುವವು. ಕರ್ಮೆಜೋದನೆ 
ಯಲ್ಲ ಜ್ಞಾನ, ಜ್ಞೇಯ ಮತ್ತು, ಪರಿಜ್ಞಾತನೆಂಬವೂ ಕರ್ಮೇಸಂಗ್ರಹ 
ದಲ್ಲಿ ಕರಣ, ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತೃವೆಂಬವೂ ಈ ಅಂತರ್ನಿಭಾಗಗಳು. 


ಕರ್ಮ ಮಾಡುವ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ತಾಳುವನನೇ ಸರಿಜ್ಞಾ ತೃವು. 
ಆ ಉದ್ದೇಶದ ಅಂತಿಮ ಪ್ರಾಸ್ತಿಯೇ ಜ್ಞೇಯನೆನಿಸುವದು; ಮತ್ತು 
ಚ್ಞಾನವೆಂ ದರೆ ಉದ್ದಿಷ್ಟ ವಸ್ತುವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಸಾಧನಮಾರ್ಗ, 


ಕರ್ತೃನೆಂದರೆ ಮೂಲ ಉದ್ದೇಶಕ್ಕೆ ತನ್ನ ಪ್ರಯತ್ತದಿಂದ ಕರ್ಮ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತರುವವನು. ಆತನ ಈ ಪ್ರಯತ್ನದ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ ಕರ್ಮ 
ವೆಂದು ಹೆಸರು. ಹೀಗೆ ಕರ್ಮವನ್ನೆ ಸಗುವಾಗ ಯಾವ ಸಾಧನ ಸಮು 
ಚ್ಹಯವನ ಅವನು ಉಪಯೋಗಿ ಸುವನೋ ಆದಕ್ಕೆಲ್ಲ ಕರಣನೆಂಬ 


ಹೆಸರು, 


ಜ್ಞಾನಂ ಕರ್ಮ ಚ ಕರ್ತಾ ಚ ಶ್ರಿದ್ಳೈವ ಗುಣಭೇದತಃ | 
ಪ್ರೋಚ್ಯತೇ ಗುಣಸಂಖ್ಯಾನೇ ಯಥಾನಚ್ಛೃಣು ತಾನ್ಯಪಿ ॥೧೯॥ 


ಲ್ನ 


ಜ್ಞಾನ, ಕರ್ಮ, ಕರ್ತ್ಸೃವೆಂಬವು ಗುಣಭೇದದಿಂದ ಒಂದೊಂದೂ 
ಮೂರು ಪ್ರಕಾರದ್ದಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುವವೆಂದು ಸಾಂಖ್ಯ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ. ಅದನ್ನೇ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 


ಸರ್ವಭೂತೇಷು ಯೇನೈಕಂ ಭಾವಮವನ್ಯಯಮೀಕ್ಷತೇ | 
ಅನಿಭಕ್ತಂ ನಿಭಕ್ತೇಷು ತಜ್ಜ್ಜ್ಞಾನಂ ವಿದ್ಧಿ ಸಾಶ್ಮಿಕಮ್‌ ॥೨೦॥ 


ಸೃಷ್ಟಿಯ ಸಮಪ್ರಿತ್ವದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನಿಗಿದ್ದ ಭಾವವು 
ಎಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿಗೆ ಯಥಾರ್ಥವೋ ಅಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿಗೇ ಅವನ ಜ್ಞಾನವೂ ಶುದ್ಧ 
ವಾಗಿದೆಯೆಂದು ಹೇಳಬೇಕು. 


೪೨೫7 ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ 


ಒಂದೇ ಕ್ಸೇತ್ರಾಧಿಪತ್ಯದ ಕೆಳಗೆ ಸಮನ್ವಯಿಸಿದ ಅಸಂಖ್ಯ ಜೀವ 
ಭೂತಗಳೆಲ್ಲವುಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಏಕತ್ತದಿಂದ ನೆಲಸಿರುವ ಅವ್ಯಯಭಾವವನ್ನು 
ಯಾವನು ಗ್ರಹಿಸಿರುವನು ಮತ್ತು ವಿಭಕ್ತವಾದವುಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಅವಿ 
ಭಕ್ಕಭಾವವು'ಹೇಗೆ ನಿಂತಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ಯಾವನು ತಿಳಿದಿರುವನು ಅವನ 
ಚ್ಹಾ ನವು ಸಾತಿ ಿಕವೆನಿಸು ವದು (೧೩-೧೬). 


ಪೃಥಕ್ಟೇನ ತು ಯೆಚ್ಛಾ ನಂ ನಾ ನಾನಾ ಭಾವಾನ್‌ ಪೃಥಗ್ವಿಧಾನ್‌ । 
ವೇತ್ತಿ ಸರ್ವೇಷು ಭೂತೇಷು ತಜ್ಞಾ, ನಂ ನಿದ್ದಿ ರಾಜಸಮ್‌ ॥ ೨೦ ॥ 


ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಕೇಂದ್ರೀಭೂತವಾದ ಈ ಏಕತ್ವವನ್ನು 
ಯಾವನು ಗಮನಿಸಲಶಕ್ಕನೋ ಮತ್ತು ಯಾವನು ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳನ್ನೂ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಎಂಬುದಾಗಿಯೂ ನಾನಾವಿಧವೆಂಬುದಾಗಿಯೂ ಅನೇಕತ್ವರ 
ಭಾವನೆಯಿಂದ ಬಗೆಯುವನೋ ಅವನ ಜ್ಞಾನವು ರಾಜಸವೆನಿಸುವದು. 


ಯತ್ತು ಕೃತ್ಸ್ಸವದೇಕಸ್ಮಿನ್‌ ಕಾರ್ಯೇ ಸಕ್ತಮಹೈತುಕಮ್‌ | 
ಅತತ್ತ್ಯಾರ್ಥವದಲ್ಪಂ ಚ ತತ್ತಾಮಸಮುದಾಹೃತಮ್‌ [೨೨1 


ತನ್ನ ದೊಂದು ಕ್ಲುಲ್ಲಕವಾದ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿಯೇ ಆಸಕ್ತನಾಗಿ ನಿಷ್ಠಾರ 
ವಾಗಿಯೂ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲದೆಯೂ ಆ ಕಾರ್ಯವೇ ಸರ್ವಸ್ವವೆಂದು ತಿಳೆಯು 
ವಚನ ಜ್ಞಾ ನವನ್ನು ತಾಮಸವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 

ರಾಜಸಜ್ಜಾನವು ಕೇಂದ್ರಮೂಲಕವಾದ ಏಕತ್ವವನ್ನು ಗಮನಿಸು 
ವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ತಾಮಸಚ್ಚ್ವಾನವು. ನಾನಾತ್ವವನ್ನೂ ಗಮಿಸಿಸ 
ತಾನೂ ತನ್ನ ಕಾರ್ಯವೂ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಹೆಜ್ಜೆ ನವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು. 


ನಿಯತಂ ಸಂಗರಹಿತಮರಾಗದ್ವೇಷತಃ ಕೃತಮ" । | 
ಅಫಲಪ್ರೇಪ್ಪುನಾ ಕರ್ಮ ಯತ್ತತ್ಸಾತ್ಟಿಕೆಮುಚ್ಛೃತೇ  ॥೨೩॥ 


ಕತ್ಯ ತ್ತ ಬುದಿ ಿಯೆನ್ನು ಬಿಟಿ ಇಚ್ಛಾದ್ರೆ ಷಗಳನ್ನು ತೊರೆದು 


ಬೆ ಜು 
ಹಾಗು ಜಿ ಸಿಯನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಮಾಡಿದ. ನಿಯತ ಕರ್ಮವು 
ಸಾತ್ತಿಕವು. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೩೫೨ 


ಯತ್ತು ಕಾಮೇಪ್ಸುನಾ ಕರ್ಮ ಸಾಹಂಕಾರೇಣ ವಾ ಪುನಃ | 
ಕ್ರಿಯತೇ ಬಹುಲಾಯಾಸಂ ತದ್ರಾಜಸಮುದಾಹೃತಂ Il oe Il 
ಫಲವನ್ನ ಪೇಕ್ಸಿಸಿ ಅಹಂಕಾರ ಯುಕ್ತ ನಾಗಿ ಪ್ರಯಾಸದಿಂದ ಮಾಡಿದ 
ಕರ್ಮವು ರಾಜಸವೆನಿಸುವದು. 
ಅನುಬಂಧಂ ಕ್ಷಯಂ ಹಿಂಸಾಮನಪೇಕ್ಷ್ಯ ಚ ಸೌರುಷಂ। 
ನೋಹಾದಾರಭ್ಯತೇ ಕೆರ್ಮ ಯತ್ತ ತ್ತಾಮಸಮುಚ್ಯತೇ 1೨೫ ॥ 
ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ಲಕ್ಷಿ ಸದೆ ಹಾನಿಯನ್ನಾಗಲಿ ಹಿಂಸೆಯೆನ್ನಾಗಲಿ 
ತನ್ನ ಶಕ್ತಿಯ ಮೇರೆಯನ್ನಾಗಲಿ ಲಕ್ಷಿಸದೆ ಆರಂಭಿಸಿದ ಕರ್ಮವು 
ತಾಮಸವೆನಿಸುವದು. 
ಮುಕ್ತೆಸಂಗೋ5ನಹಂನಾದೀ ಧೃತ್ಯುತ್ಸಾಹಸಮಸ್ವಿತಃ | 
ಸಿದ್ಧ ಸಿದ್ಧೊ ಫ್ಯರ್ನಿವಿಕಾರಃ ಕರ್ತಾ ಸಾತ್ವಿಕ ಉಚ್ಛ ತೇ ॥ ೨೬! 
ಕರ್ತೃತ್ವ ಬುದ್ದಿ ಯಿಲ್ಲದವನು, ಕರ್ತೃತ್ವ ಬುದ್ದಿ ಯನ್ನು ಬಿಡುವದ 
ರಲ್ಲಿಯೂ ಸರಕ0ಎಲ್ಲರರನು, ed” ತ್ಯಜಿಸಿದರೂ ಧೃತಿ 
ಯನ್ನೂ ಉತ್ಸಾಹವನ್ನೂ ಕಾದುಕೊಳ್ಳುವನನು ಧೃತಿಯನ್ನೂ ಕಾದು 


10 ಕನ ೫೯ ಫಲದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಿಸ್ಪೃಹನು ಆದ ಕರ್ತೃವು 
ಸಾತ್ತಿಕನೆಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡು ಹನ 


ರಾಗೀ ಕರ್ಮಫಲಪ್ರೇಪ್ಸುರ್ಭಬ್ಲೊ ಹಿಂಸಾತ್ಮಕೋ ಶುಚಿಃ । 
ಹರ್ಷಶೋಕಾನ್ವಿತಃ ಕರ್ತಾ ರಾಜಸಃ ಪರಿಕೀರ್ತಿತಃ | ೨೭ || 
ಕರ್ತೃತ್ವಬುದ್ದಿ ಯುಳ್ಳವನೂ ಕರ್ಮಫಲದಲ್ಲಿ ಅಭಿಲಾಷೆಯನ್ನು ಹಿಡಿ 
ದವನೂ ನೊ ದುಷ್ಟ ನೊ ಅಶುಚಿಯೂ ಹರ್ಷಶೋಕಗಳಿಂದ 
ಯುಕ್ತನೂ ಅದ ಕರ್ತೃವು ರಾಜಸವೆನಿಸುವನು. 
ಅಯುಕ್ತ ಃ ಪ್ರಾಕೃತಃಸ್ತಬ್ಧ8 ಶಕೋ ನೈಸ್ಟ್ರಿತಿಕೋಲಸಃ | 
ನಿಷಾದೀ ದೀರ್ಫಸೂತ್ರೀ ಚ ಕರ್ತಾ ತಾಮಸ ಉಚ್ಯತೇ |!೨೮॥ 


೩೫೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೧ 





ಅಯೋಗ್ಯನೂ ತಿಳಿಗೇಡಿಯೂ ಗರ್ವಿಷ್ಠನೂ ಶಕ ಿನೂ ಕೆಲಸ 
ಗೇಡಿಯೂ ಸೋಮಾರಿಯೂಖಿನ್ನನೂ ದೀರ್ಥಸೂತ್ರಿ ಯೂ ಚತ ಕರ್ತೃವು 
ತಾಮಸನೆನಿಸುವನು. 


ಬುದೆ ಸರ್ಭೇದಂ ಧೃತೇಶ್ಟೈ ವ ಗುಣತಸ್ರಿನಿಧಂ ಶೃಣು | 
ಪ್ರೋಟಚ್ಯ ಮಾನಮಶೇಷೇಣ ಪೃಥಕ್ತೆ ಮೀನ Il ೨೯ Il 


ಬುದ್ಧಿಯೂ ಧೃತಿಯೂ ಗುಣಗಳ ಸಂಸರ್ಗದಿಂದ ಮೂರು ವಿಧ 
ವಾಗಿ ಸಂಭವಿಸುವವು. ಅವುಗಳನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೂ ನಿಃಶೇಷ 
ವಾಗಿಯೂ ಶ್ರೀಕೃ ಸನ ಹ ಹೇಳುವನು; ಆರ್ಜುನನು ಕೇಳಬೇಕು. 


ಪ್ರವೃತ್ತಿಂ ಚ ನಿವೃತ್ತಿಂ ಚ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯೇ ಭಯಾಭಯೇ | 
ಬಂಧಂ ಮೋಕ್ಷಂ ಚ ಯಾ ವೇತ್ತಿ ಬುದ್ಧಿಃ ಸಾ ಸಾರ್ಥ 
ಸಾಫ್ವಿಕೀ ॥೩೦॥ 


ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವದೆಂದರೇನ., ಬಿಡುವದೆಂದರೇನು (೪-೧೮), 
ಯಾವ ಕಮರವು ಜು ಯೋಗ್ಯವು ಮತ್ತು ಯಾವುದು ಆಯೋಗ್ಯವು, 
ಯಾವುದರಲ್ಲಿ ಭಯವುಂಟಿು ಭಯರಹಿತವಾವ್ರದು, ಬಂಧ ಮೋಕ್ಸ ಗಳೆಂದ 
ರೇನು ಎಂಬುದನ್ನು ಯಥಾರ್ಥವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವ ಬುದ್ಧಿಯು ಸಾತ್ಲಿಕವು. 
ಇಂಥ ಸಾತ್ತಿಕ ಬುದ್ಧಿಯು ಕರ್ಮಗಳ ಯೋಗ್ಯತೆ ಅಯೋಗ್ಯತೆಗಳನ್ನು 
ತಿಳಿಯುವದರಲ್ಲಿ ತಪ್ಪುವದೇ ಇಲ್ಲ. 


ಯಯಾ ಧರ್ಮನಮನುಧರ್ಮಂ ಚ ಕಾರ್ಯಂ ಚಾಕಾರ್ಯಮೇನ ಚ | 
ಅಯಥಾವತ್ಸ ಜಾನಾತಿ ಬುದ್ಧಿಃ ಸಾ ಸಾರ್ಥ ರಾಜಸೀ | all 


ಧರ್ಮವು ಯಾವುದು, ಅಧರ್ಮವು ಯಾವುದು, ಕಾರ್ಯವಾಪ್ರದು 
ಅಕಾರ್ಯವಾವುದು ಎ೦ಬದನ್ನು ಅಯಥಾರ್ಥವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವ ಬುದ ಯು 
ರಾಜಸವು. 


ರಾಜಸ ಬುದ್ದಿಗೆ ಧರ್ಮವಾನವುದು ಅಧರ್ಮವಾವುದು ಎ೦ಬದನ್ನು 
ತಿಳಿಯುವ ಜೆಜ್ಞಾ ಸೆಯು ಇರುವದು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ನಿಜವಾದ Be 


ಅಧ್ಯಾ ಯ ೧೮ ೩೫೪ 


ನ್ನೇ ಆಚರಿಸಬೇಕೆಂಬ ಹವ್ಯಾಸವೂ ಇರುವದು. ಆದರೆ ರಾಟಸ ಗುಣದ 
ಪ್ರಾಬಲ್ಯದಿಂದ ಪ್ರಸಂಗನಿಶೇಷದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸು 
ವಾಗ ಇದು ತಪ್ರ ವದು. 


ಅಧರ್ಮಂ ಧರ್ಮವಿತಿ ಯಾ ಮನ್ಯತೇ ತಮಸಾನೃತಾ | 
ಸರ್ವಾರ್ಥಾನ್ವಿ ಸರೀತಾಂಶ್ಚ ಬುದ್ಧಿ8 ಸಾ ಸಾರ್ಥ ತಾಮಸೀ 1೩೨ 


ತಾಮಸದಿಂದ ತುಂಬಿದ, ಅಧರ್ಮವನ್ನೆೇೇ ಧರ್ಮವಿಂದು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ 
ದುರಾಗ್ರಹದಿಂದ ಬಗೆಯ. ವ, ಎಲ್ಲ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿಯೂ ವಿಪರೀತ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ನೋಡುವ ಒದಿ ಯು. ಶಾಮಸವು. 


ತಾಮಸ ಬುದ್ದಿಯು ಧರ್ಮವು ಇದೆ ಎಂದೂ ಅದನ್ನೇ ಅಚರಿಸ 

ಬೇಕೆಂದೂ ತಿಳಿದಿರುವದು. ಆದರೆ ವೃತ್ತಿಯೇ ತಾಮಸವಾದುದರಿಂದ 

ಯಥಾರ್ಥ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸಿಶ್ಲೆಯಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯು ಈ ಬುದ್ಧಿ ಗೆ ಇರುವ 
1 | ಚ ಇ ಸ ಎ 


ದಿಲ್ಲಿ. ಅಂದರೆ, ಧರ್ಮದ ಹವ್ವಾಸವಿದ್ದರೂ ಅದನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವದು 


ಇ 


ಇದಕ್ಕೆ ಕೈಲಾಗು ವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ತಾನು ಮಾಡಿದ್ದೇ ಧರ್ಮವೆಂದು 


ನಂಬಿ ಸಮಾಧಾನ ಪಟ್ಟು ಈ ಬುದ್ಧಿಯು ಕೇವಲ ಕುರುಡತನದಿಂದೆ 
ಅಧರ್ಮೂವನ್ನೇ ಧರ್ಮವೆಂದು ಆಚರಿಸುವದು, 


ಧೃತ್ಯಾ ಯಯಾ ಧಾರಯತೇ ಮನಃಪ್ರಾಣೇಂದ್ರಿಯಕ್ರಿಯಾಃ | 
ಯೋಗೇನಾನ್ಯಭಿಚಾರಿಣ್ಯಾ ಧೃತಿಃ ಸಾ ಸಾರ್ಥ ಸಾತ್ವಿಕೀ ॥೩೩॥ 


ಪುರುಷೋತ,ಮನಲ್ಲಿ ಅವ್ಯಭಿಚಾರಿಯಾದ ಭಾವವನ್ನಿಟ್ಟು ನಡೆಯು 
ವಾಗೆ ಮನಸ್ಸು ಪ್ರಾಣ ಹಾಗು ಇಂದ್ರಿಯ ಇವುಗಳ ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ದೃಢ 
ವಾಗಿ ನೆರವೇರಿಸುವ ಧೃತಿಯು ಸಾತ್ತಿಕವೆಂದು ತಿಳಿಯೆಬೇ ಕು. 
ನ.) 
ಯೆಯಾ ತು ಧರ್ಮುಕಾನಾರ್ಥಾನ' ಭೃತ್ಯಾ ಧಾರಯಶೇಂರ್ಜುನ | 
ಪ್ರಸಂಗೇನ ಫಶುಕುಂಕ್ರೀ ಧೃತಿಃ ಸು ಹುರ್ಥ ರಾಜಸ ॥೩೪॥ 


ಧರ್ಮ ಅರ್ಥ ಕಾಮಾದಿಗಳನ್ನು ಬಯಸಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಪೃಶಿಫಲ 
ವಾಗಿ ಪಡೆಯಬೇಕೆಂಬ ಹವಣಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಕೋರುವ ಧೃತಿಯು ರಾಜಸವು. 


೩೫೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ 





ಯಯಾ ಸ್ವಪ್ನಂ ಭಯಂ ಶೋಕಂ ನಿಷಾದಂ ನುದಮೇನ ಚ | 
ನ ಜೂ ದುರ್ಮೇಧಾ ಧೃತಿಃ ಸಾ ಸಾರ್ಥ ತಾಮುಸೀ ॥೩೫॥ 


ಮೂಡಢನಾದವನು ಸ್ವಪ್ಪ, ಭಯ, ಶೋಕ, ವಿಷಾದ, ಮದ ಇವು 
ಗಳನ್ನು ಬಿಡದೆ ಇರುವದ೦ಲ್ಲಿ ತೋರುವ ಧ ತಿಯ ಶಾನು ನೆಲದ ತಳೀಯ 


ಟೇ. 


ಸುಖಂತ್ವಿದಾನೀಂ ತ್ರಿನಿಧಂ ಶೃಣು ನೇ ಭರತರ್ಷಭ | 
ಅಭ್ಯಾಸಾದ್ರ ಮತೇ ಯತ್ರ ದುಃಖಾಂತಂ ಚ ನಿಗಚ್ಚತಿ ೩೬॥ 


ಅನ್ನು ಮೂರು ವಿಧದ ಸುಖವನ್ನು ಕುರಿತು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳು 
ತ್‌ ಭಗವಂತನಲ್ಲಿ ಸ್ರೀತಿಯನ್ನಿಡುವದು ಮನುಷ್ಯನ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ (Sensual Nature) ರುಚಿಸದು. ಆದರೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ದುಃಖ 
ವನ್ನು ನಿರ್ಮೂಲ ವಾಡುವದಕ್ಕೆ ಭಗವದ್ಭಕ್ತಿಯ ಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ಉಪಾಯ 
ವಿ ಈ ಭಗವದ್ಭಕ್ತಿಯು ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದಲೇ ಸ ಗಾಧಿಸುವದು (೧೨-೯). 
ಆಧ್ಯಾಸಯ್ಲೋಗವನ್ನು. ಮುನ ನಸ್ಸಿನಿಂದ ಹೇಗೆ ಮಾಡಿ 2 ಬ ಮತ್ತು ಅದು 
ಎಷ್ಟು ಆವಶ್ಯಕವು ಎಂಬುದು ಈ ಮೊದಲೇ (೬- ೨೫, ೨೬,೩1೩೬) ಹೇಳಿದೆ. 
ಆದುದರಂದ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಬಂದಿರುವ ಅಭ್ಯಾಸದ ಉಲ್ಲೇಖವು ಭಗವದ್ದ ತ್ರ 
ಯನ್ನು ಅನುಲಕ್ಷ್ಮಿಸಿದೆಯೆಂಬುದು ಸಿದ್ದವು. ಅಂಧ ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ(೩೬- ೨೧) 
ಜಾ ಸುಖದ ಸ್ಟಾ ರಸ್ಯವು ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಆಂಕುರಿಸುವದೋ ಅದು 
ದುಃಖವನ್ನು ನಿವ ಕ ಜೂ; 


ಯತ್ತ ದಗ್ರೇ ನಿಷಮಿವ ಪರಿಣಾನೇನಮೃತೋಪಮಮ" | 
ತತ್ಸುಖಂ ಸಾತ್ಟಿಕಂ ಪ್ರೋಕ್ತಮಾತ್ಮಬುದ್ಧಿಪ್ರಸಾದಜಮ್‌! ೩೬ ॥ 
ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ವಿಷಮಯವಾಗಿ ತೋರಿ ಪರಿಣಾಮದಲ್ಲಿ ಅಮೃತೋಪ 


ಮವಾಗಿರುವ ಆಕ್ಮಬುದ್ದಿ ಜನಿತ ಶಾಂತಿಯಿಂದ ಪಡೆಯಬಹುದಾದ 
ಸುಖವು ಸಾತ್ವಿಕವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ, 


ಸಯ ೧ 
ಅಧ್ಯ ೮ ೩೫೬ 


ನಿಷಯೇಂದ್ರಿಯಸಂಯೋಗಾದ್ಯತ್ತ ದಗ್ರೇಕನ್ಭುತೋಸಪನುನು್‌ | 
ಪರಿಣಾಮೇ ವಿಷಮಿವ ತತ್ಸುಖಂ ರಾಜಸಂ ಸ್ಮೃತಂ || ೩೮॥ 


ವಿಷಯೇಂದ್ರಿಯಸಂಯೋಗದಿಂದ ಉಂಟಾಗುವ ಸುಖವು ಆರಂಭದಲ್ಲಿ 
ಅಮೃತದಂತಿದ್ದರೂ ಪರಿಣಾಮದಲ್ಲಿ ವಿಷವಾಗುವದು. ಇಂಥ ಸುಖವ್ರ 
ರಾಜಸವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಯದಗ್ರೇ ಚಾನುಬಂಧೇ ಚ ಸುಖಂ ನೋಹನನಮಾತ್ಮನ॥ | 
ನಿದ್ರಾಲಸ್ಕಪ್ರವಾಾದೋತಂ ತಶ್ತಾ ಮಸಮುದಾಹೃತನು*್‌ [೩೯ 


ಯಾವ ಸುಖವ್ರ ಅರಂಭದಲ್ಲಯೂ ಪರಿಣಾಮದಲ್ಲಿಯೂ ಆತ್ಮನನ್ನು 
ಮೋಹವಶನನ್ಶ್ಯಾಗಿ ಮಾಡಿ ನಿದ್ರೆ, ಮೋಹ, ಆಲಸ್ಯ, ಪ್ರಮಾದಗಳನ್ನು 
ಉಂಟುಮಾಡುವದೋ ಆ ಸುಖವು ತಾಮಸವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ನ ತದಸ್ತಿ ಪೃಥಿವ್ಯಾಂ ನಾದಿನಿ ದೇವೇಷು ನಾ ಪುನಃ | 
ಸತಂ ಪ್ರ ಕೃತಿಜ್ಯರ್ಮುಕ್ತ ೦ ಯದೇಭಿಃ ಸ್ಯಾತ್ತಿ, ಭಿರ್ಗುಣೈ8॥೪೦!| 


ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ತ್ರಿಗುಣಗಳಿಂದಾಗುವ ಕಾರ್ಯವ್ಯಾಪಾರಗಳನ್ನೂ 
ಮನುಷ್ಯನ ಮೇಲೆ ಅವುಗಳಿಂದಾಗುವ ಪರಿಣಾಮವನ್ನೂ ಕುರಿತು ವಿವರ 
ವಾಗಿ ಇದುವರೆಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ಇದೇ ರೀತಿಯಾಗಿ 
ವಿಷಯದ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಚಾಗೆ! ಅದು ಮುಗಿಯುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಮೂರು ಗುಣಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರದ ವಸ್ತುವು ಪೃಥ್ವಿ 
ಯಲ್ಲಾಗಲಿ ದೇವತೆಗಳ ಸ ರ್ಗದಲ್ಲಾ ಗಳಿ ಒಂದಾದರೂ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ 
ಈ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿಯೆ" ಗಳ ಲೇಸು. 


ಬ್ರಾಹ್ಮಣಕ್ಸತ್ರಿಯನಿಶಾಂ ಶೂದ್ರಾಣಾಂ ಚ ಪರಂತಪ | 
ಕರ್ಮಾಣಿ ಪ್ರನಿಭಕ್ತಾನಿ ಸ್ವಭಾವಸ್ರಭನೈರ್ಗುಣ್ಯೆ || ೪೧ Il 


ಭಗವಂತನ ಸ ಸೃ ಸ್ಟ್ರಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯು ತತ್ತ ವನ್ನೂ 
ಪದ್ಧತಿ ಯನ್ನೂ WE ಆದೇ ರೀತಿಯಾಗಿ ಈ ಗುಣಗಳ ವಿಷ 
ಯದಲ್ಲಾದರೂ ವ್ಯಷ್ಟಿಯಿಂ೦ದ ಸನುಷ್ಟಿಯವರೆಗೆ ಸೆ ಸೋಪಾನಕ್ರಮದಿಂದ 


೩೫೭ ಅಧ್ಯಯ ೧೮ 


ಸಂಘಟನೆಯಾಗಿದೆ. ಮನುಷ್ಯರಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕ್ಸತ್ರಿಯ ವೈಶ್ಯ ಶೂದ್ರ 
ರೆಂಒವರ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ವಿಭಾಗಿಸಿದುದು ಈ ತ ಹ ವುಳ್ಳ 
ಒಂದು ಭಕಷ ಹೇಳಬಹುದು. ಆವರವರ ಸ್ವಭಾವಾಸುರೂಪ 


1 
೧. 


ವಾದ ಗುಣವಿಶೇಷಗಳನ್ನು ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿ ಈ ವಿಭಾಗಗಳು ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ 


ಶಮೋ ದನುಸ್ತಪಃ ಶೌಚಂ ಕ್ಸಾಂತಿರಾಜವಮೇನ ಚ | 
ಜ್ಞಾನಂ ನಿಜ್ಞಾ ನಮಾಸ್ತಿಕ್ಕೆ ೦ ಬ್ರಹ್ಮಕರ್ಮ ಸ್ವಭಾವಜಮ್‌ ॥೪೨ || 


ಶಮ, ದಮ, ತಪ, ಶುಚಿಭೂರ್ತತೆ, ವೆ 2, ಸರಲತೆ, ಆತ್ಮ ಮೂಲಕ 
ವಿಜ್ಞಾನ, ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗುವ (೧೩- -೭-೧೦) ಮತ್ತು ಸೃಷ್ಟಿ 
ಸಂಬಂಧದ ಬುದ್ದಿಗವಸುವಾದ ಜ್ಞಾನ (೭-೨), ಆಸ್ತಿಕ ಬುದ್ದಿ ಇವು 


ಸಾ ಭಾನಿಕವಾದ ಬ ಬ್ರಹ್ಮ ಜಾ ಲಕ್ಷ ಣಗಳಾಗಿವೆ. 


ಶೌರ್ಯಂ ತೇಜೋಧೃತಿರ್ದಾಕ್ಷ್ಯಂ ಯುದ್ಧೇಚಾಸ್ಯ ಪಲಾಯನನ್‌ | 
ದಾನನೀಶ್ವರಭಾವಶ್ಚ ಕ್ಪಾತ್ರಂ ಕರ್ಮ ಸ್ವಭಾನಜಮ್‌ ॥೪೩ ॥ 


ಶೌರ್ಯ ತೇಜ, ದೃತಿ, ದಕ್ಷ ತ್ರೆ, ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಹಿಂದಿರುಗದಿರುವಿಕೆ, 
ದಾನ ಮುತ್ತು ಈಶ್ವರಭಾವ ಇವು ಸಾ ಭಾವಿಕವಾಗಿ ಕಾ ನ ತ್ರಕರ್ಮದ 


ಕ್ಸ ಗಳಾಗಿವೆ. 


ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಈಶ್ವರಭಾವ ನವೆಂಬುದಕ್ಕೆ ರಾಜ್ಯವಾಳುವದು ಅಥವಾ 
ಆಧಿಕಾರ ನಡೆಯಿ ಸುವದು "ಎಂಬುದಾಗಿ ಅರ್ಥವನ್ನು. ಕೆಲವರು ಮಾಡು 
ವರು. ಇದು ನಮಗೆ ಸರಿಯೆಂದು ತೋರು ವದಿಲ್ಲ... ರಾಜ್ಯವಾಳುವ 
ದೊಂದು ಭಾವವೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಈಶ್ರರಭಾವವೆಂಬ ಶಬ್ದವು ಆನೀ 
ಶ್ವರಭಾವಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ ಎಂದು 
ನಮ್ಮ ನಂಬುಗೆ. ಅನೀಶ್ವರ ಭಾವವೆಂದರೇನೆಂಬುವದು ಗೆ ನೆಯ 
ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ನಿಸ್ಸಂದಿಗ್ಗವಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈಶ್ರ ರಭಾವವೆಂದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮೇಲಿರುವ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನ ಈಶ್ವರತ್ವದಲ್ಲಿ ಆಸ್ತಿಕ ಭಾವ 
ವಿರುವದು ಎಂಬ ಅರ್ಥವೇ ಸರಿಯಾದ ದೆಂದು ತೋರುವದು. ಮತ್ತು 

ತ್ರಧರ್ಮದ ಇತರ ಎಲ್ಲ ರಾಜಸಗುಣಗಳನ್ನು ಸಾತ್ರಿಕವಾಗಿ ಮಾಡು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೪೫೮ 





ವದಕ್ಕೆ ಇದು ಕಾರಣವೆಂಬುದು ಸ್ತಯಂಸಿದ್ದವಾದ ಮಾತು. ವಾಸ್ತವಿಕ 
ವಾಗಿ, ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಒಡೆತನವನ್ನು ವಹಿನಿದಾತನು ಪರಮಾತ್ಮನಿಗೆ ತಾನು 
ಆಧೀನನಾಗಿ ಇರುವನೆಂಬದನ್ನು ಗಮನಿಸದಿದ್ದರೆ ಆದು ಘೋರತಾಮಸ 
ವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕು. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಈಶ್ವರಭಾವವನ್ನು ಕ್ಸಾತ್ರಧರ್ವದ 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕ ಗುಣಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಹ.ಟ್ವಿದ 
ಕ್ಸ್ಪತ್ರಿಯರೆಲ್ಲರೂ ರಾಜ್ಯವನ್ನಾಳುವರೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಆದುದರಿಂದ 
ರಾಜ್ಯವಾಳುವದು ಕ್ಪಾತ್ರಸ್ತಭಾವದ ಲಶ್ಸ್ಮಣವಾಗಲಾರದು, ಬ್ರಹ್ಮ 
ಸ್ವಭಾವಕ್ಕಾದರೂ ಆಸ್ಲಿಕ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ವಿಜ್ಞಾನವು ಅವಶ್ಯವು ಎಂದು 
ಹೇಳಿದೆ. ಇದೇ ಆಸ್ತಿಕ ಭಾವವು ಕ್ಸುತ್ರಿಯನಿಗೆ ಅವಶ್ಯವಾದರೂ ಅದು 
ವಿಚ್ಚ್ಯಾನ ಪೂರ್ಣವಾಗಿರಬೇಕೆಂಬ ನಿರ್ಬಂಧವಿಲ್ಲ. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿರುವಂತೆ 
ಸ್ಲತ್ರಿಯನಿಗೆ ಈಶ್ವರಭಾವವಿದ್ದರೆ ಸಾಕೆಂಬದೇ ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಿದ್ಧಂತೆ ತೋರುವದು. 


ಕೃಷಿಗೋರಕ್ಷ್ಯವಾಣಿಜ್ಯಂ ವೈಶ್ಯಕರ್ಮ ಸ್ವಭಾವಜನು್‌ | 


ಪರಿಚರ್ಯಾತ್ಮಕೆಂ ಕರ್ಮ ಶೂದ್ರ ಸ್ಯಾಪಿ ಸ್ವಭಾನಜಮ್‌ 1೪೪ 
ಕೃಷಿ ಗೋರಕ್ಸುಣ ವಾಣಿಜ್ಯ ಇವು ವೈಶ್ಯರಿಗೆ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾದ 
ಕರ್ಮಗಳು; ಮತ್ತು ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡುವದು ಶೂದ್ರನಿಗೆ ಸ್ವಾಭಾ 
ವಿಕವು. 
ಸ್ಟೇ ಸ್ಟೇ ಕೆರ್ಮಣ್ಯಭಿರತಃ ಸಂಸಿದ್ಧಿಂ ಲಭತೇ ನರಃ | 
ಸ್ವಕರ್ಮನಿರತಃ ಸಿದ್ಧಿಂ ಯಥಾ ವಿಂದತಿ ತಚ್ಛೃಣು || ೪೫ Il 


ತನತನಗೆ ಅನುರೂಪವಾದ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಲಕ್ಸುವಿಬ್ಟೆ ನಡೆಯುವಾಗ 
ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ಸಿದ್ದಿಯು ಹೇಗೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವದೆಂಬದನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ಹೇಳಲನುವಾಗುವನು. 

ಮೇಲಿನ ನಾಲ್ಕು ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಆಯಾ ವರ್ಣಸ್ತಭಾವಸಹಜ 


ರ 
ವಾದ ಕರ್ಮಗಳ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ವ್ಯಾವಹಾರಿಕವಾಗಿಯೂ ಸ್ಥೂಲ 


೩ರ ಆಧಾಯ ೧೮ 





ವಾಗಿಯೂ ವರ್ಣಿಸಿದೆ. ಈ ವರೆಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ ಮನುಷ್ಯಸೃಭಾ 
ವದ ಗೂಢ ತತ್ತಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟ ಚಾತುರ್ವರ್ಣ್ಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೇ ಪ್ರಮಾಣ 
ವೆಂದು ಹೇಳುವದು ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾೂಯವಾಗಲಾರದು, ಆ ತತ್ನಗಳಿಗೆ 
ವರ್ಣರಚನೆಯು ಹೇಗೆ ಹೊಂದಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ಸೂಚಿಸುವದೇ ಇಲ್ಲಿ 
ನಡೆದ ನಿರೂಪಣೆಯ ಉದ್ದೇಶವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಈ ವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ ಮನುಷ್ಣ ಸ್ಪಭೂವದ ತತ್ತಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಪರಾ 
ಲೋಚಿಸುವ. ಗುಣಗಳ ವಿಹಾರಕ್ಕೆ ಮನುಷ್ಯ ಸ್ವಭಾವವು ಕ್ಷೇತ್ರ 
ವಾಗಿದೆ. ಈ ಗುಣಗಳು ಅವನಲ್ಲಿ ಸತ್ತವಾಗಿ ಪರಿಣವಿ,ಸುವವು. ಇದೇ 
ಆವನ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ತಭಾವದ ವಿಕಾಸವು. § 


ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸಂದಣಿಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿದ ಅವನ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವದ ಪ್ರೇರ 


ಣೆಯು ( [Impulse ) ಬಲಗೊಂಡು ಮೊದಲು ಶ್ರದೆ ಯಾಗಿ ಪ್ರಕಟವಾಗು 
ವದು. ಈ ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ ಅವನಲ್ಲಿ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪ್ರಗತಿಯ: 
ಭಕಿ, ಯೋಗ, ವಿಜ್ಞಾನ ಇವುಗಳ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಸಾಗುವದು. 


ಆಯಾ ವರ್ಣಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಭೂತರಾದ (14116481) ಸಾಮಾನ್ಯರು 
ಈ ಸತ್ತೃಶ್ರದ್ಧೆಗಳಿಂದ ಯುಕ್ಕರಾಗಿರುವರೆಂದೂ ಅಂಥವರು ವರ್ಣಸ್ವಭಾವ 
ಸಹಜವಾದ ಕರ್ಮಗಳ ಅಕ್ಬ್ಸಣಗಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡು ಪುರುಷೋತ್ತ- 
ಮಾರ್ಪಣ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿದರೆ ಸಾಸೆಂದೂ ಈ 
ಶ್ಲೋಕಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು. 


ಬುದ್ಧಿಯೋಗದ ಹೆಚ್ಚಿನ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನರಿತವರು ತತ್ತಾನುರೋಧ 
ವಾಗಿಯೇ ತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿದು ಮಾಡುವರು. ಇಂಥ ಕರ್ಮ 
ಗಳು ನಿಯತವಾಗಿ ಅಂದರೆ ಯಜ್ಞ ದಾನ ತನಗಳಾಗಿ ಇರುನವ್ರ. ಶರೀರ 
ವಾಕ್ಮು ಮನಸ್ಸುಗಳಿಂದ ತಪನನ್ನಾಚರಿಸುತ್ತ ತಮ್ಮ ತಪೋಧನನಿಂದ 
ದಾನ ಯಚ್ದ್ಯಾದಿಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಇವರು ಸಾಧಿಸುತ್ತ ನಡೆಯುವರು. ಇಂಥ 
ತತ್ರಗಳನ್ನೆ ರಿತ ಯೋಗಿಗಳು ತಮ್ಮ ತನ್ನು ವರ್ಣವಿಹಿತ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಬಿಡಬಹುದೆಂಬ ಸೌಕರ್ಯವು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಅವರಾದರೂ ಹಾಗೆ ತಮ್ಮ 


ಆಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೬೬೦ 


ವರ್ಣವಿಹಿತ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಡುವ ಆಸಕ್ತಿ ಯನ್ನು ಹಿಡಿಯೆರು. ಏಳೆಂದರೆ 
ವರ್ಣಗಳು ಪುರುಷೋತ್ತ 'ಮನಿಂದಲೇ ಎತ ಆದರೆ ಅವರ 
ಯೋಗದ ಕೃಷ್ಟ್ರಿಯು ಅವರಿಗೆ ಅನ್ಸ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರಿಸಿದರೆ--ಸರ್ವ 
ಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟೆ ಅವರು ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಪ್ರೇರಿತ ಧರ್ಮವನ್ನೇ 


TS ಓಜ ಖಂಡಿತವು. 


ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ, ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಆಯಾವರ್ಣಗಳ ಸ್ಪಭಂವ 
ಅಸ್ಸ ಣಗಳು ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾದವುಗಳಂ ಬ.ದನ್ನು ಚ ಇತ್ತು 
ಯಾವ ಕರ್ಮವನೈ ೇ ಮೂಡಲಿ, ಅನರಿಂದ ಮಾಡುವವನ ವರ್ಣಸ್ವಭಾವ 
ಲಕ್ಷಣಗಳ ವಿಕಾಸವಾದರೆ ಸಾಕೆಂದು ಗೀತೆಯು ಆಭಿಪ್ರಾರೆ ಪಡುವದು. 
ಈ ವಿಧಾನವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾದುದು. ಆದರೆ ಆಯಾ ವರ್ಣಗಳ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಹಾಲೋ ಚಿತನವೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ನಡೆದ ಉದಾಹರಣೆಗಳು ಮಹಾಭಾರತ 
ಯುದ್ದ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ 'ಶ್ರೀಕೃ ಷ್ಠ ಎಸಿಗೇ ೧೫ ತ್ಯಕ್ಸು ವಾಗಿದ್ದವು. ಹೀಗೆ ಪರ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದವರು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಆದರಕ್ಕೆ ಪಾತ್ರರಾಗಿದ್ದರು. 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಪರಧರ್ಮಸ್ವೀ ಕಾರದ ಪ್ರಶಂಸೆಯೂ ಇಲ್ಲ, ಧಿಕ್ಕಾರವೂ 
ಇಲ್ಲ. ಅಸಾನಮಾನ್ಸರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಯದೃಚ್ಛೆಯೇ ಮಾನ್ಯವೆಂಬುದು 
ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಿರಒಹು. (೪-೨೨) . ಮ ಶ್ರೇಯಕ್ಕೆ 
ಹಾನಿಯ.ಂಟಿಂಬ ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮವ ನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ನಿಸ್ಸೃಂದಿಗ್ರ ವಾಗಿ 
ಸಾರಿರುವದೇನೋ ನಿಜ. ಏಕೆಂದರೆ ಇಂಥ ಸ್ನ್ತೀಕಾರವು ಇಂದ್ರಿಯ ಸಭಾ 
ವದ ಪ್ರೇರಣೆಯಿಂದಲೇ ಸಂಭನಿಸುವದು. | § 


ಯತಃ ಪ್ರನೃತ್ತಿರ್ಭೂತಾನಾಂ ಯೇನಸರ್ವನಿದಂ ತತಮ್‌ | 
ಸ್ವಕರ್ಮಣಾ ತಮಭ್ಯ ಚ್ಕ ೯ ಸಿದ್ಧಿ ೦ ವಿಂದತಿ ಮಾನವಃ || ೪೬ || 


ಈಗ ವರ್ಣಿಸಿದ ವರ್ಣಸ್ತಭಾವೆಗಳು ಮೇಲೆಮೇಲೆ ನೋಡುವವರಿಗೆ 
ಉತ ನೀಚವಾಗಿರುವಂತೆ ತೋರುವವು. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಸಾಧಾರಣ 
ಮನುಷ್ಯರಲ್ಲಿ ಸ್ವಧವ. ರವನ್ನು ಬಟ್ಟು ಪರಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಯು ಕಂಡುಬರುವದು. ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಕಂಡುಬರುವ ಉಚ್ಚ 


ನೀಚತೆಯು ವಾಸ್ಮವವಲ್ಲ. ಅವುಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿ ವ್ಯವ ವಹಾ ಬ 


೩೬೧ ಅಧ್ಯಾ ಯ ೧೮ 





ಕ್ಯಾಗಿಯೂ ಸಂಪೂರ್ತಿಗಾಗಿಯೂ ಹಾಗೆ ನಿಯಮಿಸಬೇಕಾಯಿತಲ್ಲದೆ 
ಮತ್ತಾವ ಯೋಗ್ಯತೆ ಆಯೋಗ್ಯತೆಗಳಾಗಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಗಳಾಗಲಿ ಈ 
ಸ್ವಭಾವ ಏವಿಧತೆಯಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವೂ ವಿರಾಟ ಪುರುಷನ ಸೇವೆಗಾಗಿಯೇ 
ವಿಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಹೀಗೆ ಅವನ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯವಿಟ್ಟು ನಾಲ್ಕು ವರ್ಣ 
ದವರೂ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಸ್ವಭಾವಸಹಜವಾದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು, 
ಇದೇ ಅವನ ಉಪಾಸನೆ, ಇಂಥ ಉಪಾಸನೆಯಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಬೇಕಾದ 
ಯಜ್ಞವೂ ಪ್ರಭುತ್ವವೂ ಸಲ್ಲ.ವವು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ತೂದ್ರನಿಗಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠ 
ನಲ್ಲ. ಶ್ರೇಷ್ಠರಾಗಲಿ ಕನಿಷ್ಠರಾಗಲಿ ಯಾರೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಶ್ರೇಷ್ಠತೆ 
ಕನಿಷ್ಕತೆಗಳು ಸಹಜಸ್ವಭಾವಗಳ ತಾರತಮ್ಯದಲ್ಲಿಲ್ಲ.ಆದರೆ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮ 
ನಲ್ಲಿಯ ಅನನ್ಯ ಭಕ್ತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಅವನಿಗರ್ಪಿಸುವ ಯಜ್ಞ ಭಾವದಲ್ಲಿಯೂ 
ಸಂಭವಿಸುವವು. ಈ ಪುರುಷೋತ್ತಮನಿಂದ ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳೂ ನಿರ್ಮಿತ 
ವಾದವ್ರ. ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯೇ ಅವನಿಂದ ಆಗಿದೆ. ತನ್ನ ಸ್ವಕರ್ಮದಿಂದ ಆತನನ್ನು 
ಪೂಜಿಸುವ ಮಾನವನು ಆ ಕರ್ಮವು ಉಚ್ಚವಾಗಲಿ ನೀಚವಾಗಲಿ, ಆದ 
ರಿಂದ ಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಪಡೆಯು ವನೆಂಬದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 


ಶ್ರೇಯಾನ್‌ ಸ್ವಧರ್ಮೋ ನಿಗುಣಃ ಪರಧರ್ಮಾತ್‌ ಸ್ವನುಷ್ಮಿತಾತ್‌ | 
ಸ್ವಭಾನನಿಯತಂ ಕರ್ಮ ಹುರ್ನನ್ನಾಸ್ನೋತಿ ಕಿಲ್ಪಿ ಷಮ್‌ 11೪೭ 1 
ಯದ್ಯಚ್ಛೆಯಿಂದ ಒದಗಿದ ಸ್ವಕರ್ಮವು ಕರ್ತೃವಿಗೆ ಗ.ಣವಿಲ್ಲದ್ದಾಗಿ 
ತೋರಬಹುದು. ಒಂದು ವೇಳೆ ಆ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ತಾನು ಅನ್ನು ಜಣನು 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಸ್ತೀಕರಿಸುವದು ಹೆಚ್ಚು ಯಶಸ್ವರವಾಗಿಯೂ ತೋರ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಗುಣವಿಲ್ಲದ ತನ್ನ ವರ್ಣಸ್ನಭಾವ ನಿಯತವಾದ ಕರ್ಮ 
ವನ್ನೇ ಕೈಕೊಳ್ಳುವದು ಶ್ರೀಯಸ್ಕರವೆಂದು ಅವನು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಏಕೆಂದರೆ, ವರ್ಣಸ್ನಭಾವ ನಿಯತ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಪರಿಣಾಮ 
ವೇನೇ ಆಗಲಿ-ಅವನಿಗೆ ದೋಷವು ತಟ್ಟದು. ಹಾಗಲ್ಲದೆ ಪರಧರ್ಮವನ್ನು 
ಕೈಕೊಂಡರೆ ದೋಷವು ತಗಲುವದು. 


ಸಹಜಂ ಕರ್ಮ ಕೌಂತೇಯ ಸದೋಹಮಪಿ ನ ತ್ಯಜೇತ್‌ | 
ಸರ್ವಾರಂಭಾ ಹ ದೋಷೇಣ ಧೂಮೋನಾಗ್ನಿರಿನಾವೃತಾಃ ॥ ೪೮ ॥| 


ಅಧ್ಯಯ ೧೮ ೩೬೨ 


ವರ್ಣಸ್ತ ಭಾವ ನಿಯತ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆ ಸಹಜಕರ್ಮಗಳೆಂದು ಭಾವಿ 

ಬೇಕು. ಅಂಥ ಕರ್ಮಗಳು ದೋಷಯುಕ್ಕವೆಂದು ಕಂಡುಬಂದರೂ ಅಡಿ 
ಯಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳನ್ನು ಪುರುಷೋತ್ತಮಾರ್ಪಣ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಮಾಡ 
ಬೇಕಲ್ಲದೆ ಬಿಡಬಾರದು. ಹುಡುಕಿದರೆ ಯಾವ ಕರ್ಮದಲ್ಲಾದರೂ 
ದೋಷವು ಕಾಣಿಸದಿರದು. ಅಗ್ನಿಯು ಹೊಗೆಯಿಂದ ಕೂಡಿರುವಂತೆ ಎಲ್ಲ 
ಕರ್ಮಗಳೂ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ದೋಸದಿಂದ ಕೂಡಿರುವವು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ 
ದೋಷವು ಹೇಗೆ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿರಬಹುದೋ ಹಾಗೆಯೇ ಅದು ಕರ್ತೃವಿನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಾ ದರೂ ಇರಬಹದು. ಆದುದರಿಂದ ಕರ್ಮದ ಬಾಹ್ಗ 
ಸ್ವರೂಪ ನ್ಬು ನೋಡಿ ಆರ್ರೀನನ ಬೆದರಿ ಹಿಂಡೆಗೆಯ ಬಾರದು, 


ಅಸಕ್ತ ಬುದ್ಧಿಃ ಸರ್ವತ್ರ ಜಿತಾತ್ಮಾ ನಿಗತಸ್ಪ್ಸೃಹಃ। 
ಸೈಷ್ಟರ್ಮ್ಮಸಿದ್ದಿಂ ಪರಮಾಂ ಸಂನ್ಯಾಸೇನಾಧಿಗಚ್ಛತಿ | ve || 


ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಬೀಳುವ ದೋಷವು ಆ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇರಲಿ 
ಕರ್ತ್ಯಧಿನ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಂಲಿ, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿದ ಕರ್ಮಮಾಡುವ 
ಹೌ ಕಲದಿಂದ ಆ ದೋಷವು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಪರಿಹಾರವಾಗುವದು. 
ಆದುದರಿಂದ ಕರ್ಮದೊಳಗೆ ದೋಷವು ಉಂಟೋ ಅಥವಾ ಇಲ್ಲವೋ 
ಎಂಬದನ್ನು ಹುಡುಕುವ ಕಾರಣವು ಯಾವಾಗಲೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಬಲ್ಲ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿಯೂ ಅನಾಸಕ್ತವಾದ ಬುದ್ದಿ, ಇಂದಿಯ. ಸ್ವಭಾವದ ಯೋಗ್ಯ 
ನಿಯಮನ ಮತ್ತು ಅಹಂಕತೃ ತು? ಬುದ್ಧಿಯ ಲೆತ್ಸ ೦ತಿಕ ಅಭಾವ ಇನೆ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂದು ತ ರಾಗ ಹೆಗ್ಗು ರುತುಗಳಾ 
ಗಿವೆ. ಈ ರಾಜಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿದರೆ ಪರಮ ಸೈಷ್ಟು ರ್ಮ್ಯ್ಯ ಸಿದ್ದಿ 
ಯನ್ನು ಕರ್ಮದ ಜಾಹ್ಯಸ. ರೂಪವು ಹೇಗೆಯೇ ಇರಲಿ ಸಂದೇಹ 
ವಲದೆ. ಪಡೆಯ ಬಹ.ದು. 


ಸಿದ್ಧಿಂ ಸ್ರಾಸ್ತೋ ಯಥಾ ಬ್ರಹ್ಮ ತಥಾಸ್ನೋತಿ ನಿಬೋಧ ಮೇ | 
ಸಮಾಸೇನೈನ ಕೌಂತೇಯ ನಿಸ್ಪಾ ಜ್ಞಾ ನಸ್ಯ ಯಾ ಸರಾ ॥೫೦॥ 


೩೬೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ 





ನೈಷ್ಟ ರ್ಹ್ಯುಸಿದ್ದಿಯು, ಅಂದರೆ ಕರ್ಮಮಾಡಿ ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತ 
ನಾಗುವದು, ಪ್ರಾಪ್ಮಪಾದರೆ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಿ ಸ್ಥಿತಿಯು ಪ್ರವಾಹ 
ಪತಿತವಾಗಿ ಹೇಗೆ ದೊರೆಯುವದೆಂಬುದನ್ನೂ ಈ ಸಿತಿಯಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸುವ 
ಪೂರ್ಣ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮ ನಲ್ಲಿಯ 
ನಿಃಸೀಮ ಭತ್ತ ಯನ್ನೂ (೧೮-೫೩) ಇನ್ನು ಸಂಸ್ಸೇಪವಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು 
ವಿವರಿಸುವನು. 


ಬ 


je, 


ಬುದ್ಧ್ಯಾ ನಿಶುದ್ಧಯಾ ಯುಕ್ತೋ ಧೃತ್ಯಾತ್ಮಾನಂ ಸಿಯನ್ಕು ಚ | 
ಶಬ್ದಾ ದೀನ್ಹಿ ಸಯಾಂಸ್ಕ್ಯಕ್ತ್ಯ್ಯಾ ರಾಗದ್ದೇಷೌ ವ್ಯದಸ್ಯಚ |1೫೧॥ 


ನಿನಿಕ್ತ ಸೇನೀ ಲಘ್ಹಾಶೀ ಯತವಾಕ್ಟಾಯಮಾನಸಃ | 
ಧ್ಯಾನಯೋಗಪರೋ ನಿತ್ಯಂ ವೈರಾಗ್ಯಂ ಸಮುಪಾಶ್ರಿತಃ8 ॥೫೨॥ 


ಅಹಂಕಾರಂ ಬಲಂ ದರ್ಪಂ ಕಾಮಂ ಕ್ರೋಧಂ ಪರಿಗ್ರಹಂ | 
ನಿಮುಚ್ಯ ನಿರ್ಮಮಃ ಶಾಂತೋ ಬ್ರಹ್ಮಭೂಯಾಯ ಕೆಲ್ಪತೇ। ೫೩: 


ವಿಶುದ್ಧ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಯುಕ್ತನಾಗಿ-- ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಬುದ್ದಿ 
ಯೋಗಕ್ಕೆ ಬುದ್ಧಿಯ ವಿಶುದ್ಧತೆಯೇ ಪುತ್ನಕ್ಸು ಫಲವಾಗಿದೆ ಇಂದ್ರಿಯ 


೫6 ಜೈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ಧೃತಿಯುಳ್ಳವನಾಗ), ಇಂಧ ಪರಿಣತ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಶಬ್ದಾದಿ ಇಂದ್ರಿಯ ಬಷಯೆ.ಗಳನ್ನು ಪರಿತ್ಯಜಿಸಿ, ರಾಗದ್ವೇಷಾ 
ದಿಗಳನ್ನು ಬಟ್ಟು, ಏಕಾಂತವಾಸಿಯೂ ಅಲಾ. ಹಾರನೂ ಶರೀರವ ಬ್ಮನಗ 
ಳನ್ನು ಪ್ರರುಷೋತ್ತ ಮನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿದವನೂ ( ೫-೨೮) ಆಗಿ, ಸರ್ವ 
ಕಾಲವೂ ಧ್ಯಾನ ಯೋಗ ವಿರಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿ, ಅಹಂಕಾರ, ಬಲ, 
ದರ್ಪ, ಕಾಮ, ಕ್ರೋಧ, ಪರಿಗ್ರಹಾದಿಗಳನ್ನು ತೊರೆದು ನಿರ್ಮಮನು 
ಎಂದರೆ ಅಹಂಕಾರ ರಹಿತನೂ ಶಾಂತಸೂ ಆದಾಗ ಅವನು ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಟಿತಿ 


ಯನ್ನು ಪಡೆಯಲಿಕ್ಕೆ ಯೋಗ್ಯ್ಯನೆಂದು ಎಣಿಸಲ್ಪಡುವನು. 


ಆರ್ಜುನನನು, ಯುದಕ್ತೆ ಪ್ರೇರಿಸುವಾಗ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವನೇದಾಂ 
4 ಎ ರ ೨) 
ತವು ಅನವಶ್ಯವಾಗಿ ತೋರಬಹುದು. ಈ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೪೬೪ 


ಭೋಧಿಸಿದ ಬುದ್ದಿಯೋಗ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಮುಗಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಕೊನೆಯ 
ಪ್ರಮೇಯಗಳೆಂದು ಹೇಳಲ್ಮಡುತ್ತಲಿವೆ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ, ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಮರ 
ಣಾಂತದ ವರೆಗೂ ಯುದ್ಧವನ್ನೇ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಯುದ್ಧ ಸಮಾ 
ವ್ರಿಯಾದ ಬಳಿಕ ಅವನ ನಡೆವಳಿಗೆ ಈ ಉಪದೇಶವು ನೆರವಾಗುವದರಲ್ಲಿ 
ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 


ಬ್ರಹ್ಮಭೂತಃ ಪ್ರಸನ್ನಾತ್ಮಾ ನ ಶೋಚತಿ ನ ಕಾಂಕ್ಲತಿ | 
ಸಮಃ ಸರ್ವೇಷು ಭೂತೇಷು ಮದ್ಭಕ್ತಿಂ ಲಭತೇ ಸರಾಂ ॥೫೪॥ 


ಅನಹಂಕಾರ ಶಾಂತಿಗಳಿಂದ ಯುಕ್ಕನಾದ ಪ್ರಸನ್ಸಾ ತ್ಮನಿಗೆ ಅಂದರೆ 
ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವ ಜಾಗುತೆಯುಳ್ಳವನೂ ಇಚ್ಚಾದು8ಖವರ್ಜಿತನೂ ಎಲ್ಲ ಭೂತ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಭಾವವನ್ನಿ ಟ್ಟಿವನೂ ಆದ ಬ್ರಹ್ಮಭೂತನಿಗೆ ನನ್ನ-ಅಂದರೆ ಪುರು 
ಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ-ಭಕ್ತಿಯು ಲಭಿಸುವದು. ಇದೇ ಮೇಲೆ 
( ೧೮-೫೨) ಹೇಳಿದ ಜ್ಞ್ಯಾನಸ್ಮಿತಿಯ ಪರಮಶ್ರೇಷ್ಠವಾರ ನಿಷ್ಠೆಯು, 
ಭಕ್ತ್ಯಾ ಮಾಮಭಿಜಾನಾತಿ ಯಾವಾನ್ಯಶ್ಚಾಸ್ಥಿ ತತ್ವತಃ | 
ತತೋಮಾಂ ತತ್ವತೋ ಜ್ಞಾತ್ವಾ ನಿಶತೇ ತದನಂತರಂ 1೫೫! 


ಇಂಥ ಸಿತಿಯಲ್ಲಿರುವಾಗ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯುಂಬಾಗಿ ನನ್ನ ವಿಷ 
ಯಡ ಜ್ಞಾನವು ಸತ್ಯವೂ ಸಮರ್ಪಕವೂ ಸಂಪೂರ್ಣವೂ ಆಗುವದು. 
ನಾನು ಯಾರು ಎಂಥವನು ಎಂಬದು ತತ್ವತಃ ತಿಳಿಯುವದು. ಹೀಗೆ 
ನ್ಸನ್ಸು ತತ್ವತಃ ತಿಳಿದ ಬಳಿಕ ಮನುಷ್ಯನು ನನ್ನಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶಿಸುವನು, 
ಪರಮೇಶ್ವರನ ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಕೇವಲಭಕ್ತಿಯನ್ನಿಡುವ 
ದಕ್ಕಿ ೦ತಲೂ ಗೀಶೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವಂತೆ ಅವನು ಭೋಕ್ಕವು, ಪ್ರಭುವು, 
ಸರ್ವನಿಯಾಮುಕನು (೯-೨೪) ಎಂದು ಅವನನ್ನು ಭಾವಿಸಿ, ಈ ಅವನ 
ತತ್ನಸ್ಸರೂಸವನ್ನು ತಿಳಿಯುವದೇ ನಿಒವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವಡೆಂದು 
ಗೀತೆಯೆ ಮತ. 


ಸರ್ವಕರ್ನಾಣ್ಯನಿ ಸದಾ ಕುರ್ನಾಣೋ ಮದ್ವ್ಯಪಾಶ್ರಯೆಃ 
ಮತ್ತ ಸಾದಾದವಾಸ್ನೋತಿ ಶಾಶ್ವತಂ ಪದಮವ್ಯಯಂ | ೫೬ | 


೩೬೫ ಭೂಯ 


ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶಿಸುವನೆಂದು ಹೇಳುದುದಕ್ಕೆ ಅವನು ನಿಃ8ಶೇಷ 
ನಾಗಿ ಹೋಗುವನೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಇಂಥ ಪ್ರವೇಶವನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮ 
ನಿರ್ವಾಣವೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಕಡೆಗೆ ಹೇಳಿದೆ. ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸ್ಥಿತಿ 
ಯೆಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಾನುಭವದ ಸಂಪೂರ್ಣ ಜ್ಞಾನ ಹಾಗು ತದನುರೋಧ 
ವಾದ ಬಾಳುವೆ (೧೮-೫೪,೫೫); ಇವುಗಳ ಶಾಶ್ವತಿಯಲ್ಲ; ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣ 
ವಸ್ಸು ಪ ಪಡೆಯುವ ಮೊದಲಿನ ಸಿ ಸತಿಯು, ಜ್ಞಾ ನಾಸುಭವ ಹೂ ಬ್ರಾಹ್ಮೀ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿದ್ದ ರೂ ಅವುಗಳ "ಶಾಶ್ವ ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯು 
ವನ್ಸು ಪುರುಷೋತ್ಮಮನ ಅನುಗ್ರಹವು ಆ ಸಿ ಬ್ಬ ತಿಯಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಪ್ರಾಪ್ತ 
ದೊಗಿ ಸವಡಿ ಆದುದರಿಂದ ಆ ಸ್ಥಿತಿಯು ಅಖಂಡವಾಗಿ ಅನಂತಕಾಲ 
ಉಳಿಯದೆ ಮರಳಿ ಕ ಕ್ಸ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಬಲಿ ಬೀಳುವ ಸಂಭವವುಂಟು. ಬ್ರಹ್ಮ 
ನಿರ್ವಾಣ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಲು ಪಾತ)ನಾದ ಮೇಲೆ ಕರ್ಮಗಳು ತಪ್ಪುವ 
ವೆಂದು ಅಪೇಶ್ಬಿಸುವವರಿಗೆ ಗೀತೆಯು ನಿರಾಶೆಯನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವದು. 
೬ ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗುವವೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೆ ಕ್ಲೇಖವಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೆ ಸೀ ಅಲ್ಲ, 
ಇಂಥ ಬ್ರ  ನಿರ್ಶಣವನ್ನು ಸೇರಲಿರುವವನು. ಭಗವಂತನನ್ನು ಅಶ ಯಿಸಿ 
ಎಲ್ಲ ಕವ ನಾನ ಮಾಡುತಲಿರುವನೆಂದೂ ಆ ಭಗವಂತನ ಪ ; ಸಾದದಿಂದ 
ಮುಂಡೆ ಶಾಶ್ವತ ಪದವನ್ನು ಪಡೆಯುವನೆಂದೂ ಇಲ್ಲಿ ೫.1 ಹೀಗೆ 
ಪಡೆಯುವ ಪದವು ಶಾಶ್ವತವಾದುದೆಂಬುದು ನಿಒ. ಆ ಪದದಲ್ಲಿ ಜನ್ಮ 
ವಿಡೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ ಬ೦ಬ ಬಗ್ಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಯಾವ ಸೂಚನೆಯೂ ಇಲ್ಲ 
ವೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ನಮಗೆ ತೋರುವದೇನೆಂದರೆ, ಬಂಧನ 
ರಹಿತವಾದ ಜನ್ಮಗಳು ಭಗವಂತನ ಸೃಷ್ಟಿ ಕಾರ್ಯುಕ್ಕಾಗಿ ಪರಮೇಶ್ವರನಿಗೂ 
ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೂ ಲಭಿಸುವಂತೆ, ಆ ಭಗವಂತನ ಪ್ರಸಾದದಿಂದ ಈ ಮುಕ್ತ 
ಜೀವನಿಗಾದರೂ ಉಂಟಾಗಬಹುದು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಈ ಮುಕ್ತಜೀವನು 
ತನ್ನ ಬಜೇವಭೂತ ಸ ಭಾವವನ್ನು ತೊರೆದು. ಬ್ರಹ ಎನನ್ನು ಹಿಂದೆ ಬಿಟ್ಟು, 
ಗ ಪರಮೇಶ್ವರನಲ್ಲಿ ಕಾಟಾ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಆಧಾರವಿಲ್ಲವೆಂಬದು ಖಂಡಿತವು. 

ವರ್ಣಸ್ವಭಾವವಿಹಿತ ಕರ್ಮ, ಇಂಥ ಕರ್ಮಗಳ ನಿತ್ಯ ಹವ್ಯಾಸ 
(೧೮-೪೫), ಇಂಥ ಹವ್ಯಾಸದಿಂದ ಸ್ವಧರ್ಮಪಾಲನೆ, ಧರ್ಮ ಪರಿಪಾಲನೆ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೩.೬೬ 


ಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ ಕೈಕೊಂಡ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ನೆರವೇರಿಸಿದ ಪ್ರಭುವಿನ 
ಉಪಾಸನೆ(೧೮-೪೬), ಉಪಾಸನೆಯಿಂದ ಪಡೆದ ನ್ಫಷ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದಿ(೧೮-೪೯) 
ಅ೦ದರೆ ಕರ್ಮ ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತಿ, ಈ ಮುಕ್ಕಿಯಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾದ 
ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸ್ಥಿತಿ, ಇಂಥ ಬ್ರಾಹ್ಮೀಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾ ನದಿಂದುದ್ಬನಿಸಿದ 
ನಿಸ್ಸೀಮ ಭಕ್ತಿ-ನಿಷ್ಠೆ--(೧೮-೫೦,೫೪), ' ಈ ಭಕ್ಕಿಯಿ೦ದ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾದ 
ಪ್ರಭುವಿನ ವಿಷಯದ ಸಂಪೂರ್ಣ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಆ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಪ್ರಭವ 
ನಲ್ಲಿ ದೊರೆಯುವ ಅಕೆಯ ಅಥವಾ ಅಕ್ಬರಪದ (ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ವಾಣ) 
(೧೮-೫೫) ಇದೇ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪ ತಿಪಾದ್ಧವಾದ ಸಾಧ್ಯಂತ ಮುಕ್ತಿ 
ಸೋಪಾನ ಮಾರ್ಗವು. ಈ ಶ್ರೇಣೆಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಮಧ್ಯದ ಒಂದು 
ಮೆಟ್ಟಿಲಿನ ವರೆಗೆ ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿರುವನು. ಆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಆವನಿಗೆ 
ಈ ಸೋಪಾನ ಮಾರ್ಗವು ಜತ ಬುದ್ದಿಗೋಚರವಾದರೂ ಅದು 
ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ವನು ಪುಧುವಿನಲ್ಲಿಟ್ಟ ಶರಣಬುದ್ದಿ 
ಯಿಂದ ಪ್ರೇರಿತನಾಗಿ ಸರ್ವ ಸುತ ಮಾಡಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಪದಿ 
ದರೆ ಕೊನೆಗೆ ಆ ಪ್ರಭುವಿನ ಪ್ರಸಾದದಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಅವ್ಯೆಯವೂ ಶಾಶ ಶತವೂ 
ಆದ ಬ ಬ್ರಹ್ಮನಿರ್ನಾಣ ಪದವು ಪ್ರಾಪ್ತ ನಾಗುವದು. 


ಚೇತಸಾ ಸರ್ವಕರ್ಮಾಣಿ ಮಯಿ ಸಂನ್ಯಸ್ಯ ಮತ್ಸರಃ | 
ಬುದ್ಧಿ ಯೋಗಮುಸಾಶ್ರಿತ್ಯ ಮಚ್ಚಿತ್ತ8 ಸತತಂ ಭವ ॥ ೫೭ ॥ 


ಬುದ್ದಿಯು ಬಾಹ್ಯಸ್ಪರ್ಶದಲ್ಲಿ ನಿರಾಸಕ್ತ ವಾಗಬೇಕು. ಆದರೆ ಆತ್ಮ 
ಸ ಭಾವಕ್ಕೆ. ಸತಾರ ಜೂ! ಶನ ಮೇಲಿನ ಪ್ರೇಮವು ಅದರಲ್ಲಿ 
ಜೇರೂರದಿದ್ದರೆ ಆದು ನಿರಾಸಕ್ಕವಾಗಲಿ ಏಕಾಗ್ರವಾಗಳಿ ಆಗುವದೇ 
ಇಲ್ಲ. ಪುರುಷೋತ್ತಮನಲ್ಲಿ, ಭಕ್ತಿಯು ನೆಲೆಗೊಂಡು ಒದ್ದಿಯು ಏಕಾ 
ಗ್ರವಾದಾಗ ಆ ಬುದ್ದಿಯೂ ಚೇತಸ್‌ ಏನಿಸುವದು., ಹೀಗೆ ಬುದ್ದಿಯ 
ಏಕಾಗ್ರವಾದಾಗ ಮನುಷ ಬನ ತನ್ನ ಅತ್ಯಲ್ಪಕರ್ಮದಲ್ಲಿಯೂ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ 
ಪರವಾದ ಚಿತ್ಕದಿಂದ a ಹ ಬುದ್ದಿಯೋಗವೆನಿಸುವದು. 
ಈ ಬುದ್ದಿಯೋಗವನ್ನಾ ಶ್ರಯಿಸಿ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಚಿತ್ರವನ್ನು ಸತತವೂ 
ಚೂ ಸಮಾಗಗುೂ. ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣಪರವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕು. 


೩೬೭ ಅಧ್ಯಾಯ ೮೧ 


ಮಚ್ಚಿತ್ತ8 ಸರ್ವಮರ್ಗಾಣಿ ಮತ್ರಸಾದಾತ್ತರಿಷ್ಯಸಿ | . 
ಅಥ ಚೇತ್ರ್ವ ಮಹಂಕಾರಾನ್ನ ಶ್ರೋಷ್ಯಸಿ ವಿನಂಕ್ಷ್ಯಸಿ | ೫೮ ॥ 


ಚಿತ್ತವು ಶ್ರೀ ಕೃಷ್ಣಪರವಾಗಿ ಒಂದು ಬಾರಿ ಸ್ಟಿರವಾಯಿತೆಂದರೆ ವಿಘ್ನ 
ಗಳಷ್ಟು ಬಂದರೂ ಅವೆಲ್ಲವುಗಳನ್ನು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಪ್ರಸಾದದಿಂದ ಆಜು 
ನನು ನಿರಾಯಾಸವಾಗಿ ದಾಟಿಹೋಗುವನು. ಆದರೆ ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೊಳ 
ಗಾಗಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ ಉಪದೇಶವನ್ನು ಕೇಳದಿದ್ದರೆ, ಅವನು ನಾಶವಾಗುವದು 
ನಿಜ, ಆ೦ದರೆ ಅವನ ಶ್ರೇಯಸ್ಸು ಮಣ್ಣುಪಾಲಾಗುವದು. 


ಯದಹಂಕಾರಮಾಶ್ರಿತ್ಯ ನ ಯೋತ್ಸ್ಯ ಇತಿ ಮನ್ಯಸೇ | 
ಮಿಥ್ಕೈಷ ವ್ಯನಸಾಯಸ್ತೇ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ತ್ವ್ವಾಂ ನಿಯೋಕ್ಸೃತಿ ೫೯1 


ಅಹಂಕಾರ ವಶನಾಗಿ, ಯುದ್ದವನ್ನು ಮಾಡುವದ್ದೀವೆಂದು ನೀನು 
ಹೇಳುವೆ. ಅದರೆ ಆ ನಿನ್ನ ನಿಶ್ಚಯವು ವ್ಯರ್ಥವೆಂದು ತಿಳಿ. ನಿನ್ನ ಪ್ರಕೃತಿಯು 
ನಿನ್ನನ್ನು ಯುದ್ದ ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ ಬಲಮೆಯಿಂದ ಎಳೆದೊಯ್ಯುವದು. 


ಸ್ವಭಾವಜೇನ ಕೌಂತೇಯ ನಿಬದ್ಧ ॥ ಸ್ಟೇನ ಕರ್ಮಣಾ । 
ಕರ್ತುಂ ನೇಚ್ಛಸಿ ಯನ್ಮೋಹಾತ್ಕರಿಷ್ಯಸ್ಯನಶೋಸಪಿ ತತ್‌ | ೬೦1 


೭ 


ಭಾವ ಜನ್ಯವಾದ ಕರ್ಮದ ಕಡೆಗಿರುವ ಒಲವು ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ 
ಬಹಳ ಪ್ರಬಲವಾಗಿರುವದು. ನಿನ್ನ ವರ್ಣಸ್ತಭಾವ ಏಹಿತ ಕರ್ಮದಿಂದ 
ನೀನು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಒಬಂಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವೆ. ಮೋಹವಶನಾಗಿ ಯಾವ 
ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಲು ಒಲ್ಲೆಯೋ ಅದನ್ನೇ ನೀನು ಅವಶನಾಗಿ ಆಂದರೆ 


ಸ್ನಭಾವ ವಶನಾಗಿ ಮಾಡೇ ಮಾಡುವಿ, 


ಈಶ್ವರಃ ಸರ್ವಭೂತಾನಾಂ ಹೃದ್ಧೇಶೇ*ರ್ಜುನ ತಿಷ್ಕತಿ | 
ಭ್ರಾಮಯನ್ಸರ್ವಭೂತಾನಿ ಯಂತ್ರಾರೂಢಾನಿ ಮಾಯಯಾ ೬೧/ 


ನಿನ್ನ ನಿಶ್ಚಯದಿಂದ ನಿನ್ನನ್ನು ತೊಲಗಿಸುವದು ನಿನ್ನ ಸ್ವಭಾವ 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬಲವತ್ತರವಾದ ಇನ್ನೊಂದು ಕಾರಣವೂ 


ಆ ೧6 ೩೬೮ 


ಇರುವದು. ಈಶ್ವರನು-- ಪುರುಷೊತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ 
ಇರುವನು. ಆತನ ಶಕ್ತಿಯು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೊ ಪ್ರತ್ಯಯಕ್ಕೆ ಬರುವದು. ಆ 
ಶಕ್ತಿಯ ಹಿಂದೆ ಅವನ ಉದ್ದೇಶವಾದರೂ ಇದ್ದೇ ಇರುವದು. ಆದರೂ 
ಅದು ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಗವ;ನಕ್ಕೆ ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಆತನ ಪ್ರೇರಣೆಯಿಲ್ಲದೆ 
ಗಿಡದ ಎಲೆಗಳಾದರೂ ಕೆದಲುವದಿಲ್ಲನೆಂಬದು ಎಷ್ಟು ನಿಜವೋ ಎಲೆಗಳನ್ನು 
ಕದಲಿಸುವದರಲ್ಲಿ ಅವನ ವಿಶಿಷ್ಟ ಬುಡೆ | (ಶವಿರುವದಾದರೂ ಅಷ್ಟೇ ನಿಜವಾ 
ಗಿದೆ. ಈಶ್ವರನು ಎಲ್ಲ ಭೂತಗಳ ಹ ದಯದಲ್ಲಿ ವಾಸ Ls ಮತ್ತು 
ಅವುಗಳನ್ನು ತನ್ನ AAR. ಅನ್ಯಯವೂ ಆದ ಇಚ್ಛೆಯಿಂದ 
ಯಂತ್ರಾರೂಢವಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತಲಿರುವನು. ಜೀವನಾದವನು, ಅವನು 
ಪ್ರಣ್ಯವಂತನಾಗಲಿ ಪಾಪಿಷ್ಯ ನಾಗಲಿ ಆತನ ಅವ್ಯಯ ಅಚ್ಛೆ ಯೆನ್ಸು ಮೀರಿ 
ನಡೆಯುವದು ಅವನಿಗೆ ಶಕ್ಕವಲ್ಲ. ಸೃಷ್ಟಿ ಯೊಳಗಿಸ ಲೋಕಸ ಗ್ರಾಹಕ 
ಮತ್ತು ಧರ್ಮಸಂಗ್ರಹಕಾರಕ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಆತನು ಸಜ್ಜನರಿಂದ ಮಾಡಿ 
ಸಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಸಂಹಾರಕೃತ್ಯಗಳನ್ನು ದುರ್ಜನರಿಂದ ಮಾಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನು. 
ಹೀಗೆ ಸಜ್ಜನರ ಸಂರಕ್ಷ ಣೆ A ನಿಗ್ರಹಗಳೆಂಬ ೫ ಈ ಆನಿ 
ವಾರ್ಯವೂ ಆದ ತನ್ನ ಅ ತ್ಯಗಳನ ನ್ನುಆತನು ಜೀವರಿಂದ ಪರಸ್ಪರವಾಗಿಯೇ 
ತನ್ನಿ ಚ್ಛೆ ಯಂತೆ ಮಾಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನು. ಗತ್ತಿನೊಳಗೆ ಅಸ್ತಿ ಜೆ ಶೈವು- ಅದು 
ಒಳಿತಾಗಿರಲಿ ಕಟ್ಟು ಜಾ ಅವನ ಇಚ ಯನ್ನು ಜಾ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 


ಒದಗಿದ ಯುದ್ಧ ಪ್ರಸಂಗಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನಾಗಲಿ ದುರ್ಯೋಧನನಾ 
ಗಲಿ ಕಾರಣರಲ್ಲ. ಆ "ಯುದ್ದದ ಮೂಲವು ಪಾಂಡವ-ಕೌರವರ ವೈರದ 
ಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಪುರೂಷೋತ್ಸಮನ ಲೋಕಕ್ಸಯಕಾರಕ ಸಂಕಲ್ಪದಲ್ಲಿ 
ರುವದು ( ೧೧-೩೨). ಈ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸುವ ಪ್ರಧಾನವ್ಯಕ್ತಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಒಬ್ಬ ಬ್ಬನಾಗಿರುವನು. ಕಾರ್ಯವನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸಲಿಕ್ಕೆ 
ಅನುರೂಪವಾದ NE ತ್ತು ಆಜನ್ಮವಾಗಿಯೇ ಅವನಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿ 
ರುವದು. ಮತ್ತು ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಎಣಿಸುವಂತೆ ಆ 
ಕಾರ್ಯವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು ಯಂತ್ರಾರೂಢನಾಗಿ 
ರುವನು, 


೩೬೯ ಅಧ್ಯಾಯ ಇಲಿ 





ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಕರ್ಮಾಸಕ್ತನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ 
ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಅವ ನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿರುವನೆಂದು ತರು ಸೂಚಕ 
ವಾಗಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನು Ei ಕಾರ್ಯಗಳೆಲ್ಲ ಬುದ್ದಿಯ ಪ್ರೇರಣೆ 
ಮತ್ತು ಹೃದಯದ ಪ್ರೇರಣೆ ಎಂಬ ಎರಡು ಬಗೆಯ ಪೆ ೀರಣೆಗಳು ಆವನಿಗೆ 
ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವವು. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯ ಪ್ರೇರಣೆಗಳು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ 
ಪರಮ ತಾರಕಗಳಂದೂ ಹೃದಯದ ಪ್ರೇರಣಿಗಳು ಜೊಳ್ಳಾ ದ ಸಂವೇದನೆ 
ಗಳೆಂದೂ (Sentiments) ಈ ನಮ್ಮ ಯುಗದಲ್ಲಿ ಭಾವಿಸುವದುಂಟು. 
ಆದರೂ ಸ್ತೀ ಪುರುಷರ ಪ್ರೇಮ ವಿಷಯದಲ್ಲಿಯೂ ಕಲೆಗಳೊಳಗಿನ 
ಸೌಂದರ್ಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಿಯೂ ಭಾವನೆಗಳಿಗೆ ಒಂದೊಂದು ವೇಳೆ ಮಿತಿ 
ದೀರಿದ ಮರ್ಯಾದೆಯನ್ನು ಕೊಚುವದೂ ಉಂಟು. ಮನುಷ್ಯ ಬೇವ 
ನವು ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಬುದ್ಧಿಯ ಪ್ರೇರಣೆಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಹೃದಯ 

ಸ್ಫೂರ್ತಿ ಗಳಿಂದ ತುಂಬಿರುವದು, ತನನು ಮನುಷ್ಯನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ 
ವಾಸಿಸುವನೆಂಬದರಲ್ಲಿ ಜೂ ಮುನು ಅದರ ಸ್ಫೂರ್ತಿಗಳಿಗೆ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿರುವನು. ಇನ್ನು ಹೃದಯ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು 
ದೌರ್ಬಲ್ಯದಿಂದ. EE ನಂಬಿ ಕು ಆದರ ದುಷ್ಟರಿಣಾಮ 
ಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವದು ನಿಜವು, ಆದರೆ ಅದೇ ರೀತಿಯಾಗಿ ಬುದ್ದಿ 
ಯನ್ನಾ ದರೂ ನಂಬಿ ನೆಡಬಹುದೆಂಬದು ಅಷ್ಟೇ ನಿಜವಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, 
ಇಂಥ ಎರಡು ಬಗೆಯ ಪರಿಣಾಮಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಹೃದಯ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯ ನ 
ಹೆಚ ಕ್ವಿ ಸಾತ್ರಿಕನೆಂಡು ನಂಬುವದು ಯೋಗ್ಯವೆಂಬ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಯಾವಾಗಲೂ ತಳೆದಿರುವದು. ಈ ವಿಶ್ವಾಸವು 
ನಮ್ಮ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಡಲಿದಂತೆ ಕಾಣುವದು. ಆದರೆ, ಗೀತೋಕ್ತ ಬುದ್ಧಿ 
ಯೋಗದ ಪುನರ. ಜ್ಹೀವನವಾದರೆ ಅದು ದೃಢವಾಗಿ, ಭಾರತದ ಪೂರ್ವದ 
ಇತಿಹಾಸದಂತೆ ಭವಿಷ್ಯದ ಚರಿತ್ರವೂ ಉಚ್ಛಲವಾಗದಿರದೆಂದು ನನ್ನು 
ನಂಬುಗೆ. 


Tk 


2 
೩ 


ತಮೇವ ಶರಣಂ ಗಚ್ಛ ಸರ್ವಭಾನೇನ ಭಾರತ | 
ತತ್ರ ಸಾದಾತ್ಸರಾಂ ಶಾಂತಿಂ ಸ್ಥಾನಂ ಪ್ರಾಸ್ಪೃಸಿ ಶಾಶ್ಚತಂ || ೬೨|| 


ಆಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೩೭೦ 





ಯುದ್ಧ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವದು ಇನ್ನು ಶಕ್ಕವಲ್ಲ; ಆದರೆ 
ಅರ್ಜನನು ಆ ಕಾರ್ಯದಿಂದ ತನ್ನ ಶ್ರೇಯವನ್ನು ಸಹಸರ 
ಮಾತ್ರ ಶಕ್ಕವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ತನ್ನ ಶ್ರೇಯವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವದಕ್ಕೆ 
ವನು ಪ್ರರುಷೋತ್ಕಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಶರಣಹೋಗಬೇಕು. ತನ್ನ ಭಾವ 


ಆ 


ಸರ್ವಸ್ಮವನ್ನೂ ಅವನಿಗೆ ಧಾರೆಯೆರೆಯಬೇಕು. ಮತ್ತು ಇಂಥ ಭಯಂಕರ 
ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿಯೂ, ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದಂತೆ, ಆತನ ಪ್ರಸಾದದಿಂದ ಶಾಂತಿ 


ಯನ್ನೂ ಶಾಶ್ವತ ಪದವನ್ನೂ ದೊರಕಿಸಬೇಕು. ಇವುಗಳನ್ನು ಪಡೆಯ 
ಕೆ ಬೇರೆ ಯಾವ ಮಾರ್ಗವೂ ಇಲ್ಲ. ಭಯಂಕರ ವಿಪ್ಲವದ ಸಮಯ 
ದಲ್ಲಾಗಲಿ ಶಾಂತತೆಯ ಕಾಲದಸ್ಸಾಗಲಿ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಅವನ ಶಾಶ್ವತ 
ಶ್ರೇಯದ ಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವ ಏಕಮೇವಾದ್ರಿತೀಯಮಾದ ರಾಜನಾರ್ಗವು 
ಇದೇ ಸರಿ. ಆರ್ಜುನನಿಗೆ ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಶ್ರೇಯವನ್ನು 
ಈ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಪಡೆಯಬೇಕೆಂಬ ಇಕ್ಕಟ್ಟು ಒದಗಿತ್ತು (೨-೭). 
ಅದನ್ನು ಪರಿಹರಿಸೆಂದು ಆಗ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಆವನು ಬೇಡಿಕೊಂಡಿದ್ದನು. 
ಆಡಕ್ಕೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಉ ರವನ್ನು ಹೇಳಿರುವನು. 


ಅ 


ಇತಿ ತೇ ಜ್ಹಾನಮಾಖ್ಯಾತಂ ಗುಹ್ಯಾದ್ದುಹೈಕರೆಂ ಮಯಾ | 
ನಿಮೃಶ್ಯೈತದಶೇಷೇಣ ಯೆಥೇಚ್ಛಸಿ ತಥಾ ಕುರು [laa Il 


ಈ ಉತ್ತರವೇ ಸತ್ಯವಾದುದು. ಗ.ಹೈಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಗುಹ್ಮವಾದ 
ಜ್ಞಾನವು ಇದೇ ಆಗಿದೆ. ಸಂದೇಹವು ನಿನಗೆ ಉಳಿಯದಂತೆ ಆದನ್ನು ತಿಳಿಸಿ 
ಹೇಳಿರುವೆನು. ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವಿಚಾರಮಾಡು; ಮತ್ತು ಈ ಯುದ್ದವನ್ನು 
ಮಾಡುವ ಅಥವಾ ಬಿಡುವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಇಚ್ಛೆ ಬಂದಂತೆ ಮಾಡು. 


ಸರ್ವಗುಹ್ಯತಮಂ ಭೂಯಃ ಶೃಣು ಮೇ ಪರಮಂ ನಚಃ | 
ಇಷ್ಟೋ5ಸಿ ಮೇ ದೃಢಮಿತಿ ತತೋ ವಕ್ಸ್ಟ್ಯಾನಿ ತೇ ಹಿತಮ್‌ ॥೬೪॥ 


ಆದರೆ, ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಕೊನೆಯ ಅತ್ಯಂತ ರಹಸ್ಯದ ಮಾತನ್ನು 


೩೭೧ ಆನ್ಯಾಯ ೧೮ 





ನೀನು ಕೇಳು. ನನಗೆ ನೀನು ಅತ್ಯಂತ ಫ್ರಿಯನಾದವನು. ಆದಕ್ಕಾಗಿ ಈ 
ಹಿತದ ಮಾತನ್ನು ನಿನಗೆ ಹೇಳುವೆನು. 


ಮನ್ಮನಾ ಭವ ಮದ್ಬ ಕ್ತೋ ಮದ್ಯಾಜೀ ಮಾಂ ನಮಸ್ಕು ರು | 
ಮಾಮೇವೈಷ್ಯಸಿ ಸಿ ಸತ್ಯ ಂತೇಪ್ರ LR ಪ್ರಿಯೋಸಿ ಹ || ೬೫ 


ಗ್ರ ತ ವಮನ ಜಸ 


ವ ನನ್ನ ಭಕ, Ha ಎ ಯಜ 
ನ 


1.೫ ಜು ಸತ್ಯವೆಂದು ತಿಳಿ, ನಾಸು ಸ ತೋ 
ನನ್ನನ್ನು ಹೀಗೆ ಸೇರುವದೇ ಇಹಲೋಕದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನು ಮಾಡುವ 
ಸತತ ಪ್ರಯತ್ನದ ಧ್ಯೇಯವಾಗಿದೆ. ಆದ.ದರಿಂದ ಸರಲವೂ ಮೂಲ 
ಭೂತವೂ ಆದ ಈ ಸತ್ಯವು ನಿನಗೆ ತಿಳಿಯದೆ ಹೋಗಿ, ಪ್ರಮಾದ ರಹಿತವಾದ 
ಸುಲಭವಾದ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ನೀನು ಬಿಡಬಾರದೆಂದು ನಾನು ಹವಣಿಸು 
ವೆನು 


ಸರ್ವಧರ್ಮಾನ್ಬರಿತ್ಯಜ್ಯ ಮಾಮೇಕಂ ಶರಣಂ ವ್ರಜ | 
ಅಹಂ ತ್ವಾಂ ಸರ್ವಸಾಪೇಭ್ಯೋ ಮೋಚಯಿಷ್ಯಾಮಿ 
ಮಾ ಶುಚಃ ॥ ೬೬॥ 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ಯಾವದಾದರೊಂದು ಅನಿಶ್ಚಿತವಾದ 
ಸದಾಚರಣೆಯಲ್ಲ, ಆಥವಾ ನೀತಿಯ ಅನಿರ್ಣೀತವಾದ ಕಟ್ಟಳೆಗಳಲ್ಲ. 
ಯಾವನಿಂದ ಧರ್ಮವು ಪ್ರಸೃತವಾಯಿತೋ ಮತ್ತು ಒಗತ್ತಿನೊಳಗಿನ 
ಸರ್ವಧರ್ಮಗಳಿಗೆ ಯಾವನು ನಿಯಾಮಕನೋ ಆತನ ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗಿನ 
ಪ್ರರುಷೋತ್ಕ್ತಮಭಾವವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿ ಆ ಭಾವವನ್ನು ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ಸಲ್ಲಿಸು 
ವದೂ ತತ್‌ ಪ್ರೀತ್ಯರ್ಥವಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನಿಸುವದೂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಧರ್ಮವೆನಿ 
ಸುವದು. 


ಮನಸ್ಸಿಗಾಗಲಿ ಬುದ್ದಿ ಗಾಗಲಿ ಅಹಂಕಾರ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಹೊಳೆ 
ಯುನ ಸೂಕ್ಷ್ಮಧರ್ಮಗಳು ಎಷ್ಟಾದರೂ ಇರಲಿ, ಎಲ್ಲವುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೩೭೨ 

ಬಿಡು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ನಾನು ಬೋದಧಿಸಿದಂತೆ, ಅಹಂಕಾರ ಶೂನ್ಸನಾಗಿ,ನನೆಗೆ 
ಶರಣು ಬಾ- ನಿನ್ನಮನಸ್ಸಿಗೆ ತೋರುವ ಎಲ್ಲ ಪಾಪಗಳಿಂದಲೂ ನಿನ್ನನ್ನು 

ಮುಕ್ತನಾಗಿ ಮಾಡುವ ಅಧಿಕಾರವು ನ ನನ್ಫ "ದಾಗಿದೆ. ನಿನ್ನಲ್ಲ Ba 


ಪರವ ಪ್ರೇಮಕ್ಕಾಗಿ ಆ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಆನಂದದಿಂದಲೂ ಅಭಿಮಾನ 


ದಿಂದಲೂ ನಾನು ನಿನಗೆ ಕೊಡುವೆನು, ಗಿ ಭಾಗ್ಯವು ಇಷ್ಟು ಅಧಿಕ 


ವಾಗಿರುವಾಗ ನೀನು ಶೋಕಮಾಡುವದೇಕೆ ? ಕೋಕ ವಸಾಡಚೇಡ. 


ಇದಂ ತೇ ನಾತಪಸ್ವಾಯ ನಾಭಕ್ತಾಯ ಕದಾಚನ | 
ನ ಚಾಶುಶ್ರೂಷನೇ ಬಎುಚ್ಛೆಂ ನ ಚ ಮಾಂ 


ಯೋಇಭ್ಯಸೂಯತಿ (೬೭ / 


ಲ ನಿಗ, ಕನಿಷ್ಠ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ತಪವಾದರೂ ಇಲ್ಲದ 
೧೮-೨ ಟಿಪ್ಪಣೆ), ಕೇಳಲು ಇಚ್ಛೆಯು ಇಲ್ಲದವನಿಗೆ ಅಥವಾ 
ುವವನಿಗೆ ನಾನೀಗ ನಿನಗೆ ಹೇಳಿದ ಗುಹ್ಯತಮವಾದ 


ತ್ಯವನ್ನು ನೀನು ಎಂದೂ ಹೇಳಬೇಡ. 
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ಸುಳ್ಸೇತ್ರದಲ್ಲಲ್ಲವೇ ಬೀಜವನ್ನು ಬಿತ್ತಬೇಕಾದುದು? ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದವರು ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಅರ್ಹರಲ್ಲ. ತನ್ನಲ್ಲಿ ಶ್ರದ 
ಇಲ್ಲದವರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಅನೇಕಬಾರಿ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಹೀಗೆ ಹೇಳಿರುವನು 
( ೩-೩೨, ೪-೩೯, ೯-೩ ). 


ಯ ಇದಂ ಪರಮಂ ಗುಹ್ಯ 0 ಮದ್ಭ ತ್ರೆ ಕ್ಷೇಷ್ಟ ಭಿಧಾಸ್ಯತಿ | 
ಭಕ್ತಿಂ ಮಯಿ ಹರಾಂ ಕೃತ್ವಾ ಮಾಮೇನ್ಯೆ ವೃತ, ತ್ಲಸಂಶಯೆಃ ॥ ೬ಲೆ॥ 


ನಾನು ವಿವರಿಸಿದ ಈ ಪರಮರಹಸ್ಯವನ್ನು ನನ್ನ ಭಕ್ತರಾದವರಿಗೆ 
ಹೇಳುವವನು ನನ್ನಲ್ಲಿ ಅವನಿಗಿರುವ ಪರಮ ಭಕ್ತಿಗಾಗಿ ನನ್ನನ್ನು ಕೂಡಿ 
ಕೊಳ್ಳುವನು. ಅರ್ಥಾತ್‌ ಗೀತೋಪದೇಶವನ್ನು ಮಾಡುವವನಿಗೆ ಪುರು 
ಸೋತ್ತಮ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯಿದ ರೆ ಮಾತ್ರ ಈ ಫಲವು ದೊರಕುವದು; 


ಗೀತೆಯನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸಿದ ಕ್ಯಾಗಿ ಅಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ ಅಧ್ಯಯನವಾಗಲಿ 


೩೭೩ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ 


ಆಧ್ಯಾಪನವಾಗಲಿ ಶ್ರದ್ಧಾಭಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಮಾಡಿದ್ದಾದರೆ ಮಾತ್ರ ಫಲಿಸು 
ವದು. ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಫಲವು ಮಾಡಿದ ಶ್ರಮಕ್ಕಾಗಿ ಅಲ್ಲ; ಆದರೆ 
ಕರ್ತೃವಿನ ಭಕ್ಕಿಭಾವಕ್ಕಾಗಿ ಇರುವದು, 


ನ ಚ ತಸ್ಮಾನ್ನನುಷ್ಯೇಷು ಕಶ್ಚಿನ್ನೇ ಪ್ರಿಯಕೈತ್ತನಃ | 
ಭನಿತಾನಚಮೇ ತಸ್ಮಾದನ್ಯಃ ಪ್ರಿಯತರೋ ಭುವಿ | ೬೯॥ 


ಭಕ್ತಿಭಾವದಿಂದ ಗೀ ಕೆಯನ್ನು ಪದೇಶಿಸುವವನಿಗಿಂತ ನನಗೆ ಅಧಿಕ 
ಬ್ರಯನಾದ ಸೇವಕನು ಮತ್ತಾವನೂ ಇಲ್ಲ; ಮತ್ತು ಪೃಥ್ವಿ ಯಲ್ಲಿ ಆವನಿ 
ಗಿಂತ ನನಗೆ ಮತ್ತಾವನೂ ಪ್ರಿಯನಾಗನು ( ೯-೨೯). 


ಅಧ್ಯೇಷ್ಯತೇ ಚಯ ಇನುಂ ಧರ್ಮಂ ಸಂವಾದಮಾನಯೋಃ | 
ಜ್ಞಾ ನಯಚ್ಚೇನ ತೇನಾಹಮಿಷ್ಟಃ ಸ್ಯಾಮಿತಿ ಮೇ ಮತಿಃ  ॥ ೭೦ ॥ 


ನಮ್ಮಿಬ್ಬರ ಈ ಧರ್ಮ ಸಂವಾದವನ್ನು ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡುವವನು 
ಜ್ಞಾ ಯಜ್ಞದಿಂದ ನನ್ನನ್ನು ಸಂಕೋಷ ಪಡಿಸುವನೆಂದು ನಾನು 


ಭಾವಿಸುವೆನು, 


ಶ್ರದ್ಧಾವಾನನಸೂಯಶ್ಚ ಶೃಣುಯಾದಪಹಿ ಯೋ ನರಃ | 


ಸೋಸಪಿ ಮುಕ್ತಃ ಶುಭಾಲ್ಲೋಕಾನ್ಭ್ರಾ ಸ್ನ ಯಾತ್ಸುಣ್ಯ 
ಕರ್ಮಣಾಂ | ೩೧! 


ಈ ಸಂವಾದವನ್ನು ದ್ರೇಷರಹಿತನೂ ತ್ರದ್ಧಾವಂತನೂ ಆಗಿ ಕೇಳು 
ವವನು ತನ್ನಲ್ಲಿದ್ದ ಭಕ್ತಿಭಾವವನ್ನು ವೃದ್ಧಿಗೊಳಿಸಿ, ಮುಕ್ತನಾಗಿ ಪುಣ್ಯ 
ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಶುಭಲೋಕಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. 

ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಕೇವಲ ಅರ್ಜುನನಿಗಾಗಿ ಹೇಳಲ್ಕಡಲಿಲ್ಲ. ಕುರು 
ಕ್ಸ್ನೇತ್ರದನ್ಲಿ ಉದ್ಭವಿಸಿದ ಅಪಶಕುನವನ್ನು ನಿವಾರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿಯ 9 
ಹೇಳಲ್ಬಡಲಿಲ್ಲ. ಕೃಷ್ಣಾವತಾರದಲ್ಲಿ ತಾನು ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಮಹತ್ತಮ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ೪೩೭೪ 


ವಾದ ಕಾರ್ಯವೆಂದೂ ಮನುಷ್ಯ ಜಾತಿಗೆ ತನ್ನ ಶಾಶ್ವತ ಪ್ರಸಾದವೆಂದೂ 
ಸೃಷ್ಟಿರಹನಾ ಕುಶಲನಾದ ಪುರುಷೋತ್ತಮನು ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನು 
ನಿರೂಪಿಸಿದನೆಂಬದಾಗಿ ನಾವು ಆರಂಭದಲ್ಲಿ (೨-೧೦) ಹೇಳಿರುವೆವು. ನಮ್ಮ 
ಊಹೆಯು ಯಥಾರ್ಥವೆಂದು ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳಿಂದ ಕಂಡುಬರುವದು. 


ಕಚ್ಚಿದೇತಚ್ಚು ತೆಂ ಪಾರ್ಥ ತ್ವಯೈಕಾಗ್ರೇಣ ಚೇತಸಾ | 
ಕೆಚ್ಚಿದಜ್ಞಾ ನಸಂಮೋಹಃ ಪ್ರನಷ್ಟಸ್ತೇ ಧನಂಜಯ ೭೨ | 
ಎಲ್ಲೆ ಅರ್ಜುನನೇ, ನಾನು ಹೇಳಿದುದನ್ನು ನೀನು ಏಕಾಗ್ರಚಿತ್ತ 
ವಾಗಿ ಕೇಳಿದಿಯಾ? ಹೇ ಧನಂಬಯಾ, ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ನಿನಗುಂಟಾಗಿದ್ದ 
ವ್ಯಾಮೋಹವು ನಷ್ಟವಾಯಿತೋ? 


ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ... 


ನಷ್ಟೋ ನೋಹಃ ಸ್ಮತಿರ್ಲಬ್ಭಾ ತ್ವತ್ರ್ರಸಾದಾನ್ಮಯಾಚ್ಯುತ | 
ಸ್ಥಿ ತೋಸಸ್ಮಿ ಗತಸಂದೇಹಃ ಕರಿಷ್ಯೇ ವಚನಂ ತನ || 24 || 


ಆಚ್ಕುತನೇ, ನನ್ನ ವ್ಯಾಮೋಹವು ನಷ್ಟವಾಯಿತು. ನನಗೆ ಯಥಾರ್ಥ 
ಜ್ಞಾನವು ಉಂಟಾಗಿದೆ. ನಿನ್ನ ಪ್ರಸಾದದಿಂದ ನನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ನಾನು 
ಅರಿತೆನು. ನನ್ನ ಸಂದೇಹವು ಪರಿಹಾರವಾಯಿತು, ನೀನು ಬೆಸಸಿದಂತೆ 
ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ನಾನು ಸಿದ್ದನಾಗಿರುವೆನು. 
ಸಂಜಯ ಉವಾಚ... 


ಇತ್ಯಹಂ ವಾಸುದೇವಸ್ಯ ಪಾರ್ಥಸ್ಯ ಚ ಮಹಾತ್ಮನಃ | 
ಸಂವಾದಮಿಮಮಶ್ರೌಷಮದ್ದು ತಂ ರೋಮಹರ್ಷಣಮ್‌ 1೭೪! 


ವಾಸುದೇವನು ಮಹಾತ್ಮನಾದ ಪಾರ್ಥನು ಇವರ ಅದ್ಭುತವೂ 
ರೋಮಾಂಚಕಾರಕವೂ ಆದ ಈ ಸಂವಾದವನ್ನು ನಾನು ಕೇಳಿದೆನು, 

ವು ಪರಮರಹಸ್ಕವಾದ ಯೋಗವನ್ನು ನಾನು ವ್ಯಾಸಮಹರ್ಷಿಯ 
ಪ್ರಸಾದದಿಂದ ಕೇಳಿದೆನು; ಅದೂ ಪ್ರುತ್ಯಕ್ಸ ಯೋಗೇಶ್ವರನಾದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನ 
ಮುಖದಿಂದಲೇ. 


೩೭೫ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ 


ರಾಜನ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತ್ಯೆ ಸಂಸ್ಕೃತ್ಯ ಸಂನಾದಮಿಮನುದ್ಭುತಂ 


ಕೇಶನಾರ್ಜುನಯೋಕಃ ಪುಣ್ಯಂ ಹೃಷ್ಯಾಮಿ ಚ 
ಮುಹುರ್ಮುಹುಃ ॥ ೭೬ ॥ 


ಧ್ಲತರಾಸ, ) ರಾಜನೇ, ಕೇಶವಾರ್ಜುನರಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಅದ್ಭುತವೂ 

") ಬ್ರ ಮೌ ಬ 
ಪುಣ್ಣಕಾರಕವೂ ಆದ ಈ ಸಂವಾದವು ನನಗೆ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ನೆನಪಿಗೆ ಬರು 
ವದು ಆದುದರಿಂದ ನನಗೆ ಆನಂದನಾಗುವದು. 


ತಚ್ಚ ಸಂಸ ತ್ಯೆ ಸಂಸ್ಕ್ಯೃತ್ಯ ರೂಪೆಮತ್ಯದ್ದು ತಂ ಹರೇ | 


ಲ (0 
ನಿಸ್ಮಯೋ ಮೇ ಮಹಾನ್ರಾ ಜನ್‌ ಹೃಸ್ಕಾನಿ ಚ ಪುನಃಪುನಃ || ೩೭ | 
ರಾಜನೇ, ಆ ಶ್ರೀಹರಿಯ ಆದ್ದುತ ವಿಶ್ಲರೂಪವು ಆಗಾಗ ನೆನಪಾಗಿ 
ನನಗೆ ಅತಿಶಯವಾದ ಆಶ್ಚರ್ಯವಾಗುವದು. ಅದರಿಂದ ನನಗೆ ಪುನಃ 
ಪ್ರನಃ ಆನಂದವೂ ಆಗುವದು. 


ಯತ್ರ ಯೋಗೇಶ್ವರಃ ಕೃಷ್ಣೋ ಯತ್ರ ಪಾರ್ಥೋ ಧನುರ್ಧರಃ | 
ತತ್ರ ಶ್ರೀರ್ನಿಜಯೋ ಭೂತಿರ್ದ್ರ್ರುವಾ ನೀತಿರ್ಮತಿರ್ಮಮ | ೩೮! 


ಎಲ್ಲಿ ಯೋಗೇಶ್ವರ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನಿರುವನು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲಿ ದನು ರ್ಧಾರಿ 
ಯಾದ ಪಾರ್ಥನಿರುವನು ಅಲ್ಲಿ ಸಂಪತ್ತು, ವಿಜಯ, ಅಭಿವೃದ್ದಿ, ಶಾಶ್ವತ 
ಧರ್ಮನೀತಿಗಳು ಇರುವವೆಂದು ನನ್ನ ಬುದ್ದಿಗೆ ಖಂಡಿತವಾಗಿ ತೋರ.ವದು. 


ಹದಿನೆಂಟನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸಮಾಪ್ತನು 





ಅನುಬಂಥ 
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ಭಗವದ್ಭಕ್ಲಿಯೆನ್ನು 
ಧೀಯ 
(ಭ್ರ)ಮೆಯು 
ಉಂಟಾಗುದದು 
ವಿರು ದ್ಹವಾಗಿ 
ನಿರತರಮಾದರೆ 
ಆಂಕುರಿಸಿದ 
ತೋರುವದು 


ಹೇಕುತ್ತಿರುವದನ್ನು 


ಇವನ್ನು 
ರಹಿತವಾಗಿದೆ 
ಆಸಕ್ತಿಯೇ 
ನಿಷಯಾನನ್ಯೇ 
ಮಾಡಿದ 


ಶುದೆ 
Ww 


ಶ್ವಶುರಾನ್‌ 
ಆಚಾರ್ಯಾಃ 
ಭೈಶಕ್ಸ್ಯಮನೀಥ 
ಪರಿದೇನನಾ 
ಕಾರಣವಿಲ್ಲವೆಂದು 
ಮಾಡುವದರಲ್ಲಿಯೇ 
ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು 
ರ್ನಾವಮಿವಾಂಭಸಿ 
ಭಗನದ್‌ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಧ್ಯೇಯ 
ಭ್ರಮೆಯು 
ಉಂಟಾಗುವದು 
ವಿಶುದ್ದವಾಗಿ 
ನರತವಾದರೆ 
ಅಂಕುರಿಸದ 
ತೋರುವವು 
ಹೇಳುತ್ತಿರು ವದನ್ನು 
ಇದನ್ನು 
ರಹಿತವಾಗಿವೆ. 
ಆಸಕ್ಕಿಯ 
ನಿಷಯಾನನ್ಯ 


ಅಬುುನನು ಮಾಡಿದ 


(OY 
೧೬೭ 
೧೨೧ 
೧೨೮ 
೧೩೨ 
(ಹಿ 
೧೫೯ 
೧೭೧ 
"೭೨ 
೧೬೪ 
(ಕಲ್ಲ 
೧೬೯ 
೨೧೬ 
೨ಿ೪೨ಿ 
ವಿಳ 


೨೫೪ 
೨೫೯ 
೨೬೫ 
೨೬೯ 
೨೭೨೨ 
ರ್ನ 


(0 
೧೫ 
೧೦ 
೨೪ 
೧೯ 
೧೧ 
೧೩ 
೨೧ 
೧೫ 
೧೧ 


ಇನ 


೧೧ 
೧೪ 
೧೦ 


೩೮6೦ 


ಅದ 
ಮ 


Ct 


ಉತ್ಪತ್ತಿಯು 
ರಃ 


ಕ್ಟ! 


ಸಾಧಿಸಿರುವದೋ 
ತ ಸತ ನತ್ತಾಶುದ್ಧಯೇ 
ನಿರ್ಮೀನಿ 
ಹಕ್ಕೂ 
ಏಕಸ್ಕಾಹೆಂ 
ತಪಸ್ವಿಗಳ 
ಅಳಿಪ್ಲಇಗಿರುವನನು 
ಜೇವದ 
ಅವರ 
ಆದನ 
ಯೋಗವನ್ನು 
ಸ್ವಸ್ತೀತ್ಯುಕ್ತಾ 
ನಿದಾನಂ 
ಸಖ್ಯಃ 
ಅರ್ಜುನ ಉವಾಚ 
ಶಳ್ತೋಸಿ 
ಪುರುಷಾಕೃತಿಗಳ 
ಸೃರೂಪ (ಭಾವ) ವನ್ನೇ 
ದೂರಸ್ಥೆ 
ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ 
ಗಚ್ಛಂತಿ ಮೂಢಾ: 
ದೈನೀಮುಛಿಜಾತೋಸಿ 
ಸಿದ್ಧೊ 8ರ್ನಿವಿಕಾರ 
ಧೃತಿಯನ್ನೂ 


ಆಯಾ ವರ್ಣಗಳ 


ವರ ಉತ್ಪತ್ತಿಯು 
ತತ್ಸರಃ 
ಸಾಧಿಸಿರುವವೋ 
ತ್ಯಕಾಾ, ಎತ್ಮಶುದ್ದ ಯೇ 
ನೃ ಸ್ಟ್ರಿಯನ್ನು ನಿರ್ಮೀಸಿ 
ಹಕ್ಕು 
ಏತಸ್ಕಾಹಂ 
ತೇಜಸ್ವಿ ಗಳ 
ಅಲಿಪ ಸಟ 
ಜೀವನ 
ಆದರ 
ಅವನ 
ಯೋ ಗಳ್ಸೇಮವನ್ನು 
ಸ್ವಸ್ತೀತ್ಯುಕ್ತ್ವ್ವಾ 
ನಿಧಾನಂ 
ಸಖ್ಯುಃ 
ಶಕ್ತೋಸಿ 
ಪುರುಷಪ್ರಕೃತಿಗಳ 
ಸ್ತಭಾವವನ್ನೇ 
ದೂರಸ್ಥಂ 
ಜೀವಾತ್ಮನು 
ಗಚ್ಛಂತ್ಯಮೂಢಾಃ 
ದೈನೀಮಭಿಜಾತೋಸಿ 
ಸಿದ್ಧ್ಯೋರ್ನಿರ್ನಿಕಾರಃ 
ಧೃತಿಯನ್ನು 
ಅನ್ಸವರ್ಣಗಳ 


